॥ श्री: ।। 
काशी संस्क्रत गन्थमाता 
३९७ 
॥ढ जा 


विद््नृडामणिश्रीश्नरमिभ्रतिरिचितः 
०६३ कक के के 
वेशापकसूत्रा पस्कार: 
प्रकाशिका' हिन्दीव्यास्योपेत: 


ब्वाख्याकार. 
आाये दुण्टिराज शास््री 


सम्पादक: 


श्री नारायण पिश्रः 
काशी-हिंन्दू-विद्व विद्यालये संस्कृत-प्राध्यापक: 


चौरवम्बां सैस्कृश सीरीज आफिस वाराणसी -१ 


१६६६ 


अ्काशक + चौखम्बा सेस्कत सौरीज आफिस, वाराण्नो 
झके पे वियाविलास पेसक बापगदी « 

सैस्‍स्करण * प्रथम, वि० संबत्‌ २०९६ 

सुत्न ० तू कं बंड बंड 


(७) चोखम्बा संस्कृत सीरीज आफिस 


गोपाल मन्दिर लेन 
पो० घा० ८, चारशाणसी-९१ ( भारतव॒ध ) 
पतन $ ६३१४५ 


धधान शाखा 
- चोखस्व्ा विद्याभवन __ _ 
चाक, पो० घा० ६६, बाराणसी-१ 
फोन £ ६१४७६ 
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भस्तावना। 


बेशेविक दर्शन तथा इसके भ्रतिपध्तापक 


चिर-काऊ से इस भारत भूमि में प्रवादित होनेवाठी दाशनिक धाराओं की अन्यतर 
द्वेत घारा का ही एक भट्ट वेशेषिक दरंन भी है। इस दर्शन को क्रमबद्ध रवरूप में 
हमारे समह पस्तुत करनेवाले मदर्दि को 'कणाद' 'काश्यप', 'डलऊ', 'भोदकप', भीदक' 
तथा 'पैलुक' भरी कहां जाता है ।' 


वैशेषिक शब्द का अथ 


यधपि इस दर्शन के प्रतिष्ठापक के विभिन्‍न नार्मों के आधार पर एप द॑र्शन के भी 
'काणाद दर्शन” जादि अनेक नाम उपलब्ध हैं तथापि सबसे प्रसिद्ध माम है 'वशेषिक 
दुशन! | इसके इस नामकरण के विभिन्न आधार विभिन्न ध्यक्तियों द्वारा प्रस्तुव किए 
गए हैं शितका उदलेख मेने अपने भन्य प्रस्ध--वेशेपिक दर्शन + एक क्षप्ययन' के प्रथप 
अध्याय ( उपोदात ) के ६--७ पृष्ठों पर किया है। मेरी दृष्टि में 'वंशेषिक' नामकरण के 
मुलभूतत 'विशेष' इंब्दु का झ्म हे व्यवच्डेदक! | इस इ्टि से 'विशेष' इच्द की श्युत्पक्ति 
यह हो सझठी दे +--विशिष्यते ८ सबंतों ष्यवरिछुद्यदे, येन स॑ विशेष'। ध्यवच्छेदकता 
साधर्य ( समान धर्म ) तथा वेधग्य ( विरुद्ध धर्म ) की अधिक युक्तिसद्गत है। अतः 
बदेरोपिक' शब्द की निम्नलिखित दो व्यास्याएँ हो सकती हैं :-- 

( क ) विशेषाग्याम्र्‌ ( चतुर्थी द्विवचने )<ग्यवच्छेदूकाम्याम साधग्यवेधस्याम्यासप्र- 
भवतीलि बैशेषिक दर्शनप्, वेशे पिको दाशनिकः, 

(ख ) विशेषाम्याम्‌ ( तृतीया-द्विवचते )अब्यवच्छेदकाम्यां व्यवहरतीति वेशेषिह 
दर्शानम, वेशेषिको दाशंनिकः । 
वेशेषि्फों की घामिक भिप्ना 

प्रशस्तदेवाचार्य के 'पदार्थधमंसंग्रह” के भन्तिम श्लोक से यह सिद्ध होता है कि 
महर्दि कणाद को भदेश्वर की कृपा से ही पदार्थतत्वज्ञान का सधिगम हुआ या। ब्योम- 
वी + किरणावलली तथा न्‍्यायभूषण में सी इस बात का समर्थन किया गणा दे । इस 
दृष्टि से वेगेपिकों को माहेश्वर कद्ठा जा सकता है। 

महेधर शब्द का प्रयोग साधारणतः श्षिव के लिए होता है | पशुपत्ति दाब्द भी शिव 
शब्द का प्योय ही है ।” इस दृष्टि से वेशेपिकों को माददेश्वर कहने का क्षर्य शेव भी हो 


१. दृश्ण्य--वेशेविक दृ्ाम : एक अध्ययन, पू० ४--५। 
२. ध्योमवर्ती, 9० १९ । 
है. किरणाचली, पू० ४७ ( काशी )। 
४. स्यायमूषण, पू० १६३ ( काशी )। 
७. इपभुरीशः पच्चुपति! शिवः शूली भदेश्वर! । झमरकोएश ! 


[ $ 3 


सकता है और पाशुचत भी । धपदद इनसमुशय ) आदि के अभुसार बेशेषि्ों को ह्सीलछिये 
यथास्थछ शोंद तथा पाशुप्ठ मी कह्दा गया है | 


डिन्तु कुछ छोग जागमश्नास्र के शाघार पर शिव तथा पशुप्ति में भेद मानकर 
इपर्यक्त महैखर इाब्द को पशपति का पर्याय मानते हैं और इस आधार पर वेदेषिफों को 
पाशुपत एुथम्‌ नयायिर्कों को शव मानते के पच्च में दें । 


ज्यायवन्दली' की टीका में राजशेखर ने कणाद के जाराध्य देव के रूप में ईघर को 
घतडाया है। परन्तु यह निश्चय करना सम्प्ति मेरे लिए कठिन है कि राजशेखर का 
इंश्वर शज्द शिवप्रयोय है था पशुपरतिपर्पोय । 'संदेपशारीरक' में कणाद के धाराध्य देव 
को वृपभध्चज्” दशब्द से अभिद्दित क्रिया गया है| 

ऐसी विपम परिस्यिति में यद निर्णय करना सम्सव नहीं दे कि शिद तथा पद्मुप्ति 
में आागमश्माश्वीय मेद्द वेद्रोपषिकों को मान्य था या नहीं, एवम ये दाव थे या पाह्मपत । 
देशेषिक सूत्र का स्पहूप तथा समय 

चै० सृ० की भोछिकता के विपय में अब तक सतीषियों की सम््रतिपत्ति नहीं हो 
सकी है| कुछ ठोग सम्प्रत्ति उपट्य्यमान वे० सू० में बछ्च चूत्रों को मोछिक तथा उच्च 
सूत्रों को उत्तकाल सें सच्चिदेदशित मानते ई। सम्पतलि शो बरोपिक सूत्र की तीन प्राचीन 
डीकाए उपलब्ध ई--चन्द्रानम्द बृत्ति, मिथिला विद्यार्दीट बृत्ति तथा उपस्कार, इनमें 
उह्लिखित सर्जों के स्वरूप तथा सकया में पर्याप्त मतभेद है। प्राचीन अन्धों में उद्छत 
बे० सू० की तुलना भी संशय में ही पर्यवसच्र ही ज्ञाठी हू । 

लतएवं मोौलिकता के निश्चय के बिना समय का निश्चय करना कटिन देँ। तथापि 
साधारणत ई० ८पू० तृतीय-चनुर्थ इतक में दें० सू० की रचना मानी जा सकती दे। 
विशेष विवरण के लिपु शिाणाहर ण एएताओा ॥.6807 (67000ट८07 ), 70. 
[ए-..-हष्ट दृष्टय्य है । 


बंशेपिक सूत्र की व्यास्याएँ 


वे० सू० को मिर्नलिखित (किन्तु सम्पति अनुपल्ूब्ध) प्राचीन ब्याय्याएं थीं ० 
(१) वात्य , (२) श्रायस्ककृत च्याक्ष्या, (३०) राबणभाष्य, (४) कटन्दी, 
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१, मणिभद्रीयत्रृत्ति-छ्वा० ३, १३, ५९ । > 

२. भारतीय दर्दान ( मण्सब्स्मेश मिथ्र ), ए० २३८ । 

३. मत्िमता प्रदरों हृधभध्वज' कणसुगादिधुनिप्रवरप्रभ ॥ स््वेपशारीरक ३२।१६४ । 

४ 30त938--][ह500॥८४69 (9 0 चर समन, 07, 33-34. 

५. 770 ]4णए--छा०वैंएलाजा ॥0 05 १४४:९5॥79 5509, [ छि70पैं5०-- 
496] )] 77. 46--2. 


." पमों 
६ यदे बं० सू० यर युक वात्तिक रहा द्ोगा | इस पर पुक मात्य” चधा इन दे 
पर प्रग्चस्वमति की धुछू टीका का भरी निर्माण हुचा था। डु्टव्य-- 5... - 


एछ्ण, प[घए--#/70क8८#ता 00 पंच चे० सृ० ( छद003 ), ९70, 4-१5. 


आओ! 

(५) आज्रेयमाष्य, ( ६ ) भाष्य', (७) सारदाज दृ्ि , (<) चस्धानन्द द्वारा 
उदुछंत बृत्ति, (९) दाइर मिश्र द्वारा उद्छिखित बूर्ि। नि 

'उपस्कार' से प्राचीन दे० सु० की ब्यास्याकों के नस निम्नलिखित हू ३-- 

(१) कणादुसूच्च निवन्‍्ध' ( अथवा वादीन्द्रवार्तिक ) (२) चम्वानन्द बृत्ति , 
(३ ) मिधिला विद्यापीद | दृत्ति। हि 

प्पस्कार' से परवर्त्ती संस्कृत ब्यास्याएं ( प्रकाशित ) तीन हूँ ।- 

(१) विदवृत्ति ( जयनारायण 3 ( २ ) चन्द्॒कान्त भाप्य, (३) वेदिक चृत्ति_ | 


उपस्कारकार आचाय॑ शझ्वर मिश्र 


शट्टर मिन्न का बश परिचय 
प्लिथिला की 'पृद्धी" से यथद ज्ञात होता हे क्रि सिथिला से एछ शत्यन्त फ्राचीम 
उच्ठम्तरीय ब्राह्मण बद्च 'सीद्रासम' नाम से प्रसिद्ध था। इंस वंश के बीजीपुरुष का नांम 
था हछायुध मिश्रा हछायुघध मिश्र के धश से ( दृद्धातिदुद्धप्रपौन्न ) पुक पं० सुरेशर 
मिश्न हुए । पं० सुरेशर सिश्र को पुरस्कार फे रूप में एक आम मिला था। पं० सुरेश्चर 
मिश्न के दो सोदर भ्राता थे जिनमें एक थे उनऊझे अग्रज भोर दूसरे थे उनके अनुज्न | उनके 
सर्नज आता का नाम भा इलेश्चर मिश्र जोर अनुज का जीवेश्चर .मिद्र । यता तोनों 
सोदर आता पुरस्कार के रूप से पं० सुरे धर मिश्र को प्रदत्त ग्राम में ही रहने छगे भे । अत 
पुव उस झ्ाम ( पुर ) का नाम 'सोद्रपुर! पड़ गया था। पश्चात्‌ उनके बेंश की 'सोदर- 
पुर चद्दा क्‌ नाम से प्रसिद्धि हो गईं। 
पं० सुरेश्वर मिक्र के पुत्न हुए में० स० पं०५ विश्वनाथ सि। विश्वनाथ 
मिश्र को द्वितीय पत्नी से भ्थम्त पुत्र हुए रधिनाथ सिश्र | रविनाथ मिश्र का विवाह 


१. यह 'भाष्य' 'रावणभाष्य' से या आन्रेयज्नाप्या से सित्ध है या अभिन्‍म यह 
सन्दिग्ध है । 

२, 'भादद्वाज्ञ पृत्ति', दाझ्टर मिश्र द्वारा उदिलसखित चृत्ति' क्था चन्द्रानन्द द्वारा 
निर्दिएट 'वृत्ति! अभिन्‍न हैं या भिन्न यह विषय भी सन्दिग्ध ही है | 

३ यह्याण्या केवंक द्वितीयाध्याय तक हस्तलेय में उपल्य्य है। इसका प्रकाशन 
गुरुवर धाध्यापक श्री अनन्तलारू छाकुर ज़ी के सगपरादुकत्व में निझुट भविष्य में ही होने 
चाला है । | 
४. यह 'चूत्ति' 096४ए० १5 0त6ण3) 5८४८६ २0., 36 से १९६१ ई० से प्रक- 
शित हो चुकी दे । ड़ ४ " र्‌ 

५. यह घृत्ति 'कणादसूज्रनिवन्ध' को हो संक्षि्त रूप दै--पेसा माना जाता है। 

४. प्रश्स्तपाद के 'पदार्थधर्मसंग्रह' की घ० सू० का भाष्य मानना हचित नहीं है। 
देखिए '-वेशेपिक दर्शन :एक अच्ययन, पू० १४-६७॥ .. + «५ « - : 

७. मिधिछा में राजा दरिसिद्द देव के समय से सेयिर द्ाद्रार्णो की घंशावली को 
लिखित रूप में सरत्तित करने की प्रधा का प्रारम्भ हुआ था क्तीर बह पथा जाने नी 
क्षचुणण ह। इसी वंशाघली के लेख की 'पक्ठी' कहा ऊतए है ९० « . *,« “-- 5५ 

८. म० स+ विश्वताथ' मिश्र के हो ( प्रथम पत्नो से ) एक सुपुत्र पं०-रम्रानाथ मिछ 
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मआण्डर यंद्ा के धटेश्वर उपाध्याय की घुत्री से हुआ था। रविनाथ मिश्र के सुपत्न डुप्‌ 
प० मदनाथ सिश्र । 

प० भवनाथ मिश्र मीमाधाशासत्र के ममक्ष विद्वान ये। इनको अद्लांघारण प्रतिभा 
का परिचय दाुर मिश्र के कयन से भी पदे पद मिलता दे ॥ 


पृ० सबनाथ मिश्र की आधिक स्थिति घहुत दयमीय थी। किन्तु 'विकारदतों सति 
विकियन्ते येचा न चेतांसि त एवं थीरा' यह सूक्ति प० सवनाथ मिश्र के लिए अधरदाः 
मानदण्द का काम करती थी । वे कद्दी याचनां करने के लिए नहीं जाते थे । भपने घर ही 
श्षिप्यों के पध्ययनाध्यापन में हुई समाधि में वे अपनी गरीबी को भूछ घुक थे। जिस 
प्रकार प० भवनाथ मिश्र अपनी विद्या तथा धीरता के कारण साधात्‌ दाद्रतुरुय थे उप्ती 
प्रकार उनकी घमपरनी भवानी! भी साक्षात्‌ जगदग्या मवानी काह्टी अवतार थीं। 
'भ्रवानी' के पावन सतीत्ष के प्रकाद् में 'भवनाथ! का वह अनन्‍्यसाधारण निमंट बुद्धि- 
वेभव तथा धैय॑ ही प्रस्फूटित हो पाता था, उनकी समलत जयं॑हीनता नहीं । उक्त 
याचनाविमुखठता के कारण ही प० भवनाथ प्रिथ्च को छोग 'अयाची' कहमे छग 
गए थे । 

प० भवनाथ मिश्र का जीवन चिरकाठ तक अध्ययनाध्यापन में ही बीत चुका थां। 
ढ़िन्तु तब तक उन्हें कोई सनन्‍्तान नहीं हुई थी। जतः अपनी धर्मपरनी 'मिवानी” के 
साथ वे वेद्यनाथधाम ( घत्तमान दुवधर” ) ज्ञारर भगवान्‌ वेचनाथ की बाराघना में 
छग गए ॥ उन दोनों को आराधना से सन्‍्तुष्ट भगवान्‌ शहर ने स्वप्न में उनसे कष्दा-- 
'॥ स्वयम तुरहारे पुत्र के रूप में जन्‍म लूँगा'। स्वप्न में शपत्री तप|मिद्धि का निश्चय 
कर थे अपने घर छोट गए | कुछ दिम याद भवानी" के गर्भ से साज्ञात मगवान्‌ दाइर 
ने ही जन्म लिया और पूघंवर के अनुसार पिता प० भवेनाथ मिश्र ने क्षपने सुपुच्न का 
नाम भी “शहर! रक्‍्खा । 


हुए। रमामाथ मिश्र के पुच्र का नाम था वराहभाधथ मिश्र | वराहनाथ मिश्र के ( द्वितीय 2) 
ह डर गुणे सिश्र और उन्हीं के सुपुत्र तत्तचिन्तामण्यालोकनिर्माता क्षयदेव ( पत्रघर ) 
प्र्थे। 
इस प्रसद्ग में यह ज्ञातव्य हे कि म० म० विश्वनाथ मरिश्न की प्रथम पप्नी से 

उत्पन्न पुत्री से वदेश्वरोपाध्याय के प्रथम पुत्र पशंपति उपाध्याय का पाणिग्नद्रण सम्पन्न हूला 
था। पशुपति उपाध्याय के द्वितीय पुत्र शिवप्रति उपाध्याय के ही सुपुन्न थे हमारे प्रसिद्ध 
न्यायाचाय यज्ञपति उपाध्याय | इस प्रकार म० म० श्री विश्वनाथ के ( द्वित्ीयपत्नी जन्य 
प्रथमपुत्रपरम्परा में ) प्रपौध थे कर मिश्र, (प्रथमपत्नीजम्थप्रथमपुत्रपरुपरा में ) घूद 
प्रपोच्च थे पचधर जयथदेव मिश्र और ६ प्रथमपत्नी जन्यपुत्री परर्परा में ) भ्रदोदित्र थे 
यज्ञपति उपाध्याय | इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि शइर मिश्र के बंद में शासन 
विशेषतः न्यायवेशेचिक शाखा--की कितनी सहद्ि थी 

मिथिला के धाह्मण वंशों में शंकर मिश्र के चंद में जितने महामह्रोपाध्याय हुपु हैं 
खतने अन्य किसी भ्री सम्प्रदाय के किसी पश में नहीं। इस रहस्य का परिशान मिथिला 
की पक्षी? के क़वलोकन से स्पष्टरूप में हो जाता है। 

€ अस्तावनाछेखद को भी दांकर मिथ के वंशज होने का सौ भाष सम्प्राप्त है )। 
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ऐसी प्रसिद्धि है कि जब सती “भवानी” प्रसववेदुना का अनुभव कर रही थी उस 
समय चमंकार का ढोल आधात के बिना ही बजने रूग गया था। उस स्थिति को देख- 
कर चर्मकार अपनी पत्नी से किसी महापुरुष के जन्म के शुभावसर की चर्चा कर ही रहा 
था कि प्रसूतिगृह में नवजात शिशु 'शझ्डर' के संस्कार के लिए चमाइन को बुलाने के 
लिए एक व्यक्ति पहुँच गया। 

आह्वान के बाद चमाइन ने शिशु शक्कर! का यथाप्रचलन संस्कार किया। किन्तु “भवानी” 
अपनी निर्धनता के कारण उस मड्न्‍लमय अवमर पर भी चमाइन को कुछ दे नहीं पायीं । 
उन्होंने प्रतिज्ञा की कि उस शिशु 'शंकर' की प्रथमाजित सारी सम्पत्ति उस चमाइन को 
ही दे दी जाएगी । ु 

शंकर का अवतार शिशु 'शंकर' शनेःशनेः बढ़ने ऊगा। पाँच वर्ष की उम्र भी नहीं 

री हो सकी थी किन्तु पिता के प्रभाव से वह प्रतिभावान्‌ बालक पर्याप्त प्रौढ़ हो 

चुका था। 

एक दिन की बात है कि मिथिला के एक राज़ा ( प्रायशः शिवसिंहद  ) अपनी यात्रा 
के प्रसड़' में सन्ध्या हो जाने के कारण पं० भवनाथ मिश्र के घर के पास ही रुक गए। 
राजा ने शहर मिश्र को अन्यान्य समवयस्क बालकों के साथ खेलते देखा । “न हि ताइशा 
आकृतिविशेषा गुणविरहिणो भवन्ति!। राजा ने शंकर” की ओजस्थिता पर आक्ृृष्ट होकर 
शंकर मिश्र को अपने पास बुलाया और उस ओजस्वी शिशु से नाम पूछुकर अन्त में 
उसके अध्ययन के विषय में भी पूछा | वार्त्ता के क्रम में 'शंकर' ने राजा से पूछा--“आपको 
में पुराना श्लोक सुनाऊँ या स्वनिर्मित ? उस पर आश्चर्यान्वित राजा ने “शंकर” से 
कहा-- क्या आप स्वयम्‌ भी श्छोक-निर्माण कर लेते हैं १! उस पर “शंकर” की सरस्वती 
निम्नलिखितरूप में प्रस्फटित हो उठी :-- | 


बालोहं जगदानन्दु न में बाला सरस्वती। 
अपूर्ण उद्धयमे वर्ष वर्णयासमि जगस्म्रयम ॥ 

श्लोकश्रवण से अत्यन्त मुग्ध राजा ने 'शझ्ूर' से अन्य श्लोक सुनाने को भी कहा । 
डर! ने अन्य श्लोक भी सुनाया जिसका उत्तरार्घध वेदिक मन्त्र है और पूर्वार्ध स्वीय 
रचना :-- 

चलितश्चकितश्छिन्नः प्रयाणे तव भूपते ।. 
सहस्रशीषां पुरुषः सहसख्ात्ः सहख्नरपात्‌ ॥ 

“'इकछुर' की प्रतिभा पर राजा अत्यन्त प्रसन्न हो उठे और अपने कोष से उतनी स्वर्ण- 
मुद्रा लेने की अनुमति दे दी जितनी स्वर्ण-मुद्रा वह शिश्वु 'शझ्लनर” एक बार में ले आ 
सके । राजा की अनुमति के बाद 'शझूर”! राजकीय कोष से लगभग ५०० सुवण्ण-मुद्रा 
लेकर अपने घर लोट द्वी रहा था कि उसके पिता पं० भवनाथ मिश्र को, जो उस समय 
बाह्य प्रकोष्ठ में अध्ययन में छगे थे, कुछ विशेष परिस्थिति का आभास मिल वया। 
अध्ययन की उपेक्षा कर उन चीजों की ओर उनके लिए आक्ृष्ट हो जाना सम्भावित न 
हो सका। उन्होंने कमरे से ही “शंकर' को बाहर ही तब तक रुके रहने का आदेश देकर 

अपनी धर्मंपत्नी से उसकी जाँच करने को कहा । जब पतिव्ता “भवानी” बाहर जायीं 
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तो उन्होंने छय॒भग ७५०० स्वर्णमुद्राओं से समन्वित अपने “शंकर” को देखा। उस पर 
अंकर' को वहीं रुके रहने का आदेश देकर “भवानी? ने अपने पतिदेव को भी वहाँ 
बुछाया और सारी चीजें उन्हें दिखलायीं। तत्पश्चात्‌ अपने पति की अनुमति पाकर 
“भवानी ने उस चमाइन को अपनी पूर्वप्रतिज्ञा के अनुसार बुवाया और सारी मुद्वाएँ 
उसे ही दे दीं। यद्यपि वह चमाइन मुद्राएँ लेना नहीं चाहती थी तथापि बहुत समझाने- 
बुझाने के बाद उसने लेना स्वीकार कर लिया । शंकर मिश्र की कीत्ति के साथ अपनी भी 
कीत्ति को अमर करने की इच्छा से उस चमाइन ने एक पोखरा शंकर मिश्र के घर के 
पास ही खुदवाया जो आज भी दरभड्ा जिले के सरिसव ग्राम में शंकर मिश्र के निवास- 
स्थान के पास 'चमाइन पोखर।' के नाम से प्रसिद्ध है । 

किन्तु पं० भवनाथ मिश्र को फिर भी शानित न मिली । शंकर! की याचकता तथा दान- 
ग्राहकता उनकी अयाचक मनोवृत्ति के लिए सवथा प्रतिकूल सिद्ध हुई। छुब्ध हृदय से 
पं० भवनाथ मिश्र निम्नलिखित श्छोक पढ़ते हुए घर-बाहर करणे लगे :-- 

अधीतमध्यापितमर्जितं यश्ो न शोचनीयं किमपीह भूतले। 
इतः पर कि भवनाथशमंणः ९ 

परन्तु बार-बार श्लोक पढ़ने के बाद भी उनकी बुद्धि में श्लोक का चतुर्थ चरण नहीं 
आ रहा था। जब 'शंकर' ने कई बार अपने पिता के मुख से श्लोक के तीन ही चरण 
सुने तो अन्त में उसने चतुर्थ चरण की पूर्ति कर दी :-- 

मनो मनोहारिणि जाह्वीतटे ॥ १ ॥ 

यद्यपि अपने पुत्र की प्रतिभा पर उन्हें बहुत प्रमोद हुआ तथापि उनकी अयाचक 
मनोवृत्ति ने उन्हें घर से अछग हो जाने के लिए ही बाध्य कर दिया। कहट्दा जाता है कि 
पं० भवनाथ मिश्र ने अन्त में अपने निवास से कुछ दूर अपनी एक कुटी बनवा छी 
और वहीं अपने जीवन के अवशिष्ट दिनों का अन्त कर ब्रह्मसायुज्य की सम्प्राप्ति 
उन्होंने की । 

मेंथिलकुछालंकार भारतविभूति आचाय इहांकर मिश्र के बाह्यकार का इतिबृत्त 
उपयेक्त ( किम्दन्ती ) रूप में ही प्रसिद्ध है 
शहुर मिश्र की शिक्षा-दीक्षा तथा बिद्व॒त्ता 


शंकर मिश्र ने सभी शा्खों का अध्ययन अपने पिता जी से ही किया था। उनके 
पिता पं० भवनाथ मिश्र केवछ मीमांसाशाख्र के ही नहीं अपि तु अन्यान्य शार्खों के भी 
मर्मज्ञ विद्वान थे। योग्य पिता की प्रतिभा ओजस्वी पुत्र की प्रतिभा के साथ मिलकर दूनी 
हो उठी। 
4. ताताद्धीत्याखिलतन्त्रसारम--'शब्दुमणिमयूख” का प्रारम्भ-श्ठोक । इससे 
अतिरिक्त, शंकर मिश्र ने विभिन्न शास्त्रों के अपने टीका-ग्रन्थों में निम्नलिखित श्छकोक 
. छिखा है जिससे इनके पिता के सर्वशाखनिष्णातत्व का परिक्ञान होता है ;-- 
स्वश्रातुर्जीवनाथरय व्याख्यामाख्यातवान्‌ यतः । 
मत्पिता भवनाथो यां तामिद्दाल्खिमुज्ज्वलाम्‌ ॥ 
न्‍्यायलीलावतीकण्ठा भरण, पृ० ८६४; आत्मतत्त्वविवेककक्पछता, पू० ९४८ ( वि० 
इ० ); खण्डनटीका, पु० ६३२ ।* 
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अपने पिता के प्रति शंकर मिश्र की कितनी अटूट श्रद्धा थी उसका प्रमाण निम्न- 
लिखित दो श्लोकों में ही मिल जाता है :-- 


(१ ) चिन्तामणेरिद्द गभीरतरेअस्बुराशावाशापि कस्य तरणाय गतन्रपस्य 
ती्णों मया परम भवनाथसूक्तिपोताधिरोहणतिरस्कृतसाध्वसेन ४ 
(२) या सूक्तिभंवनाथवक्त्रकमलादुद्गत्वरी तत्कृतम 
सौभाग्य प्रतिपद्य शुद्धमतिभिः श्लाघापदं लम्मिता । 
न्‍्यस्ता सज्जनमानसे विजयतामापुष्पवन्तोदर्य॑ 
ग्रन्थग्रन्थिविमोचनाय रचना वाचामियं शांकरी ॥ 

शंकर मिश्र का पाण्डिव्य सभी शास्त्रों में अप्रतिहत था। यद्यपि इनकी कृति मुख्यतः 
न्‍्याय-वैशेषिक शाख से ही सम्बद्ध है तथापि अन्यान्य शार्तों में भी इनकी निषुणता का 
अपलाप नहीं किया जा सकता । 'खण्डनखण्डखाद' जंसे विचित्र ग्रन्थ पर भी इनकी 
लेखनी उसी प्रकार निर्बाध गति से चली है जिस प्रकार “न्यायलछीलावती” जैसे चेशेषिक- 
शास्त्र के क्लिष्टसम प्रन्थ पर | यद्यपि 'खण्डनखण्डखाद्य! पर शह्ढर मिश्र से प्राचीन तथा 
अर्वाचीन आचार्यों की बहुत-सी व्याख्याएँ हैं तथापि शंकर मिश्र की व्याख्या अनोखी है। 
अपने न्याय-वेशेषिकशास्त्र के परिशीलन से सम्प्राप्त सूचंमेक्षिका के बल पर स्थरू-स्थल 
में खण्डनकार की तक॑पूर्ण आलोचना अद्यावधि पण्डितमण्डली की आकर्षणबिन्दु रही है। 
यही कारण है कि प्रगढ्भ) मिश्र जसे प्रगह्रम विद्वानू को भी अपनी खण्डनटीका-- 
'खण्डनदुर्पण! ( चौखस्बा ) के प्रारम्भ में लिखना पड़ा है :-- 

श्रीमच्छुड्डर वर्धभानर चितोपायान्‌ विछोड्यापि च । 

न्‍्याय-वैशेषिकशाखत्र में ता इनके पाण्डित्य का यथाथ वर्णन करना भी सम्भव नहीं 
है। कोई भी ऐसा महत्त्वपूर्ण न्‍्याय-वेशेषिक का ग्रन्थ या व्याख्या-प्रन्थ नहीं है जिस पर 
आचार्य दर मिश्र की प्रतिभा का अप्रतिहत प्रकाश न पड़ा हो। जिस ग्रन्थ पर इनकी 
लेखनी चली है उस ग्रन्थ की अन्यान्य व्याख्या प्रायः हतप्रभ एवम उपेक्षितन्सी हो 
गई है । 

ब्याख्या ग्रन्थों के अतिरिक्त न्‍्याय-वेशेषिकशाख पर इनके कुछ स्वतन्त्र ग्रन्थ भी हैं 
जिनमें 'मेदरत्न' ( 'सेद्प्रकाश” ) प्रमुख है। इस छलघुकाय अन्थ में अह्वेतवाद का 
इतना सार्मिक खण्डन किया गया है कि अद्वेतसम्प्रदाय के महान्‌ आचाय मधुसूदन 
सरस्वती को “अद्वेतरत्नरक्षण' नाम का एक भेद्र॒त्नखण्डनात्मक ग्रन्थ छिखना ही 
पड़ा। किन्तु 'रस्नेषु छुप्तेषु बहुष्वमत्येरद्यापि रत्नाकर एव सिन्धुः। 

8 कील कक पलक कप कक 

4. दब्दमणिमयूख! के अन्त में द्वितीय श्लोक । 

२. खण्डनखण्डखाद्र्टीका, पृ० ४१६॥ 

३. इनका वास्तविक नाम 'शुभड्डर” था, क्योंकि केवछान्वयी अनुमान के व्याख्यान 
में तथा उपाधिवाद के अन्त में भी इन्होंने अपना नाम 'शुभझूर' ही बतछाया है। 
सम्भवतः वाक्यप्रागठभ्य के कारण ही इन्हें 'प्रगह्भ' कहा जाने छगा था | 

“0 'शापा३-- सरांड0ए णएताशा फत05079, ५०. , ?ए. 327. 

४. किन्तु 'चिन्तामणिमयूख” को इस कथन का अपवाद माना जा सकता दै। 

०». यह ग्रन्थ सरस्वती भवन, वाराणसी से १९३४ ई० में प्रकाशित हुआ है। 
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दिडनाग तथा धर्मकीर्ति जैसे प्रचण्ड तार्किकों की प्रखर प्रतिभा से परिपूत बौद्धन्याय 
में आचारय शह्वर मिश्र के नेपुण्य का प्रमाण इनकी “आत्मतस्वविवेकःकल्पछता” है। 
न्‍्यायाचार्य उदयन के अर्थगम्भीर उत्तरपत्ष के भावाभिष्यक्षन में इनकी क्षमता के 
आधार पर यदि इन्हें नेयायिक मानना :स्वाभाविक है तो पू्वपक्ती बौद्धाचायों के 
_वियुढ़ाशय के प्रकाशन के आधार पर इन्हें बौद्धताकिक मानना भी अस्वाभाविक 
नहोगा। 

पूर्वमीमांसा शाखर में इनक पाण्डित्य-प्रकर्प का परिक्ञान इनके विचित्र ग्रंथ 'बादि- 
विनोद! तथा “आमोद' ( न्‍्यायकुसुमाअ लिव्याख्या ) के अवछोकन से स्पष्टरूप में हो 
जाता है। 'शब्दमणिमयूख! के प्रारम्भ में इनके निम्नलिखित श्छोक-- 


तातादधीत्याखिछ॒तन्त्रसारम्‌ महाणवादीन्‌ बहुशो निरूप्य । 
श्रीशझ्रेणाचितशझूरेण वितन्यते. शब्दमणेमंयूखः ॥ 
से भी इनके सर्वंशास्रज्॒स्व के अवगम के साथ-साथ मीमांसा के प्रौढ़ पाण्डित्य का परिचय 
मिल जाता है, क्योंकि उक्त श्छोक में उल्लिखित 'महारंव ? वस्सेश्वर' का प्रमुख ग्रन्थ 
भीमांसामहाणंव' ही है। साथ ही, मद्दान्‌ मीमांसक पं० भवनाथ मिश्र के सुपुत्न एवम 
शिष्य आचार्य शइ्ढर मिश्र के मीमांसाममंज्ञत्व में प्रमाण की विशेष आवश्यकता भी 
नहीं है। 
आचाय॑ शझह्ूर मिश्र के 'तातादधीध्याखिलतन्त्रसारस” इस कथन की सार्थकता 
यदि संक्षेप में देखना हो तो हमें इनका 'वादिविनोद”! देखना चाहिए। इस ग्रन्थ के 
विषय में इतना ही कहना पर्याप्त है :-- 
लघुरपि बह्मधंवह श्रिन्तामणिरिव निबन्धोडयम्‌ ॥ 
सकलशास्रमूर्धन्य व्याकरणशासत्र में आचार्य के पाण्डित्यप्रकर्ष में न्‍्यायवेशेषिक, 
मीमांसा तथा व्याकरण की त्रिवेणी--/तत्त्वचिन्तामणि” के शब्द्खण्ड--में हनका निमज्जन 
ही पर्याप्त प्रमाण है। “न्यायकुसुमाश्जलि! की व्याख्या आमोद!ः (५ स्तबक ) तथा 


१. यह 'महार्णव? 'वादिविनोद” प्रृ० ५३ में भी उल्लिखित है। 

२. तरीं६09 0 प8ए५४- ५०३५३ ॥ ॥॥॥]9 के पृ० १३६ में 'महाणंच” के 
लेखक का नाम कुछ अशुद्ध ५४(९5ए०7० छुपा है । लेखक का नाम वत्सेश्वर ( ४४(5९४- 
४४79 ) है। 

दृष्ध्य--आलोक, प० १० (मिथिला विद्यापीठ, दरभद्गा) तथा प्ांछाणए 0 खिबएफ्ब- 
५३५०० ॥7 १॥॥0॥89, ?., 94. 

३. म० म० डॉ० उमेश मिश्र जी ने अपने प्रांडा०ए ० ता ?॥0509#9, 
(५०. पा के एृ० ३०४ में 'महाणव” को एक अतिरिक्त ग्रन्थ मानने की सम्भावना व्यक्त 
की है। परन्तु 'महार्णव” को 'मीमांसामहार्णव” मानना ही अधिक उपयुक्त है, क्‍योंकि 
तत्तवचिन्तामणि' की ध्याख्या के लिए मणिकार गंगेश उपाध्याय की '“गुरुभिर्ज्ञात्वा 
गुरूणां मतम! प्रतिज्ञा तथा ग्रन्थ में उसकी आय्यन्त पूत्ति के आधार पर व्याल्याकार में 
मीमांसा--प्राभाकर सीमांसा-का पाण्डित्य सवंथा अपेक्तित है। 
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ज्यायलीलावतीकण्ठाभरण!' में भी यन्नन्तन्न इनके वेयाकरणत्व का स्पष्ट परिचय मिल ही. 
ज्ञाता है । 

किन्तु आचाय॑ शह्कर मिश्र की लेखनी इन नीरस शास्त्रों तक द्वी नहीं भपि तु सरस 
काव्य-शासत्र का भी निमज्जन करने में उदासीन नहीं रही। इस प्रसद्ध में इनका निम्न- 
लिखित रसार्णवस्थ श्लोक व्रृष्टध्य है :-- 


तकम्यासपरिश्रान्तस्वान्तविश्रान्तिहेतवे . । 
ये श्कोका विहितास्तेषाम संग्रहो5यं विधीयते ॥ | 


उपयक्त संक्षिप्त विवरण से यह सुस्पष्ट हो जाता है कि आचाय॑ छाह्ूूर मिश्र की 
प्रतिभा सर्वतोभद्द थी । वस्तुतः प्रतिभा का अर्थ भी तो यही है । इसी अलौकिक प्रतिभा 
के कारण इनके विषय में निम्नलिखित श्लोक प्रसिद्ध है :-- 


शड्गरवाचस्पत्योः शब्टरवाचस्पती सहशो .। 
पत्तधरप्रतिपक्षी लक्षीमुतोी न च क्वापि ॥ 


शहर मिश्र का समय 


उपयुक्त वंशावली के आधार पर यह स्पष्ट है कि शझ्टर मिश्र पच्चघर मिश्र से कुछ पूर्व- 
वर्त्ती तथा यज्ञपति उपाध्याय के समसामयिक या ५-१० वर्ष पूवंवर्त्ती थे। पश्चथर मिश्र का 
समय १५ वीं शताब्दी के पूर्वार्ध का अन्तिम भाग माना गया है एवम यक्षपति उपा- 
ध्याय का समय १४५० ई० से पूर्व १४३५०--२० ई० के आस-पास है। अतः श्र मिश्र 
का समय १४०० ई० या कुछ वर्ष बाद माना जा सकता है । 

उक्त तिथि के समर्थन में यद्द भी ज्ञातव्य है कि वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय 
में शद्डर मिश्रक्ृत खण्डनखण्डखाद्रटीका की एक हस्तलिखित प्रति वर्तमान है। हस्तलेख 
का समय १५२६ सम्बत्‌ ( १४७३ ई० ) हे । रघुनाथ मन्दिर पुस्तकालय में भी शहर 
मिश्र के 'भेदप्रकाश? का एक हस्तलेख विद्यमान है। यह १५१९ सम्बत्‌ ( १४६२ ई० ) में 
काशी में शइ्डर मिश्र के जीवन-काल में ही लिखा गया था । इससे भी शह्डूर मिश्र का 
उक्त समय मानना स्वाभाविक है। 


म० म० कुप्पूस्वामी शास्त्री जयदेव मिश्र को १३०० ई० से भी पू्ववर्त्ती तथा शहर 
मिश्र को १७ वीं शताब्दी के उत्तराध का मानते हैं। परन्तु जयदेव मिश्र तथा शहर 
मिश्र के वंशक्रम को ध्यान रखने पर उक्त मत सर्वथा अग्राह्म सिद्ध हो जाता है। 

3. जां४09 ० पातंशा ?7050909 ( 97. 'शीह्वञा9 ), ४०0. ] के प्ृ०३२४ : 
में उद्छत । 

२. स्रा४0ए ० २३ए५४- ४५३५३ ॥ (४॥9, 272, 24-25, 

३. वही, पएृ० १६३ । 

४. /. 'शाआाआ३--प्रां॥0ए ण फतंकत) एआ050909, ४०, ॥, ?, 324, 

५, एलगल ण पाता 7.6806 ( पप्००7टा० ), ?, 38. 

<. वही, पू० ४० । 
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श्र मिश्र की कृतियाँ 
शडझ्टर मिश्र की निम्नलिखित कृतियाँ प्रमाणसिद्ध हैं :-- 
($ ) मयूख , (२) त्रिसून्नीनिबन्धव्याख्या ( न्‍्यायसूत्र--३-३ पर उदयनाचार्य 
की उपटीका 'परिशुद्धि' की अक्तरानुसारिणी व्याख्या ), (३ ) किरणावलीनिरुक्ति- 
प्रकाश , (४ ) भेद्प्रकाश , (५) खण्डनखण्डखाद्यटीका , ( ६ ) वादिविनोद , (७ 2 
40050 5 लक शी कम: लकी ट मिल कक के 


नस अनजान थओा 


अनिल 


१. 'बाद्विनोद! ( ए० ७९ ), “कणाद्रहस्य” ( ४० १०३ ), 'छीलावतीकण्ठाभरण! 
(घरूृ० ७३) तथा “उपस्कार' ( ३३११४, १७; ३॥२।३८; ७१॥२०,२३; ९॥२॥१॥ ) आदि में शह्कर 
मिश्र ने चिस्तामणिटीका 'सयूख” का उद्छेख किया है। स्तेन (8027 ) साहब ने 
जु्लागाएव (४४॥0०20८ के पए्‌ृ० १४४ में ह० ले० अन्थ संख्या--१५३७ के अन्तगंत इसकी 
एक हस्तलिखित ( अपूर्ण ) प्रति का उल्लेख तथा विवरण भ्रस्तुत किया है । 

२. म. म. हरप्रसाद शास्त्री को इसका एक अपूर्ण हस्तछेख दिनाजपुर में मिलता था। 
इसमें शझर मिश्र की निम्नलिखित उक्ति बहुत ही महत्त्वपूर्ण है :-- 

प्रकाशदर्पणोद्योतकृद्धिव्याख्या कृतोज्ज्वला । 
तथापि योजनामान्रमुद्दिश्यायं ममोद्यमः ॥ 

इस श्छोक में उल्लिखित “प्रकाश” व्याख्या वर्धमान उपाध्याय की, दर्पण” व्याख्या 
_बटेश्वर उपाध्याय ( शह्लर मिश्र के पिता के मातामह ) की एवम 'उद्योत? व्याख्या दिवा- 


कर उपाध्याय की रही । 
द्रष्टटय--750079 ० िब्चए५०-नौर५३५३ ॥7 १॥॥॥॥9, ?. 37. 


प्राइ0०फए रण वात 7?7905०00॥9, ५०१. 40, ९. 309, 

३. यह “प्रकाश” व्याख्या उदयनाचार्य की 'किरणावछी” पर थी। “कणादुरहस्य' 
( प्रू० १७७ ) में इसका संकेत मिलता है :--'किरणावलीनिरुक्तिप्रकाशे च क्ृतब्युत्पा- 
दनमेततव' । 

४. यह ग्रन्थ 'भेदरत्न' के नाम से रूरस्वती भवन, वाराणसी से १९३३३० में प्रकाशित 
हो चुका है। म० म० डा० उमेश मिश्र जी का कथन दे कि इसकी रचना प्रायश्ाः खण्डन- 
टीका के बाद आचार्य ने की थी ( ब्ृष्टन्य-॥०५ ० 0ी9॥ ए्न050909, १०. 
प्‌, 7. 390 ) परन्तु खण्डनटीका में 'भेद्प्रकाश!| का उद्लेख मिलने से ऐसा कहना 
उचित नहीं है :-- 

विपक्चितश्वायमुद्धारो 'मेद्प्रकाशे! ( खण्डनटीका, ४० १3३२५ )। 

५. यह टीका “शाहूरी' के नाम से असिद्ध है। यह टीका १८८८ ई० में लाजरस, वारा- 
णसी से प्रकाशित हो छुकी है । सम्प्रति काशी हिन्दू विश्वविद्यालय से तथा ्वौखम्बा 
संस्कृत कार्यालय से ( हिन्दी अनुवाद के साथ ) पुनः प्रकाशित हो रही दे । 

६. यह लघुकाय किन्तु अत्यन्त महत्वपूर्ण ग्रन्थ इलाहाबाद से १५१५ ई० में म्० म० 
डॉ० गड्लानाथ झा जी के सम्पादकत्व में प्रकाशित हो चुका है। इस ग्रन्थ के संक्षिप्त 
वैषयिक विवरण के लिए. म० म० डॉ० उमेश मिश्र जी का म्री॥गरए रण ग्रातीक्षा 
ए]॥050779, ( १०! ॥॥. एए 30-9 ) भी द्रृश्टव्य द्दैे। 


[ १५ ] 


'उपस्कार , ( ८ ) कणादरहस्य | (९ ) न्‍्यायलीलावतीकण्ठाभरण , ( १० ) आत्मतत्त्व- 
विवेककल्पछता , ( १२ ) आमोद्‌ _ ( न्‍्यायकुसुमाअलिटीका )। 

उपर्यक्त दार्शनिक ग्रन्थों के अतिरिक्त आचार्य शझ्टर मिश्र के कुछ काव्यप्रन्थ 
भी हैं :-- 

(५ ) गौरीदिगग्बर प्रहसन, (२) कृष्णविनोद नाटक, (३ ) मनोभवपराभव 
नाटक, रसार्णव । 


उपस्कार 


यद्यपि वे० सू० पर “उपस्कार? से प्राचीन कई प्रामाणिक, संछिप्त एवम विस्तृत 
व्याण्याएँ लिखी गईं तथापि शहझ्ूडर मिश्र के समय तक एक “वृत्तिः--जिसका उल्लेख 
“उपस्कार' में अनेकशः किया गया है--से अतिरिक्त सभी .व्याख्याएँ विनष्टप्राय हो 
चुकी थीं। यह तथ्य उपस्कार के निम्ननिर्दिष्ट श्लोक से प्रमाणित होता है :-- 
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१. इसका विवरण आगे किया जाएगा। 

२. इसका प्रकाशन चौखरबा संस्कृत कार्याठय से १९१७ में हो चुका है। 

३. यंह टीका वर्धभानोपाध्याय के “प्रकाश” तथा प्रकाश” पर भगीरथ ठक्कुर की 
ध्रकाशिका' के साथ-साथ चोखम्बा संस्कृत कार्याठटय से १९३४ ई० में प्रकाशित दो 
चुकी है । 

४. यह व्याख्या बिब्लियोथिका इण्डिका तथा चौखम्बा संस्कृत कार्यालय से प्रकाशित 
हो चुकी है । 

५. “आमोद' भाद्यन्त शह्डर मिश्र की कृति है या रामसद्र सावंभौम की या रामभद्ग 
तथा शद्भूर मिश्र की सम्मिलित कृति इस विषय का विवरण सरस्वती भवन ग्रन्थ-माला 
से प्रकाशित 'कुसुमाअलिबो घिनी' की प्रस्तावना में म० म० गोपीनाथ कविराज जी, 
रामभद्वीटीकासहित 'कुसुमान्जलिकारिका! ( आशुतोष संस्कृत ग्रन्थमाला, कलकत्ता ) 
की प्रस्तावना में प्रो० श्री नरेन्द्रचन्द्र वेदान्ततीर्थ आदि द्वारा किया गया है। विशेष 
जिज्ञासा रखनेवालों को उक्त स्थल का अवलोकन करना चाहिए। 

यह “आमोद” गुणानन्द्विद्यावागीश के “विवेक' के साथ कलकत्ते से दो भागों 
में प्रकाशित डहो चुका है। मिथिला विद्यापीठ, द्रभड्रा! से भी वरदराज की “बोधिनी! 
तथा गुणाननद्‌ विद्यावागीश के “विवेक” के साथ इसका प्रकाशन अत्यासन्न दे । 

६. इन काब्य ग्रन्थों का विवरण डॉ० उमेश मिश्र के लाइ0ए ० तब ?॥ञ0- 
$0.॥9, ५० ]] ( 72. 32-22 ) से प्राप्त करना चाहिए। 

प्राध्यापक दिनेशचन्द्र भटद्टाचाय जी ने अपने प्रांध0ए7 ० ४०५० -५७३५०७ 7 
॥॥9 ( पृ० १३४ ) में एक 'पण्डितविजय' काब्य का भी शहूर मिश्र की कृति के रूप 
में उल्लेख किया है। इनके काब्यप्रन्थों से मेरा परिचय अत्यत्प है । 

७. उदाहरणार्थ :--उपस्कार--99२; ११३; १२६; ३॥१।१७ आदि द्वष्टव्य हैं । 

८. श्रीयुत दिनेशचन्द्र भद्टाचार्य जी का कथन है कि सम्भवतः शहर मिश्र के पास 
4वृत्ति! पूर्णतः नहीं थी अपि तु खण्डित रूप में ही | 

द्रष्च्य--ता8009 ० १३४५० २४३५३ 7 (॥॥9, ?. 42. 


[ ?६ |] 


सूत्रमाश्रावलम्बेन निरालम्बेडपि गच्छुतः । 
खे खेलवन्ममाप्यनत्र साहसं सिद्धिमेष्यति ॥ 
( उपस्कार-प्रारम्भ-श्लोक सं० ३ ) 

यतः उपस्कारकार के समझ वे० सृ० के मौलिक स्वरूप को प्रस्तुत करनेवाली कोई 
प्रामाणिक व्याख्या नहीं थी अतः“उपस्कार' को वे०सू० के मौलिक स्वरूप के निर्धारण के छिए 
प्रमाण नहीं माना जा सकता है । किन्तु जहाँ तक कणाद के मौलिक सिद्धान्त के अधि- 
गम का प्रश्न है, 'उपस्कार! को एक प्रामाणिक ग्रंथ मानने में विप्रतिपत्ति नहीं है, क्योंकि 
“उपस्कार” में कोई ऐसा विषय नहीं है जिसका मूल “पदार्थधर्मंसंग्रह” में विद्यमान न 
हो । 'पदार्थधर्मसंग्रह” प्रशस्तदेवाचार्य की कृति है और प्रशस्तदेवाचार्य ने वें० सू० 
पर लिखे गए वात्तिक--“वाक्यः--तथा “वाक्यभाष्य” पर भी एक टीका लिखी थी जिसका 
संकेत “नयचक्र' आदि में मिलता है। यदि प्राचीन तथा वे० सू० से घनिष्ठरूप में सम्बद्ध 
प्रशस्तदेव को महषिं कणादु के मत का यथार्थ प्रतिपादक माना जाय तब तो यह मानना 
ही होगा कि प्रशस्तदेवाचार्य के मार्ग से ही प्रायेण वे० खू० की व्याख्या प्रस्तुत करनेवाला 
“उपस्कार' महर्षि कणाद के सिद्धान्तों का प्रामाणिक प्रतिपादुन करनेवाले ग्रन्थों के अन्य- 
तम अवश्य है । प्रशस्तदेव को कणाद्‌ के सिद्धान्तों का यथावत्‌ परिज्षाता इसलिए भी 
मानना चाहिए कि “आत्रेयभाष्य' के आधार पर 'न्यायप्रवेशवृत्तिपश्चिकाः में किए गए 
बे० दु० के पदार्थों का विवरण भी प्रशस्तदेवक्ृत विवरण से सर्वथा साग्य रखता है । 

किन्तु प्रशस्तदेव के अनुसरण का यह अर्थ नहीं है कि 'उपस्कार! में उनका अन्धानु- 
करण किया गया है । शद्बर मिश्र की अद्वितीय प्रतिभा स्थान-स्थान पर अपना 
चमत्कार दिखलाने में पीछे नहीं रही है। उपस्कारकार ने अपने शाख्रान्तर के, विशेषतः 
नव्यन्यायशास्त्र के, प्रोढ़ पाण्डित्य का प्रदर्शन गृढ़ विषयों के परिष्कार के लिए निश्छुल- 
रूप में किया ही है। इसका प्रमाण “उपस्कार में पदे-पदे उपलब्ध दे और विशेष रूप 
में मड्लवाद ( उप० १॥१॥१ ॥ ), सुक्तिवाद ( उप० $।॥४ ॥ ), संशयनिरूपण ( उप० 
२२१७ ॥ ), व्याप्तिवाद ( उप० ३॥$।३४ ॥ ), पाकग्रक्रिया ( उप० ७१६ ॥ ), द्वित्व- 
प्रक्रिया ( उप० ७ारा८ ॥) तथा बहुत्वसंख्यास्वरूप ( उप० ७२॥८॥ ) के विवेचन 
द्षष्टब्य हैं । 

शहर मिश्र का पाण्डित्य चिर-दिप्रतिपन्न विषयों में स्वतन्त्र एवम्र प्रशस्त विचार 
प्रस्तुत करता है । 'मझलाचरण का प्रधान फल कार्यसमाप्ति है! इस प्राचीन मत का 


किन्तु प्रथमाध्याय से दृशमाध्याय तक के “उपस्कार' में बृत्तिकार के उब्लेख से यह 
प्रतीत होता है कि 'बृत्ति' शहर मिश्र के समय में सम्पूर्णतया उपलब्ध अवश्य थी। हाँ, 
इस आधार पर यह कढ्पना नितान्त युक्तिप्तह्व़त होगी कि “बृत्ति! महत्त्वपूण, कम से 
कम शहूर मिश्र की दृष्टि में, नही थी। यह सम्भावना भी अखड्गत न होगी कि वृत्ति! 


की रचना शब्डूर मिश्र से बहुत पहले नहीं हुई थी। [. ; नहीं 
६. दर्शनशास्त्र में प्राचीन तथा नवीन शब्द्‌ का कोई व्यवस्थित अर्थ नहीं है। यद्यपि 


वतत्वचिन्तामणि' में प्राचीन मत के रूप में उद्छत मड्गलविषयक मत को मीमांसकों का 
मत माना जाता है ( और 'किरणावली” में भी प्राचीन मत का ही अनुवाद है) तथापि _ 
मड़ल के फल के विषय में उमयविध मत अत्यन्त प्राचीन हैं। ई० पू० प्रथम शतक के 


[१७ ॥ 


गल्लेशोपाध्याय द्वारा अपनी अक्षय्य कृति--तक्तवचिन्तामणि? में साठोप खण्डन तथा 
“विध्नध्वंस ही मड़ल का मुख्य फल है?! इस मत के सयुक्तिक व्यवस्थापन के बाद भी 
उपस्कारकार ने पुनः अपनी प्रौढ़ प्रतिभा से प्राचीन मत का ही समर्थन किया है । 

“उपस्कार! वृत्तिकार के कुछ मतों के अवगम में तो सहायक है ही, साथ ही, कुछ 
प्रचीन ग्रन्थों की विषमताओं को सुलझाने में भी यह बहुत ही उपयोगी है | उदाहरणार्थ, 
हम 'पदार्थकमंसंग्रह” की द्वित्वप्रक्रिया के उस प्रसद़् को ले सकते हैं जहाँ विरोध के दो 
स्वरूप--सहानचस्थान तथा वध्यघातक--बतलाए गए हैं। वत्तमान “पदार्थधर्मसंग्रह? 
का स्वरूप ऐसा अस्पष्ट है कि साधारणतः पाठकों का चित्त विचलित होने लूग जाता है। 
किन्तु 'उपस्कार' का यह कथन--इयश्न प्रक्रिया ज्ञानयोव॑ध्यधातकपच्षे परमुपपथते, 
स एवं च पक्तः प्रामाणिकः ! उपयक्त व्यामोह को सर्वथा निरस्त कर देता है। 

संशयप्रकरण ( बं० सू० २२१७ ) में नेयायिकों के मत के निराकरण में भी उपस्कार- 
कार की सूचमेश्षिका स्पष्ट हे । 


उपयंक्त कारणों से ही पण्डितमण्डली में 'पदाथंधर्मसंग्रह” के बाद महत्त्वपूर्ण स्थान 
“उपस्कार! को ही भ्राप्त है। वर्तमान समय में बे० सू० की अनेकानेक प्राची न--चन्द्रा- 
ननन्‍्द दृत्ति' तथा “मिथिला विद्यापीठ वृत्ति' और अर्वाचीन--वेदिक वृत्ति', 'विवृत्ति! 
( जयनारायण पशञ्चानन ) एवम्‌ “चन्द्रकान्त-भाष्यः आदि--व्याख्यासर्पत्ति के सुलभ 
होने पर भी “उपस्कार' के महत्व में कोई अन्तर नहीं पड़ा है--यह तथ्य सुस्पष्ट है। 


“उपस्का र? की टीका-सम्पत्ति 


. “उपस्कार! की जनप्रियता तथा प्रामागिकता ने परवर्त्ती युग के मनीषियों को व्याख्या 
छिखने के लिए भी बाध्य कर दिया। किन्तु यह दुःखद अवश्य है कि छगभग ३०० वर्षों 
तक इस ग्रन्थ पर कोई ब्याख्या नहीं लिखी गई। 

सम्प्रति 'उपस्कार! की एक व्याख्या--'परिष्कार' मद्दामहोपाध्याय पदश्चानन तर्करत्न 
की लेखनी से निकली हुई उपलब्ध है । इसका प्रकाशन कुछ दिन पूर्व कलकत्ते से हो 
चुका दे । 
द दूसरी व्याख्या है पण्डितराज विश्वनाथ झा जी की, जिसकी हस्तलिपि व्याब्याकार 
के पोन्न पं० श्री रुद्धर झा जी, रीडर, न्यायविभाग, का० हि० वि० वि० वाराणसी, के 
महाकवि कालिदास के 'कुमारसर्भव' में यह मतद्गय स्पष्टरूप में उक्लिखित है :-- 
विपस्प्रतीकारपरेण मड्नल निषेध्यते भूतिसमुत्सुकेन वा ॥ ( कुमाररूम्भव--७५। ) 
षष्ठ शतक के महावयाकरण भरठृंहरि ने भी महाभाष्यटीका में समाप्ति को ही 
मकर का फल मांना है :-- 
'अगद्िताभीष्टार्थसिद्धिमंक्लमस! ( महाभाष्यदीका, पृ. ) 
अतः निश्चित रूप में यह कद्दना कठिन दै कि प्राचीन मत से किस आचार्य का मत 
विवज्चित है । 
3. उपस्कार--७।२॥८ ॥ द क्‍ 
२. इस भ्रसज्ञ में विशेष स्पष्टता के लिए मेरी दूसरी कृति--बवैशेषिकदुर्शन : एक 
अध्ययन, पृ० ११४-११५ द्ृष्टव्य है। 


२ बे० सू० भू० 


[ १८ | 


पास है। इस व्याख्या की उपलब्धि का सर्वाधिक श्रेय पं० श्री नन्दिनाथ मिश्र जी, 
हस्तलेख-विभाग, वारागसेय संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी को है। पं० श्री विश्वनाथ 
झा जी मिथिला के द्रभड्गा जिले के अन्तर्गत सुप्रसिद्ध 'ठाढ़ी” ग्राम के निवासी थे । इनकी 
जद्वितीय प्रतिभा पर केवल मिथिला को ही नहीं प्रत्युत समस्त भारत 'देश को उस 
समय भी गर्व था और भाज भी है। इनके विशेष विवरण के लिए निश0०79 र्तः 
२०४०ए०-४५०४५०७ 7॥ ॥0]4 द्रृष्टच्य ह्े। 


बत्तमान संस्करण द 

“उपस्कार” के कई संस्करण हो खुके हैं जिनमें बिब्लियोथिका इण्डिका संस्करण-- 
१८६१, जीवानन्द्‌ विद्यासागर-संस्करण तथा हरिदास संस्कृत ग्रन्थमाला-संस्करण*-- 
१९२३ प्रमुख हैं। सम्प्रति उक्त सभी संस्करण अप्राप्य हैं। अत एवं एक नवीन संस्करण 
की आवश्यकता हुई और.उसी की पूत्ति के लिए यह संस्करण प्रस्तुत है। इस संस्करण की 
विशेषता है व्याख्यात्मक हिन्दी अनुवाद । काशी के प्रतिष्ठित विद्वान्‌ स्व० पं० ढुण्डिराज 
शास्त्री ने हरिदास संस्कृत ग्रन्थमाला सं० हे के अन्तर्गत १९२३ ई० में प्रकाशित “उपस्कार' 
में स्थल-विशेष में संसक्ृत भाषा में एक बृह्ददाकार टिप्पणी जोड़ दी थी। किन्तु आजकल 
संस्कृत टिप्पणी का उपयोग अत्यल्प है। इसीलिए स्व० शास्त्री जी ने अपने जीवन के 
अन्तिम अंश में “उपस्कार! का हिन्दी भाषा में व्याख्यात्मक अनुवाद किया था। ययपि 
इसके प्रकाशन के समय शास्त्री जी हम छोगों के बीच नहीं रहे तथापि उनका यशाः्शरीर 
( उनकी अन्यान्य कृतियों के साथ ) इस अक्षय्य कीर्ति के माध्यम से हमारे समक्त आज 
भी प्रस्तुत है और भविष्य में भी प्रस्तुत रहेगा । 

“उपस्कार' के निगूढ़ आशय को समझने में यह अनुवाद अत्यन्त ही उपयोगी होगा | 

यथपि शास्त्री जी की भाषा पुराने ढंग की है और इसलिए आज के लोगों के लिए 
बहुत रुचिकर नहीं है तथापि दर्शनशाख्र में भाषा से अधिक विषयवस्तु की मह्दत्ता 
होती है। अतएवं भाषा या शैली की प्राचीनता से इस अनुवाद की गरिमा को विनष्ट | 
नहीं माना जा सकता है । 

इस सानुवाद “उपस्कार' के प्रकाशन के लिए हम चौखस्बा प्रकाशन के अध्यक्ष को 
भी धन्यवाद दिए बिना नहीं रह सकते, क्योंकि आज के युग में प्राचीन संस्कृत ग्र्थों का 
समयानुरूप प्रकाशन का भारवहन एक असाधारण काय दे । 

आज्ञा है, देववाणी के समाराधक विद्वान प्रस्तुत संस्करण की सारी श्रुटियों की 
उपेक्षा कर इसका स्वागत करेंगे और प्रकाशक को उत्तरोत्तर ऐसे उपयोगी ग्रंथों के 
संस्करण के लिए प्रोत्साहित भी करते रहेंगे । 


संस्क्ृत-पालि-विभाग, विनीत-- 


का० हि० वि० वि० वाराणसी, 
बज से 2 कह श्री नारायण मिश्र 


भूमिका 


प्रकाश्यते कणादस्य श्रीवेशेषिकद्श नम्‌ । 
'प्रशस्तपादुभाष्येणोपस्कारेण च *संयुतम्‌ ॥ १॥ 
श्रीमान्‌ कश्यपवंशे5भून्मु निर्योगविभूतिमान्‌ । 
अक्षयित्वा धान्यकणांश्वक्ते यस्तप उत्तमम्‌॥ २॥ 
तत एवं हि काणाद इति ख्यातोडभवद्‌ भरुवि । 
तस्याद्भुततपश्चयोपरितुष्टी.. महेइवरः ॥ ३॥ 
कृपया5खिलवस्तूनां ज्ञानदृष्टि व्यधाच्छुभाम्‌ | 

श्र (* 
तेनबाखिलमत्योनामुपकाराय. निर्मितम्‌ ॥ ४॥ 
दशन कृत्स्नशाह्मषु प्रधान युक्तिसंभतम्‌ | 
(4 

योगाचारविभूत्या यस्तोषयित्वा 'महेश्वरम्‌ ॥ ५॥। 
चक्रे बेशेषिक शात्रं तस्म कणभुजे नमः ॥” 
इति प्रशस्तपादीयभाष्यान्तिमवचो बलात्‌ ॥ ६ ॥| 

कणाद न तु सम्प्रोक्त शास्त्र वशेषिक मद्दत्‌ । 
गौतमेन तथा न्‍याय॑ सांख्यन्तु कपिछेन व” ॥ ७ ॥ 
इति पञ्मपुराणीयवाक्यजातबलछाद्पि । 
सूत्रकारस्योक्तमुने: कस्मिन्देशे कदा ह्मभूत्‌ ॥ ८॥ 
स्थितिरित्यधुना5शक्यं निणेतु चमचक्षुषाम्‌ । 
मिथिलायां कश्यपस्य गोत्रेडभूदिति केचन ॥ ९ ॥ 
अस्येवाभूदुलछकेति संज्ञाउन्या कोतुकावहा । 
यतस्तद॒शन प्रोक्तमोल्‌क्यापरसज्ञया ॥ १०॥ 
माधवेन स्वके ग्न्थे स्वेदशनसडम्रहे। 

्ः 
विम्व॒तानामनेकनत्र. सुत्राणामथंसडमप्रहम्‌ ॥ ११॥ 
कृत्बा प्रशस्तद्वस्तु व्यरचीद्धाष्यलक्षणम्‌ | 
बेशेषिकपदाथीनां. धमंसडम्प्रहनोमकस्‌ ।। १२॥ 
निबन्ध॑ सूत्रसमितं लछोकानुग्रहकारकम्‌ | 
काछाद्यनियणेउप्यस्य भाष्यकारस्थ धीमतः ॥ १३ ॥ 
१. प्रशस्तपादभाष्यसहित॑ हिन्दीव्याख्योपेत च वेशेषिकदशं नस्य द्वितीय॑ 
संस्करण संवत्स रे$स्मिन्‌ पुथक्‌ प्रकाशितम्‌ । 


[२० ॥) 


परम त्वमेवाहूव त्वथायनमुनेरिव । 
कन्दल्यां श्रोधराचायमुनिरित्यादिकीतेनात्‌ ॥ १४ ॥ 
मुक्तावल्यां विश्वनाथे राकरेति' च शंसनात्‌ । 
सूत्रकारस्य समये भाष्यकारोडप्यजायत ॥ १५ ॥ 
इत्याहु: 9 चन ततोडप्यस्य प्राचीनता भर वम्‌ । 
व्याख्याश्वरोद्यनादीनामाचायोणामनेकशः ॥ १६॥ 
साक्षात्परम्पराप्राप्ताः सन्ति भाष्यस्य स॒द्विताः । 
सुत्राणां त्वधुनाप्येका लभ्यते शहछुरोदिता ॥ १७॥ 
राजकीयपरीक्षासु. स्थापितोपस्कराहयया । 
भारद्वा ज़कृता प्यन्या वृत्तिट, सा नोपलभ्यते ॥ (८॥ 
स चोपस्कार$त्‌ कस्मिन्देश काले हभूदिति । 
विचायते5धुना युक्‍त्या पारम्पयक्रमेण बे ॥ १९॥ 
श्रोमान्‌ श्रीश्रीधराचाय: कन्दलीं व्यद्धान्मुदा । 
गजाम्बुधि ्भूवषं किरणावडिमाश्रयन्‌ ॥ २० ॥ 
कन्द्लीकारतः पश्चानमिश्रोपाधिस्तु शह्कुरः । 
विदुषामग्रणीन्योयशाद्षपारक्षतः सुधोः॥ २१ ॥ 
. विक्रम॒स्य चतुद॒इ्यां शताब्द्यामास व्त्ययम्‌ । 
निणयो वज्ञविदुषां तत्र शास्राथसझ्मह:।॥ २२॥ 
कथ्यते साम्प्रतं तावत प्रेक्षावत्कोतुकप्रद: । 
उच्चावचानां लोकेषु प्रथितानामनेकशः ॥ २३ ॥ 
पदाथोनान्‍्तु कात्स्यनावगतिदुलभा भुवि। 
हि | ₹्‌ 
ततस्तान्‌ क्रमशो बद्ध्वा ज्ञानसोकयहेतवे ॥ २; ॥ 
द्शयामास शास्त्रेडस्मिन्‌ मत्युत्कषबढान्मुनिः । 
शुक्लादिभेदभिन्नानां घटादीनां घटत्वतः ॥ २५॥ 
यथा ज्ञानं हि सुलभं तथा सबंत्र बुध्यताम्‌ । 
९ * चल 
पदाथतत्त्वज्ञानं व' मननादिक्रमेण हि॥ २६॥ 
१. प्रशस्तस्य ऋषित्वं प्रवररत्नग्रन्थे आंगिरसगर्ण गौतमवर्गे पठित्वा- 
दपि बोध्यम्‌ । द 
२. तद्ग्रन्थस्येति शेष: । तस्य चतुर्थी विधा फ्राणादिरित्युक्तमाकरे इति 
विश्वनाथभटटाचार्या: । आकरे भाष्ये इत्यर्थः । 


[२१ ] 


शास्त्रेउत्राज्ञीकृत॑ निःश्रेयसदेतुकरं परम्‌ । 
द्रव्यं गुणाश्व कमोणि तथा जातिविशेषकौ ॥ २७ ॥ 
समवाय इतोमे षट पदाथा भावसंज्ञिताः । 


अभाव: सप्तमो5प्यस्य मुने: सम्मतिमाश्रि तः ॥ २८॥ 
प्रतियोगिकथाधी ननिरूपणतया त्वसो । 


साक्षान्नोक्तो न तुच्छत्बादित्या चायमतन्तथा ॥ २९॥ 
क्रियागुणेत्यादिसूत्रेनवामादाहिकस्थितेः । 

इत्थं राद्धान्तितं श्रीमच्छिरोमणिमहाशय: ॥ ३० ॥ 
केलास चन्द्रगुरुभिभोष्यालोचनतत्पर:..। 
शक्तिसादृश्यसंस्यादिषरामिमतवस्तुषु ॥ ३१॥ 
एतेषां लक्षणायोगो व्यवच्छेद्यो मुनेमते । 
गोतमोक्तप्रमाणादिपदारथानाञ्च॒सप्तसु॒ ॥ ३२॥ 
अन्तभौवस्तथा छोकप्रसिद्धानां समन्ततः । 

तत्र क्रियागुणाधारं द्वव्य नवविधं झ्वतम्‌ ॥ ३३॥ 
क्षित्यप्त जो मरुदृव्योमकारूदिगदेहिनो मन: 
क्षितिगन्धवती या स्यात्‌ गन्धस्त्वन्यत्र तद्॒तः ॥३४॥ 
झुक्तरूप॑ च माधुय समवेतं॑ जले ननु । 
आश्रयोपाधिक “नोलरूपं स्थायमुनाजले ॥ ३५॥ 


आम्लादि जम्बीररसो5प्येवं स्यादिति तद्विदः। 
उष्णरपशा श्रयं द्रव्य॑ तेजो भास्वररूपवत्‌ ॥ ३६॥ 
 जलस्पशनाभिभवान्नन्द्वंशुस्पशेप्रत्यय:. | 
अपाकजो*नुष्णाशोतस्पशेस्तु पवने मतः ॥ ३७॥ 
आकाश ं शब्दहंतुः स्यात्काछो 'ज्येष्टादिधीकर: । 
परस्मिन्परमन्यरिमिन्न पर॑ युगपच्चिरम्‌ ॥३८॥ 
क्षिप्रमेतादशी बुद्धि: काललिज्ञमिति स्मृतम्‌ । 
सर्बोत्पत्तिमतामेष निमित्तमिति कथ्यते ॥ ३९ ॥ 
*इद्मस्मादितोयं धीदिश्यं लिड्भमिदेष्यते । 
संयोगोपनयायव॒ तदेषा सिद्धिमेष्यति ॥ ४० ॥ 
१. मनन युक्तिरनुमानप्रयोग इत्यथं : | अस्मिन्नेव झ्ास्त्रे तस्य मुख्यतया 
प्रतिपादितत्वात्‌ ! २. ग्रहः । 


[ २२ ] 


आस्मेन्द्रियाय्धिष्ठाता करणं हि सकतृकम्‌ | 
इन्द्रियाथप्रसिद्धिस्तु गुणत्वात्कचिदाश्रिता ॥ ४१ ॥ 
रूपवच्चेत्यनुमितों द्रव्यं यज्नवर्म पुनः । 
प्रसिध्यति तदेवात्रात्मशब्देनोपपादितम्‌ ॥ ४२ ॥ 
आत्मेन्द्रियारथंसम्पन्धाज्ज्ञानमुत्पय्यते तु यत्‌ ! 
तदन्तःकरणा 'दन्यत्‌. अन्यच्चानपदशतः ॥ ४३॥ 
ज्ञानवत्सुखदुःखेच्छाह्वेषयत्ना: प्रथक्प्रथक्‌ | 
आत्मनो लिड्रतां यान्ति मनसो5पि गतिस्तथा ॥४४॥ 
शरीरादि न चात्मा स्थान्मतादिव्यसिचारतः । 

 चअक्षुः श्रोत्रादिकरणं. सकतृकमपेक्ष्यते ॥ ४५॥ 
वास्यादिवदिति व्याप्त्या तद्धिष्ठादृतात्मनि । 
एवं प्राणादिभिलिह्मनसः प्रेरणाच्च वे ॥ ४६॥ 

. अमिप्रेतेषु विषयेष्वतिरिक्त: स दहतः। 
इन्द्रियेभ्यश्रेति सिद्ध न्‍्यायवेशेषिके मते ॥ ४७ ॥ 
बन्धमोक्षादिव्यवस्थाहदेतोनो नात्वमीरितम्‌ । 
सो5यमसात्माउनादिसमिशथ्याक्षानवासनयाउबशः । ४८ ॥ 
देहादीन्‌ स्वात्मरूपांश्व मत्वा रागादिवृत्तिभिः । 
दुःखसंघातानुभवं कुवेन्‌ संसरति स्फुटम॥ ४९॥ 
वैशेषिकपदाथोनां तत्त्वज्ञानं यदा भवेत्‌। 
तेन भिथ्याज्ञाननाशे रागद्वेषायभावतः ॥ ५० ॥ 
प्रवृत््य्पाये तु जन्मापाय इंशानुकम्पया । 
जन्मापाये दुःखनाश आत्यन्तिक. इतीह॒शः ॥ ५१॥ 
निःश्रेयसपदा थस्तु शा्रादस्माच्च नान्‍्यतः। 
अतोस्य द्शेनस्याहुरारम्भ इति वाकिकाः ॥ ५२॥ 
आत्मेन्द्रियार्थ सम्बन्धे भावाभावो मतेमतम्‌ । 

. मनोछिद्लं यौगपद्मयामिमानो आन्त इष्यते ॥ ५३ ॥ 


.......... जज कजजक न तत तत+त+त  तन3त सन ता ससस-फ2>->>--सससअन सर 


१. तथा च ज्येष्ठादिसूये क्रियाघटकसम्बन्ध एवं काल इत्यथ्थः। 

२. इदमस्मात्पू्वं मिदमत्माहक्षिणमित्यादिबुद्धि रित्यर्थे: । संयोगेति । तथा 
चासमवायिकारणसंयोगाश्रयतमा कालवहिस्सिद्धिरित्यथे: । 

३, सांख्यव्याबृत्तिरनेन बोध्या । 


[२३ | 
सुखादिप्रत्यये हेतुरणुत्वाद्‌ युगपन्न हि। 
अनेकैरिन्द्रियेबद्ध मनस्तस्मान्न चेकदा ॥ ५४ ॥ 
अनेकेषाश्र ज्ञानानां सम्भवो5स्ति कदाचन । 
अन्धकारस्तु न द्रव्यं तेजोडभावः स इरितः ॥ ५५ ॥ 
आरोपित रूपमिति कन्दलीकारसंसतम्‌। 
द्रव्याश्रयी चागुणवानित्येतद्‌गुणलक्षणम्‌ ॥ ५६ ॥ 
रूपं रसस्तथा गन्धः स्पशेः|संख्या तथव च । 
परिमाणप्रथक्त्वे तु संयोगश्वच विभागक:॥ ५७॥ 
परत्वमपरत्वव्च॒ बुद्धयः सुखमेव च। 
दुःखमिच्छा द्वेषयत्नौ मुनिकण्ठाहिनिगेताः ॥ ५८ ॥ 
चराब्देन गुरुत्वद्व द्रवत्व॑ स्नेह एबं च | 
संस्कारश्व तथा धर्मोधर्मों शब्दः समुच्चिता:॥ ५९ ॥ 
प्रसिद्धणुणभावत्वादेते नोक्तास्तु कण्ठतः । 
चक्लुमात्रग्राह्मगुणी रूप॑ नोलादिभेदतः ॥ ६० ॥ 
भवेत्सप्तविधं तत्र चित्र नव्यन मन्‍्यते । 
रसनेन्द्रियग्राह्मस्तु गुणः स्याद्रससज्ञकः ॥ ६१॥ 
मधुराम्वाद्भिदेन षघडविधः परिकीतितः । द 
ध्राणग्राह्मो भवेद्वन्धोडसुरभिः सुरभिद्विधा ॥ ६२ ॥ 
स्वगिन्द्रियग्राह्मगुण: स्पशः शीतादिभेद्तः | 
त्रिविधस्तन्र रूप स्याच्चाक्षुष सहकारि तु ॥ १३॥ 
रसनादो रसादीनामेवं हंतुत्वमिष्यताम्‌ | 
एतेषां पाकजत्वन्तु छ्ितो नान्यत्र कुत्नचित्‌ ॥ ६४ ॥ 
पच्यन्ते बहिसंयोगात्स्वतन्त्रा: परमाणव:। 
पीलुपाकमते, नेबावयविष्वस्ति मध्यगः ॥ ६५ ॥ 
दु्घेटस्तन्न मन्‍्यन्ते इतरेउक्षपदानुगा:। 
गणनाव्यवहारस्य देतुः सख्याइमिधीयते ॥ ६६ ॥ 
सा चेकादिपराधान्ता नित्याइनित्या च संमता। 
मानव्यवहतो हेतु: परिमाणं प्रचक्षते ॥ ६७॥ 
चतुधाइणु महद्दीघ हस्वब्चेति प्रद्चीतितम्‌। 
अस्मात्यथगिदं नेति वेजात्यात्रत्ययस्य हि ॥ ६८ ॥! 


[२४ ] 
प्ृथक्त्वमेवतद्धेतुभंदतो5पि विभियते । 
अप्राप्तिपूविका प्राप्तिः संयोगख्रिविधः स्मृतः ॥ ६९ ॥ 
इयेनरैलौ यथा तेषु प्रथमस्त्वेककर्मजः । 
भवेद्द्वितीय उम्रयकमंजो मेषयोरिव ॥| ७० ॥ 
_ अह्लुःीतरुसंयोगात्‌ू. संयोगस्तरुःस्तयोः । 
तृतीयस्तञतिदहवन्द्दी बिभागोडपि गुणान्तरम ॥ ७१ ॥ 
इदंविभजते तस्मादित्येब हि प्रतोयते । 
संयोगाभावतो नास्य चरिताथत्वसंभवः ॥ ७२ ॥ 
 संयोगवदसुष्यापि त्रेविध्यं स्वयमूहामताम्‌। 
विभागजविभागस्तु द्वित्रिध: परिकीतितः ॥ ७३ ॥ 
देतुमात्रविभागोत्थो . हेत्वहेतुविभागजः । 
देशिकं कालिकव्चेति परत्वं द्विविधं मतम्‌ ॥ ७४॥ 
तद्गदेबापरत्वं स्यादू, बुद्धि: साम्प्रतमुच्यते । 
कत्सनव्यवहतेहँतु स्सा ताबदृद्विविधा समता ॥ ७५ ॥ 
संशयो निम्वयश्रेति फोटिद्वयकषन्तु यत्‌। 
अनिणयात्मक॑ स्था०: पुरुषो वेति जायते ॥ ७६ ॥ 
साधारणादिधिमांणां दशेनात्संशयरस तु। 
तद्विरुद्धों निणय: स्याज्ज्ञानं निधोरणं परम्‌॥ ७७॥ 
पुनः सा द्विविधा प्रोक्ता प्रमाप्रमेति भेदतः । 
यथाथोौनुभवो यस्तु प्रमा सा द्विबधा भवेत्‌ ॥७८॥ 
प्रत्यक्षमप्यनुसितिरिन्द्रियेभ्यश्वच “ड्ववेत्‌ । 
तत्त्यक्ष॑ षड्विध॑ स्याच्चाक्षुषादिप्रभेद्त: ॥ ७९ ॥ 
व्याप्तिज्ञानात्साहचयनियमास्यात्त यद्भवेत्‌ । 
ज्ञानं सानुमितिः स्वाथों परार्थेति च भेदतः ॥ ८० ॥ 
द्विविधाधन्त्या तु जायेत पव्म्चावयक्‍्योगतः | 
ततन्र छिल्“ं तु॒त्रिविधमन्वयव्यतिरेकतः ॥ ८१ ॥ 
तदाभासः पव्म्वविधो व्यभिचारादिभेदतः । 
निणयस्य प्रमाणत्वं खण्डितं तार्दिकः खलु ॥ ८२ ॥ 
शब्दादीनां प्रमाणानामन्तभावो5नयो भवेत्‌ । 
वैशेषिकमतेउस्यास्तु भिन्ना स्याद्रमा द्विघा ॥ ८३॥ 


[२५ ] 

विपययः संशयश्र, पूव प्रोक्तस्तु संशय: । 
मिथ्याज्ञानं विषयोस: स एव स्याद्विपयय:॥ ८४ | 
यथा शंख: पीत इति भूयों बुद्धिविभज्यते । 
अनुभूति: स्मतिश्रेति तत्रानुभव ईरितः ॥ ८५॥ 
संस्कार जन्यं ज्ञानन्तु स्मृतिधीः संप्रकीतिता । 

ष्यकारमते बुद्धिर्विद्याविद्येति वे द्विधा॥ ८६ ॥। 
विद्या चतुधा प्रत्यक्षलद्धिके स्मृतिराषजा। 
प्रत्यक्षले्धिके प्रोक्त स्म॒ृतिश्वोक्तानुभूतिवत्‌ ॥ ८७॥ 
लिट्लादिदशनाजाता शेषानुव्यवसायकृत्‌ । 
आपषन्‍्त्वाम्नायकत णां ज्ञान त्रकाहझिक हि यत्‌ | ८८ ॥ 
अविद्यवं चतुर्धा तु संशयादिप्रभेदतः । 
आलछोचनात्मक ज्ञान प्रत्यक्षेननुमिती तथा ॥ ८९॥ 
स्यादनध्यवसायस्तु स्वप्नन्ञानं तु लोफवत्‌ | 
त्रिविधं तन्न कथितः संशयश्थ विपययः ॥ ९० ॥ 
इति बुद्धिप्रपद्लोड्यं न्‍्यायशास्त्रे सुविस्तृतः । 
अनुकूछतया वेद्यं सुखमात्मन जायते ॥ ९१॥। 
प्रतिकूलतया दुःखं धर्माघर्मादिदेतुकम्‌ । _ 
इच्छाद्वेषावात्मगुणावात्मानुभवगोचरा. ॥ ९२ ॥ 
फलो पायप्रभेदेन सा त्विच्छा द्विविधा भवेत्‌ । 
प्रवृत्तहंतुरिच्छा स्ान्निवृत्तेदथय उच्यते ॥१३॥ 
प्रयत्नश्निविधः प्रोक्तो न्‍्यायशाम्रविशारदेः। 
प्रवृत्तिश्व निवृत्तिश्व तथा जीवनकारणम्‌ ॥ ९४ ॥ 
श्वाश्रप्रश्वासहेतुः स्यायत्नो जीवनहेतुकः । 
गुरुत्वमाद्यपतनक्रियाहेतुगुणः. स्वतः ॥ ९५॥ 
तथा5उद्यस्यन्दने हंतुद्रंबत्वमपि कीतितम । 
चृणोंदिपिण्डोकरणह तुः स्नेह उदाहृतः ॥ ९६॥ 
वेगश्व भावना चापि स्थितिस्थापक एव च । 
संस्कारब्लिविधः प्रोक्त: तत्राद्यो नोदनाच्छरे ॥ ९७॥ 
स्पृतिहेतुभावनाख्य: संस्कारश्व द्वितीयकः | 
पूवाबस्थापादको यः स स्थितिस्थापको यथा ॥ ९८ ॥ 


[ २६ ] 


आकृष्टुमशाखादिपरित्यागे. प्रदश्यते । 

सुखस्य कारणं धर्मो जन्यते शुभक्मिः ॥ ९९ ॥ 
अन्यथा चिरनष्ट भ्यः कर्थं तेभ्यः फलोदय: । 

अधर्मो दुःखहेतुः स्यादसो निन्दितकसेजः ॥ १०० ॥ 
अरदृष्टशब्दितावेठी न्यायशास्त्रे प्रकोर्तितों | 

श्रोत्रेण ग्रह्मते योडथः स शब्दों ट्विविध: स्वतः ॥ १०१॥ 
ध्वनिवणविभेदेन मदब्भादिभवों ध्वनिः। 
कण्ठाद्यन्योन्या भिघाताज्ञातो वण इतीष्यते ॥ १०२ ॥ 
एकद्रव्यं निगुणं च यत्संयोगविभागयोः | 
अनपेक्षनिमित्त तत्कम तत्कमलक्षणम्‌ू ॥ १०३ ॥ 
उत्क्षेपणादिभेदेन तत्यात्पग्रविधं॑ यथा | 
ऊध्बेसंयोगफलक॑ कंमल्क्षिपणमुच्यते ॥ १०४ ॥ 
विपरीतमवक्षिपस्तदूद्वय मुसलादिषु । 
सत्यारम्भकसंयोगे उप्यन्यसंयोगकारणम ॥ १०५ ॥ 
अद्भकौटिल्यजनक कमोकुख़्नमीरितम्‌ । 
एवमाकुख््ितान्नानां यत्कर्मोत्पद्यते पुनः ॥ १०६ ॥ 
अनारम्भकसंयोगनाशक तत्प्रसारणम | 
एतच्चतुष्टयादन्यत्‌ यत्किख्वित्कम जायते ॥ १०७॥ 
तत्सव॑ गमन॑ प्राहुश्रमणाद्रवमूहमताम्‌ । 
अनेकसमवेतं यज्नित्यं सा जातिरुच्यते ॥ १०८॥ 
अनुवृत्तित्वबुद्धिस्तु प्रमाणं तत्र कीतिंतम्‌ । 
परापरादिभेदेन द्विविधा सा प्रकीतिंता॥ १०९॥ 
एकस्मिन्नेव सत्तावद्धिन्षो यः समवैति सः | 

विशेषः प्रोच्यते सोडयं नानाविध इतोष्यते ॥ ११० ॥ 
सर्वंषां ह्मणुकान्तानां तत्तदन्विभेदतः । 
भेदोडइसो परमाणूनां विशेषादेव केवलम्‌ ॥ १११ ॥ 
व्यावृत्तबुद्धिस्तत्र स्यात्ममाणमिति तद्ठिंदः । 
यस्मादयुतसिद्धानामिहेदमिति धीर्भवेत्‌ ॥११२॥ 
अधायाधारभूतानां समवायस्स ईरितः। 
अभावो सावभिन्‍्नः स्यात्स चतुर्विध उच्यते ॥ ११३ ॥ 


रू] 
प्रागभावस्तथा ध्वंसोप्यत्यन्ताभाव एव च। 
अन्योन्याभाव इत्येवं कार्योत्पत्त: पुरस्विदम्‌ ॥ ११४॥ 
.क्वाय भविष्यतीत्येवं प्रत्यक्ष सावलीकिकम्‌ । 
स चाय॑ प्रागभावः स्वप्रतियोगिनि कारणम्‌॥ ११५॥ 
उत्पन्नपुनरुत्पक्तिबोयतां. कथमन्यथा | 
विनाशकस्य दण्डादेव्योपारादप्यनन्तरम ॥ ११३ ॥। 
ये रे र्‌ ० ७ 

पूृष सद्प्यसत्काय ध्वंसः सो5यं ५7रगीयते । 
ध्वस्तो घटः पटो नष्ट: श्र॒तपूर्वों न विद्यते ॥ ११७॥ 
गकार इत्येवमादि स्फुटं प्रत्यक्षमीक्ष्यते । 
श्रेकालिको यो 5भावस्तु सोत्यन्ताभाव इष्यते ॥११८॥ 
नास्तीत्येब॑ प्रतीत्या यत्॒त्यक्षमुपजायते । 
सदप्यसड्धवेत्सोडयमन्योन्याभावउच्यते ॥ ११९॥ 
अय॑ तदात्मनाउ भावों नारित कुम्भः पटात्मना । 
अघटो गौरगौरख्व इत्यादि प्रत्ययादध बम्‌॥ १२० ॥ 
सिद्धयतोति, पदाथोनां संग्रहोडयमुदोरितः । 
सड्क्षेपत्तों गौतमोक्तसूत्राणां प्रतिभाकरः ॥ १९१॥ 
तत्र वैशेषिके शास्त्रे प्रशस्तेन कृत शुभम। 
भाष्यं श्रीशद्वरक्॒त उपस्कारश्व वे चिरात्‌॥ १९९॥ 
राजकोयपरीक्षासु स्थापितः किन्‍्त दुलेभी | 
कन्दल्यादिसमेतस्थ भाष्यस्य बहुमूल्यतः ॥ ९२३॥। 
लपसकारस्थापि ततः व्ाशीस्थेन सुधोमता | 
चौखम्बासंस्कृतभ्रन्थ श्रेण्याः सम्पादकेन हि.॥ १२४ ॥ 
प्रेष्ठचिशावतंसेन हरिदासात्मजेन वे। 
श्रीजयक्ृष्णदासेन विदुषाुपकारिणा ॥ १९५॥। 
प्रोत्साहितो5हं उ्यद्धां भाष्योपस्कारयोरिमाम्‌ । 
टीकां विवरणाख्यान्तु कन्दल्यादिसमाश्रयात्‌ ॥ १९६ ॥ 
विषमस्थरूमात्रेष मूलसाहाय्यकारिणोम्‌ । 
श्रीम द्धद्धाचायगुरोन्यौयतत्त्वविवेदिन-... ॥ १२७॥ 
न्‍्यायाचार्यस्य कृपया शाह्लिणामप्यनुग्रद्मत्‌ । 
अन्यथा क्व च ठच्छासत्र' क्‍्व मेउल्पविषया मतिः ॥ १२८ 


[ २८ ] 

तथापि में साहसमिदं क्षमिष्यन्ते विचक्षणा: । 

हिल्वेष्यां दयया चैनां करिष्यन्त्यात्मसादूभ बम ॥ १२९ ॥| 

ये केचिदत्र दोषाः स्युः सूचयिष्यन्ति माम्प्रति । 

येन स्यामनुकम्प्योहं श्रीमतां बिदुर्षा सदा || १३० ॥ 

छात्राणामुपकारोल॑ भविता बहुधा खल। 

एकत्र भाष्यसूत्राणां सम्बन्धस्य प्रदशोनात्‌ ॥ १३१॥ 

सूत्रपाठस्य चान्यत्राक्लुसंख्यापरिद्शनात । 

मुद्रणेडस्मिन्समावेशाद्भाष्यो पस्कारयोरपि ॥ १३२ ॥ 

अल्पमूल्येन लभ्यत्रात्सुठडभोज्यं भविष्यति । 

सडप्राह्मयोयमतः सबरनन्‍्ते च कुसुमाश्जलिः ॥ १३३ ॥ 
. नाथान्‍्त्यबहुकाहस्य पितुः पादाम्बुजन्मनोः: । 

अपितो5यं सबिनयं हुण्डिराजेन शास्षिणा ॥ १३४ ॥ 
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ज्ञान ( आदि ) का शरीरेन्द्रियादिगुणत्व का ख़ण्डन 
शरीरकारण पाथथिवादि परमाणुओं में चेंतन्‍्याभाव का उपपादन 


घटादि में चेतन्याभाव के आधार पर भी भूतों में चेतन्याभाव का उपपादन 


तादात्म्य हेतु की हेत्वाभासता 

तदुस्पत्ति के आधार पर भी हेतुत्व का विघटन 
हेतु-स्वरूप-निरूपण 

एकार्थलमवायी हेतु का निरूपण 

विरोधी हेतु के उदाहरण 

हेतुत्व में ब्याप्तिपू्वंकत्व का ब्यवस्थापन 
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“व्याप्तियाद ( उ० ) 
'उपाधिस्वरूपनिरूपण ( उ० ) 
हेत्वाभासस्वरूपनिरूपण 
व्याप्यप्वासिद्धू, स्वरूपासिद्ध तथा विरुद्ध का उदाहरण 
अनेकान्तिक दहेत्वाभास का उदाहरण 
हेत्वाभासनिरूपण ( उ० ) 
वृत्तिकारसम्मत देत्वाभाससूश्रब्याख्यान ( उ० ) 
आत्मसाधक हेतु की निर्दोषता का वर्णन 
'परात्मसाधक अनुमान की व्याख्या 


तृतीयाध्याय का द्वितीय आहिक 


मनःसाधक अनुमान-निरूपण 

मन का अण॒त्व 

मन में द्वष्यत्व तथा नित्यत्व का साधन 

प्रतिशरीर मन के एकत्व का व्यवस्थाप न 

आत्मसाधक अनुमान 

आत्मा में द्वव्यव्व तथा नित्यत्व का प्रतिपादन 

आत्मसाधक अनुमान की अनुपपत्ति अतएवं आत्मा का आगमप्रमाणमात्र 
सिद्धत्व का प्रातिपादन करनेवाला पूर्वपक्ष 

उक्त पूवंपक्ष का खण्डन 

आत्मा के प्रत्यक्षत्व का उपपादन ( उ० ) 

प्रत्यक्ष सिद्धू आत्मा में अनुमान के नेरर्थक्य की भाशक्का 

उक्त आशइझ्ला का समाधान. 

“देवदत्तो गच्छुति! इत्यादि प्रतीतियों का औपचारिकत्वब्यवस्थापन 

उक्त प्रतीतियों में ओऔपचारिकत्व का संशय 

उक्त संशय का निराकरण 

अट्टमाकारक ज्ञान शरीरविषयक ही होता दढै--यह पूर्वपत्त 

उक्त पूर्वपत्ष का समाधान 

आत्मप्रत्यक्षाभाव के आधार पर अहमादिधप्रितीति के शरीरविषयत्व की आशा 

उक्त आशक्ला का निराकरण 

ऐकात्ग्यसाथक पूवपत्ष 

आत्मनानात्व का सिद्धान्त 


चतुथोध्याय का प्रथम आहिक 


नित्यत्व का लक्षण 
नित्य परमाणु साधक हेतु 
परमाणु का अन्त्यावयवस्वव्यवस्थापन ( 3० ) 
परमाणु में रूपादि का साधन 
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[ शेंह ] 


सर्वानित्यग्य का निराकरण 

परमाण्वनित्यत्वसाधक युक्तियों का निराकरण 

परमाणु के अभ्रत्यक्षत्वो पपाद नार्थ!प्रत्यद्चकारण-निरूपण 

वायु के प्रत्यक्षत्वाभाव का उपपादन 

रूप ( गुण ) के प्रत्यच्वत्व का प्रयोजक 

उद्धवत्व तथा अनुद्भवत्व का निरूपण ( उ० ) 

रसस्पशंगन्धप्रत्यक्षस्व-निरूपण 

गुरुत्व के प्रत्यक्षाभाव का उपपादन 

रूपिद्र्यसमवेत होने पर संख्यादि गुणों एवम्‌ कर्म के द्वीन्द्रियग्राह्मत्व का 

. _निरूपण 

अरूपिद्वव्यसमवेत होने पर संख्यादि गुणों एवम्‌ कर्म की अभ्रत्यक्षता का 
प्रतिपादन 

उक्त आधार पर गुणर्व तथा सत्ता के यथासग्भव सर्वेन्द्रियग्राह्मत्व का 
उपपादन 

चतुथाध्याय का द्वितीय आहिक 


पृथिव्यादि कार्य द्वब्यों के प्रकार 

इन्द्रियत्व-निरूपण ( उ० ) 

शरीर के पाश्चभौतिकत्व ( पश्चभुतोपादानत्व 9) का निराकरण 
शरीर के त्रेभौतिकत्व का निराकरण 

पार्थिवादि शरीर में जलादि परमाणुभों के निमित्तत्व का प्रतिपादन 
शरीर-भेद-निरूपण 

अयोनिजशरीरोत्पक्तिकारण-निरूपण 

सर्गांदि में परमाणुकर्म का उत्पादक 

देवषियों के अयोनिजञ्ञ शरीर मे प्रमाण 

पार्थिवशरीरमान्न में योनिज्रव तथा अयोनिजत्व का व्यवस्थापन ( उ० ) 
पार्थिवादि इन्द्रियों तथा विषयों का निरूपण ( उ० ) 


पद्चमाध्याय का प्रथम आहिक 


हस्तसमवेत कर्म की उत्पत्ति का निरूपण 
हस्तकर्माधीन मुसऊकम का निरूपण 
उद्खलाभिहतत मुसल के उत्पतन में हस्तसंयोग की अन्यथासिद्धता 


मुसल के साथ उत्पतनशील हस्त की क्रिया में प्रयस्नवदात्मसंयोग की अन्यथा- 


सिद्ध ता 
उत्पतनशील मुसल से संयुक्त हस्त के उत्पतन में कारण का निरूपण 
मुसलहस्तलंयोग से शरीरावयदवों में कर्म की उत्पत्ति 
पतन कारण-निरूपण 
तियंग्गमनादि में नोदनविशेष की कारणता 
नोदन विशेष -प्रयोजक 


[ १५ ) 


नोदनविशेष से दूरोस्क्षेपण की उत्पत्ति 
बालकों के करादिवित्षेप में पुण्यापुण्यजनकत्वाभाव का अतिदेश 


३०१ 
रै०२ 


गृहदाहक आततायी के विषय में जलते हुए व्यक्ति द्वारा किए गए कम में पुण्यापृण्यजन- 


कत्वाभावातिदेश 

प्रयत्नापू्वंक कर्मनिरूपण 
तृणादिकमंनिरूपण 

अदृष्टाधीनकमंनिरूपण 

क्रिया-प्रारम्भ से फलप्राप्तिपय॑न्त अनेक कम 
द्वितीयादि कर्मों में संस्कार-जन्यस्व 

संस्कार विनाशो त्तरकाल में गुरुत्वप्रयुक्त पतन 


पत्बमाध्याय का द्वितीय आहिक 
इृष्टकारणजन्य पृथिवीसमवेत कम का निरूपण 
अदृष्टकारणजन्य पथिवीकम का विवरण 
जल-पतन-निरूपण 
स्यन्द्नकारणनिरूपण 
सूर्यकिरण द्वारा बाष्प के उद्बमन का निरूपण 
मूलसिक्त जल का अछुरादि के ऊध्वंभाग तक अभिसपंण की अदृष्टजन्यता 
ओलछे आदि की उत्पत्ति तथा उनका विनाश 
वच्नशब्दोत्पत्तिनिर्पण 
प्थिवीकर्मोत्पक्तिविधि का तेजःकर्मादि में अतिदेश 
अग्न्यादि के ऊध्वंज्वलनादि की भरदृष्टजन्यता 
मन की द्वितीयादि क्रिया का निरूपण 
सुखादि की उत्पत्ति 
योग-लक्षण 
अपसपंणादि की अदृष्टजन्यता 
मोक्षस्वरूपनिरूपण 
अन्धकार-स्वरूप-निरूपण 
अन्धकार की गति का अमत्व 
दिक , काल, आकाश तथा आत्मा की निष्क्रियता 
कमं-गुणादि की निष्क्रियता 
निष्क्रिय गुणादि का द्व्यसमवाय कम प्रयुक्त नहीं है 
गुण की असमवायिकारणता का प्रतिपादन 
दिक में कम की प्मवायिकारणता नहीं है 
काल में कम की समवायिकारणता का खण्डन 


पष्ठाध्याय का प्रथम आहिक 
वेद्‌-पौरुषेयत्व व्यवस्थापन 


एक आत्मा के अदृष्ट में भाव्मान्तरसमवेत सुखादि की कारणता का निराकरण 
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[ १६ | 
दुष्बाह्मण-सोजनादि से पुण्य की उरपसि का निराकरण 


दुष्ट की परिभाषा 
दुष्सग्पक में दोषजनकता 
अदुष्टसर्पक में दोष ज्ननकत्वासाव 


अदुष्टा भाव में दुष्टामन्त्रण के बाद पुनः अदुष्ट की उपलब्धि होने पर उसे आमन्त्रण 


देने का प्रतिपादन 


स्वोत्क्ृष्ट ब्राह्मण के अभाव में सम को, सम के अभाव में हीन को भी आमन्श्रित 


करने का विधान 
दानादि की गति का प्रतिग्रह में भी अतिदेश 
इस सूत्र का वृक्तिकारसम्मत ब्याल्यान्तर ( उ० ) 
आपद्धर्म-निरूपण 


षष्ठाध्याय का द्वितीय आहिंक 
सफल-कम में रृष्टफलजनकत्वाभाव होने पर अश्टअनकता 
अभिषेचनादि की अदृष्टजनकता 
अधर्म-साधन-निरूपण 
उपधा तथा अनुपधा के लक्षण 
शुत्ि-निरूपण 
अशुचि-निरूपण 
धर्माघर्म के सहकारी का विवेचन 
रागद्वेष के मुठ का विवेचन 
धर्माधर्माचरणादि-प्रवृत्ति के प्रयोजक 
धर्माचमं-प्रयोजन-निरूपण 
मोक्च-निरूपण 
स्रप्तमाध्याय का प्रथम आहिक 
गुणलक्षण ( ब० ) 
रूपादि गुणों की अनित्यता 
उक्त गुर्णो की नित्यता 
अबादि परमाणुओं में रूपादि की नित्यता 
अनित्य जलादि द्वब्यों में रूपादि की अनित्यता 


कार्यद्रव्यसमवेत रूपादि ग्रु्णों के कारणगुणपूर्वकत्व का भ्रतिपादन तथा परथिवी 


में रूपादि चार गुणों का पाकजत्व 

रूपत्व का जातित्व-व्यवस्थापन 
गुणगण्यभेद्खण्डन ( उ० ) 
चित्ररूपव्यवस्थापन ( उ० ) 

चित्ररसादि का खण्डन ( उ० ) 

चात्तुष प्रत्यक्ष में रूप का सहकारित्व ( उ० ) 
रस-निरूपण (3० ) 
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गन्ध-निरूपण ( उ० ) 

स्पर्श-निरूपण ( उ० ) 

पाकजप्रक्रिया-निरूपण ( उ० ) 

पाकज रूपादि का अग्निसंयोगाउप्तमवायिकारणकत्व-निरूपण 
परिणाम के प्रत्यक्षस्वाउप्रत्यक्षत्य का निरुपण 


परिमाण तथा परिमेय में अभेद का निराकरण 
परिमाण प्रमेद निख्पण (3०)... 
दीघंत्व-महत्त्वोप्पादककारण-निरूपण 
अणुस्व-हस्वस्व-निरूपण 
कुबलादि में अणुस्व ब्यवद्दार का औपचारिकस्व 
महृत्त्वप्रत्यय के मुख्यत्व का निरूपण 
परिमाण में परिमाणान्तर के सत्तत का निराकरण 
कर्म में कर्मान्तर तथा गुण में गुणान्तर का निराकरण 
कर्म तथा गुण में अणुत्व तथा मद्दत्त का निराकरण 
हस्वत्व तथा दीघंत्व में अणुत्व-मद्त्व की स्थिति का अतिदेश 
अनित्यगत का परिमाण का विनाश 
नित्यगत परिमाण की निव्यता 
परमाणु-परिमाण की पारिभाषिक संज्ञा 
पारमार्थिक परमाणु-परिमाण की अपारमार्थिक्र ( औपचारिक ) परमाणु- 
परिमाणानुमेयता 
आकाश तथा आत्मा का परिमाण 
आकाश का एकत्व ( उ० ) 
मन के अणुरव का निरूपण 
दिक के परम महरव का निरूपण 
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वेग्रेषिकयूत्रो पस्‍्कार: 
प्रकाशिक!' हिन्दीव्यास्योपेतः 


प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम 


ऊद्ध्वेबद्धजटाजूटक्रोड़क्रोड़त्सुरापगम । 

नमामि यामिनोकान्तकान्तभारस्थलं हरम्‌ ॥ १ || 
याभ्यां वेशेषिके तन्त्रे सम्यग व्युत्पादितो5स्म्यहम्‌ । 
कणादभवनाथाश्यां ताभ्यां मम नमः सदा ॥ २॥ 
सूत्रमात्रावलम्बेन निरालम्बेडपि गच्छत:ः | 

खे खेलवन्ममाप्यत्र साहसं सिद्धिमेष्यति ॥ ३ ॥ 


तापत्रयपराहता विवेकिनस्तापन्नयनिवृत्तिनिदान मनुसन्द्धाना नाना- 


॥ श्रीरुक्मिणीपाण्ड र ज्भ/भ्यां नम: ॥। 


. कणाद महर्षि प्रणीत वेशेषिकदरशनसूत्रों की प्राचीन तथा नवोन नैयायिकों के 
मत के अनुसार उपस्कार नामक व्याख्या का आरंभ करते हुए शिष्टाचार परंपरा 
से प्राप्त शिवनमस्काररूप मंगलाचरण दविद्वत्प्रकाण्ड नंयायिक शक्करमिश्र इस 
प्रकार करते हैं कि 'जिन शिवजी के मस्तक पर ऊंचे बंधे हुए जटासमह के मध्य 
में श्रीगंगाजी क्रीड़ा कर रही हैं, तथा रात्रि के स्वामी चन्द्रवा से जिनका भाल- 
स्थल अलकृत है ऐसे शिवजी को मैं प्रणाम करता हूँ! ॥ १ ॥ 

इस प्रकार देवतानमस्काररूप मद्भुलाचरण करने के पश्चात्‌ जिन मुरुओं के. 
अनुग्रह से वेशेषिकदशंत का रहस्य ज्ञात हुआ उन गुरुओं को भी प्रणामरूप 
मंगलाचरण करते हुए शझ्दूरमिश्र कहते हैं कि 'जिन कणादमह॒धि तथा भवनाथ 
गुरु ने मुझे वेशेषिकदर्शंन में अच्छी तरह बोध कराया उन दोनों गुरुओं को मेरा 
सदा प्रणाम है ॥ २ ॥। 

इस प्रकार उपस्कार ग्रन्थ की निविष्न समाप्ति होने के लिये देवता तथा गुरु- 
प्रणामरूप मंगलाचरण करने के पश्चातु, 'उपस्कार व्याख्या रचनारूप कार्य यद्यपि 
केवल सूत्र के आधार पर अर्थात सूत्रों को छोड़कर किसी दूसरी प्राचीन सृत्र-व्याख्या 
का आश्रय न करने के कारण आकाह में बिना क्षाधार के खेल ( क्रीडा ) के समान 
मैं संपूर्ण प्राचीन तथा नवीन नैयायिकों के मतों का संग्रह करनेवाली उपस्कार 
नामक व्याख्या कर रहा हें । यह मेरा साहस उन परमात्मा तथा गुरुओ्ों की कृपा 
से अवश्य सिद्ध होगा' हस तृतीय पद्म में शद्भूरमिश्र ने ओर व्याख्याकारों के समान 
मैं उच्छिष्टभोजी नहीं हूँ, यह प्रगट किया है ॥| हे ॥। 

इस प्रहार मंगलाचरण तथा अपने व्यास्याप्रग्य की विशेषता को बणेन 
रकते के पश्चात्‌ प्रथम सूत्र की भूमिका ( प्रसंगसंगति ) का क्णेंन करते हुए 


9 वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


श्रतिस्मृ तीतिहा सपुराणेष्वात्मतक्त्वसाक्षात्कारमेव_ तदुपायमाकलयाम्बभूठुः | 

तत्पाप्तिदेतुमपि पन्थानं जिज्ञासमानाः परमकारुणिक कणाद॑ मुनिमुपसेदुरथ 
८ बे ९ | + ७ ५ 

कणादो. मुनिस्तस्‍्वज्ञानवैराग्येइबयेसम्पन्न: षण्णां पदाथौनां. सोधम्य- 
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शंकरमिश्र कहते हैं कि 'इस संसार में आध्यात्मिक, आधिभोतिक तथा आधिदंविक 
ऐसे तीन प्रकार के दुःखों से पीडित बुद्धिमान ज्ञानी प्राणी जब उक्त दुःखत्रय के 
आत्यन्तिक तथा ऐकान्तिक निवत्ति के उपाय का अनुसंधान करते हुए नाना प्रकार के 
श्रुति, स्मृति, इतिहास तथा पुराण ग्रन्थों को अध्ययन कर उनके रहस्य का ज्ञान 
प्राप्त करते हैं तब उन्हें यह निश्चय होता है कि आत्मारूप मुख्य पदार्थ के साक्षात्कार 
से ही ऐकान्तिक, आत्यन्तिक दुःखतन्रयनिवृत्ति हो सकती है, दूसरे उपायों ([ प्रत्यक्ष 
अथवा अद्ष्टसाधक ) से नहीं हो सकती । अतः बआात्मतत्त्व का साक्षात्कार ही तापत्रय 
का निवर्तक उपाय है, ऐसा जानकर उसकी प्राप्ति के मार्ग की जिज्ञासा से अनेक 
बुद्धिमान प्राणी, परमदयालु, कण-कण बटोर कर भोजन निर्वाह करने के कारण कणाद 
नाम से प्रसिद्ध मह॒षि के समीप उपस्थित हुए। शर्थात्‌ ।भाध्यात्मिक, श्लाधिभोतिक 
तथा आधिदेविक ऐसे तीन प्रकार के दुःख हैं, जिनमें प्रथम दुःख वह है जो आत्मा 
तथा शरीर के संबंध से होता है, जिनमें काम, क्रोध, लोभ, मोह, भय, ईर्ष्या, 
विषाद तथा प्रियपदार्थ का अदर्शन आत्मसंबंधी, और वात, पित्त, कफ इन तीनों के 
प्रकोप से उत्पन्न व्याधियों से उत्पन्न दुःख दारीरसम्बन्धी है। द्वितीय दुःख चोट, 
व्याप्न इत्यादि हिंसक जीवों से उत्पन्न भूत ( प्राणियों ) के सम्बन्ध से उतपन्न होने 
के कारण भाधिभौतिक कहा जाता है तथा तीसरा दुःख श्रग्नि, पर्जन्य इत्यादि 
देवताप्रयुक्त दाह, शीत इत्यादि से तथा यक्ष, राक्षस, विनायक, शनि आदि ग्रहों से 
उत्पन्न होने के कारण आधिदेविक कहा जाता है। यद्यपि मनोहर स्त्री, माला, 
सुस्वादु भोजन इत्यादि प्रियवस्तु भोगरूप प्रत्यक्ष उपाय से मानस तथा रसायनादि 
औषधियों के सेवन से शारीरिक दुःख निवृत्त होते हैं, तथा नीतिशास्त्र का अध्ययन, 
निर्वाधस्थल में निवास इत्यादिकों से क्षाधिभौतिक एवं मणि, मन्त्र, ओषधि आदिकों से 
आधिददविक दुःख की भी प्रत्यक्ष उपायों से निवृत्ति होती है, तथापि उक्त दृष्ट उपायों 
से उक्त दुःखन्नय अवश्य निवृत्त होते हैं तथा एक बार निवृत्त होने पर भी पुनः काला- 
न्तर में उक्त दुःख नहीं होते ऐसा भी नियम न होने के कारण वह दुः्खन्रय की 
निवत्ति क्रम से ऐकान्तिक ( अवश्य होनेवाली ) अथच आत्यन्तिक ( पुनः न होने- 
वाली ) नहीं है, इसी कारण विवेकी पुरुषों को ऐकान्तिक तथा आत्यन्तिक दुःख- 
त्रय निवत्ति के उपाय का अनुसंधान करने के लिवर श्रूति, स्मृति आदि प्रन्थों का 
अध्ययन करना पड़ता है। हृष्ट उपायों के समान वंदिक ( वेदोक्त ) कर्म यागादि 
कर्मरूप अहृप्ठ स्वगंसुखादिप्रापक कर्मों से भी आत्यन्तिक तथा ऐकान्तिक दुःख- 
श्रम की निवृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि उनमें भी निृत्तिमार्ग के विरोधी पशु 
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वेधम्योभ्यां तत्चन्लानमेवात्मतत्त्वसाक्षात्कारप्रापये. परम: पन्‍था इति 
मनसि कृत्वा तब्च निवृत्तिलक्षणाद्ध मां देतेषामनायासेन सेत्स्यतोति लक्षणतः 
स्वरूपतश्व॒ धममेव प्रथममुपदिशाम्यनन्तरं षडपि पदार्थानुद्शलक्षणपरी- 
क्षाभिरुपदेक्ष्यामीति हृदि निध्राय तेषामबधानाय प्रतिजानोंते-- 
कि रे 
अथाता धम व्याख्यास्याम; || १॥ 
अथेति शिष्याकाइानन्तयमाह । अत इति। यतः श्रवणादिपटवो 5नसृय- 


हिसादिरूप बशुद्धि, तथा “क्षीणे पृण्पे मत्यंछोक॑ विशन्ति' इस अभियुक्तों की उक्ति 
के अनुसार यागादि कर्म से उत्पन्न पारलोकिक स्वगंसुखादि भोग के अनन्तर नाश, 
तथा वंदिक कर्मों के स्वर्गादि रूप फलों में तरतमभाव ( किसी कम से केवल स्व, 
किसी ज्योतिष्टीम यागादिक्म से उससे अधिक पारलौकिक सुख ) इस प्रकार 
के मूल वंषम्य के कारण ईर्ष्या आदि दोषों का संभव होने से भी वास्तविक पूर्वोक्त 
दुःखत्रय-निवत्ति दृष्टफलक तथा अदृष्टफलक किसी कम से नहीं हो सकती, 
यह निश्चय कर जिज्ञासु छिष्यवर्गो ने शास्त्रों के अध्ययन से शास्त्र द्वारा आात्मतत्त्व- 
ज्ञान से ही आत्यन्तिक तथा ऐकान्तिक दु:ख-निवृत्ति हो सकती है यह समझ कर महर्षि 
कणाद की शरण ली, यह यहाँ पर तात्पयं है। बागे शंकरमिश्र कहते हैं कि उनकी 
आत्मतत्त्वसाक्षात्काररूप तापत्रय-निवर्तक उपाय की प्राप्ति का क्‍या मार्ग है, ऐसी प्रार्थना 
सुनकर तत्त्वज्ञान, वेराग्य तथा अणिमादि-ऐश्वर्यसंपन्न कणादमहषि ने द्रव्यगुण आदि 
पट्पदार्थों के साधम्ये तथा वंधम्यंरूप घर्मज्ञानद्वारा वास्तविक ज्ञानरूप तत्त्व- 
ज्ञान ही आत्मारूप मुख्य तत्त्व के साक्षात्कार--प्राप्ति का श्रेष्ठ मार्ग है यह मन में 
निश्चय कर, वह तत्त्वज्ञान निवृत्ति्प धर्ं से ही इन जिज्ञासु शिष्यों को भ्नायास 
सिद्ध हो जायगा, इस कारण धर्म ही के स्वरूप तथा लक्षण का. मैं इन्हें उपदेश 
करता हूं, पश्चात द्रव्यादि घट्‌ पदार्थों का उद्देश तथा लक्षण और परीक्षा द्वारा 
उपदेश करूँगा, ऐसा विचार कर हक्षिष्यों को सावधान होकर सुनने के लिये प्रतिज्ञा 
करते हुए प्रथम सूत्र का इस प्रकार वर्णन किया-- 

पद्पदार्थ--अथ - शिष्यजिज्ञासा के अनन्तर, अत: > दिष्यों के उपस्थित होने 
के कारण, धर्म > धरम की, व्याख्यास्याम: - व्याख्या करेंगे ॥। 

भावाथे--श्षिष्यों की श्राध्यात्मिम, आधिदेविक तथा आधिभोतिक दुःख- 
अय की आत्यन्तिक एवं ऐकान्तिक निवत्ति के उपाय की जिज्ञाप्ता से श्रवणादि करने में 
सावधान शिष्यों के उपस्थित होने के कारण हम धर्म हो की प्रथम व्याख्या करते हैं 
क्योंकि वही तत्तवज्ञान द्वारा भात्मंसाक्षात्कार से दुःखत्रय-निवतंक श्रेष्ठभार्ग ( उपाय ) 
का मुल हैं ॥! 

“उपस्कार--इस कणाद मह॒षि के प्रथम सूत्र की छद्धू रमिश्र॒ इस प्रकार व्याख्या 


६ द वशेषिकसूत्रो पस्कोरः 


काश्वान्तेवासिन उपसेदुरित्यर्थ: | यद्वा अथशब्दो मडुलछार्थ:। तदुक्तम-- 
“ओड्भारश्वाथशब्दश्न द्वावेतो त्रह्मण: पुरा | 
कण्टं भिक्ता विनिर्याती तेन माज्नलिकावुभो” ॥ इति ॥ 
युक्तत्बतत्‌ | कथमन्यथा सदाचा रपरम्परापरिप्राप्कतव्यताकस्य मन्जलस्य 
वैशेषिकशास््रं श्रणपतो महामुनेरनाचरणं सम्भाव्यते। न च कृतमड्रलस्यापि 
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करते हैं कि सूत्र में “अथ' इस पद से श्षिष्यों को भार्काक्षा ( जिज्ञासा ) भर्थ बोधित 
होता है । जिस कारण श्रवण-मननादि फरने में समर्थ तथा असूयारहित शुद्धचित्त 
शिष्य उपस्थित हैं इस कारण ऐसा “अत.” छब्द का क्र है। अथवा 'अथ' यह छब्द 
मज़ुलबो धक है । इसी कारण विद्वानों ने कहा है--“ओं।ड्भरार तथा अथ ढाब्द ये 
दोनों सृष्टि के उत्पत्ति समय में ब्रह्मा के कप्ठ को भेद कर निकले हैं। अतः ये दोनों 
मंगलफलक हैं। ऐसा | यही पक्ष संगत भी है, अन्यथा भ्रन्थ के आरम्भ में 
शिष्ठटों की सदाचार परम्परा से कर््तंव्यताप्राप्त मज्धलाचरण का अनुष्ठान वेद्ेषिक- 
दर्शन की रचना करने वाले महषि कणाद ऐसे विद्वान्‌ न करें यह असम्भव है 
अर्थात्‌ शंकरमिश्र को मंगलार्थंक अर्थ शब्द का प्रयोग करना यही पक्ष सम्मत है, 
किन्तु यहाँ पर यह विचारणीय है कि इस पक्ष में अथ शब्द मंगलवाचक है या नहीं ? 
प्रथम पक्ष में 'अ्थातो? इस पद में दूसरे पदों से अथ शब्द का अन्वय नहीं हो सकेगा, 
तथा भ्रोंकार तथा अथ शब्द 'माज़लिक' भर्थातु मंगल के वाचक हैं यह कहा भी नहीं 
है, क्योंकि मज्भुल छाब्द से स्वार्थमात्र में टिकन्‌ प्रत्यय हुआ है न कि वाचकता 
थथे में । द्वितोय पक्ष में 'अथ' शब्द के अव्यय होने के कारण पद न होने से शास्त्र 
(सूत्र) में उसका प्रयोग न बन सकेगा | इस पर कुछ विद्वान्‌ ऐसा कहते हैं कि 'यह अथ 
धाब्द सूत्रग्रन्थातगंत नहीं है किन्तु ग्रन्थकार ने शिष्ठपरंपरा के अनुरोध से प्रारंभ में 
मंगलाचरण किया है। परन्तु अन्वयानुपपत्ति दोष का इस पक्ष में वारण होने पर 
भी रथ शब्द के मंगलरूपता के बोधक 'तेन मांगलिकाबुभो' इत्याकारक प्रमाण- 
ग्रंथ के असंगति दोष की निवृत्ति न होने के कारण यह पक्ष भी संगत नहीं है | 
अतः वास्तविक समाधान यही हो सकता है कि यह अथ छाब्द दूसरे के लिए ले जाते 
हुए जलपूर्ण घट का दर्शन जिस प्रकार ग्रह से यात्रा के निमत्त प्रस्थित पुरुष के लिये 
मंगलसूचक होता है, उसी प्रकार आनन्तयं अ्थे कावाचक होता हुआ भी अथ शब्द 
अ्रयोगमात्र से मंगलाचरण रूप है। अतः कोई दोष नहीं हो सकता । मभज्जुराचरण 
करनेवाले बाणभट्ट आदि कादम्बरी ग्रन्थादिकर्ताओं को ग्रन्ययमाप्ति्ष फल न 
होने से ( अन्वय-व्यभिचारदोष के कारण ) तथा मज्भुलाचरण न करने वाले नास्तिक- 
बन्थकर्ताओं को समाप्तिरूप फल होने से ( व्यतिरेक व्यभिचारदोष के कारण ) आरम्भ 
में मंगलाचरण करना अनुचित्त है, क्योंकि प्रेक्षावान्‌ प्राणिमात्र की फलरहित कर्म में 
प्रव्त्ति नहीं होढी, अत्तएव भ्रयोजनमनुृद्श्य मन्दोषि त अबर्तते' धर्षात्‌ बिना श्रयोजन 
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प्रेश्लावान प्रवतंत इति वाच्यम्‌ू अकरणस्थले जन्मान्तरीयस्य करणस्थत्ले 
चाड़वैगुण्यस्य कल्पनया सफलत्वनिश्चयात्‌ | न हि शिष्टाचारानुमितश्रुतिबोधित- 
कतंव्यताकस्यापाततः फछादश नमात्रेणाकारणल्वशद्डापि । न चेहिकसात्रफलछ- 
कत्वान्न जन्मान्तरोयानुमान पुत्रेष्टिदेहिकफलकत्वानुपपत्ते: । कारोयोदी तु तथा 


के मन्दबुद्धि प्राणी भी किसी कर्म में प्रवृत्त नहीं होता ऐसी लोकप्रसिद्धि है-- 
इस प्रकार आक्षेप मंगलाचरण के सिद्धान्त पर पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि 
नास्तिकग्रंथों में जहाँ मंगलाचरण नहीं है वहाँ समाप्तिरूप फल से जन्मान्तर 
में किये मंगल! चरण के, तथा कादम्बर्यादि ग्रन्थों में जहाँ मंगलाचरण है, धड्धों में बंगुण्य 
(.न्‍्यूनता ) की कल्पना ( अनुमान ) से सफडता का निश्चय होने से पृव्वंदर्शित 
झन्‍्वय तथा व्यतिरेक व्यभिचाररूप दोनों दोष नहों था सकते । क्योंकि प्रादीनतम 
काल से ग्रंथारम्भ में मज़ुलाचरण करने के शिष्टाचार से अनुमान के ये 'समा- 
प्लिकामो मड़ुलमाचरेत्‌' भर्थात्‌ ग्रन्थसमाप्ति की इच्छा करनेवाला मज्भुलाचरण करे--- 
इस प्रकार वेदवाक्य से जिस मद्भूलाचरण की कत्तंब्यता निदिचत है ऐसे मंगल का | 
सामान्यरूप से कहीं फल न दिखाने से मंगल समाप्ति में कारण नहीं है, ऐसी शंका करना 
अनुबित है। पड्लाचरण इस जन्म के फलछ का ही कारण होने से नास्तिकग्रन्थों में 

जम्मान्तर में उसने मंगल किया ऐसा अनुमान नहीं हो सकता, ऐसी पूर्वपक्षी छांका नहीं 
क्र सकता, क्योंकि पुत्रफलदायक पुत्रेष्टियाग के समान मज्भुलाचरण केवछ इस जन्म में 
ही फल देता है। यह नियम नहीं हो सकता । केवल धान्यादि समृद्धि के लिए किये 
जाने वाले कारीरी आदि नाम के याग ही इसी जन्म में धान्यादिप्राप्ति की कामना से 
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१. यह ग्रन्थप्रमाप्ति मज्भुल से उत्पन्न है, अन्तिमवर्णध्वंसूूप समाप्ति के 

प्रतियोगी चरम वर्ण के अनुकूल कृतिमत्ता सम्बन्ध से समाप्ति कारण होने से, शिष्टठा- 
थार से की हुई समाप्ति के समान ईस मंगल के अकरणस्थल में, तथा कादम्बर्यादि 
मंगल करने के स्थल में यह मज़ुल अपने भिन्न कारणों को सामग्री से रहित है, 
समाप्ति को उत्पन्न करने की योग्यता रहते समाप्ति का जनक न होने से, अरण्य में 
रहनेवाले घटानुत्पादक दण्ड के समान, इस प्रकार के अनुमान को कल्पना से पूर्वोक्त 
अन्यय तथा व्यतिरेकवष्यभिचार का वारण होने से, मंगल, सफल है, निदित शिष्टों 


के आचार का विषय होने से, दर्शपृर्णमासादि इष्टि के समान, इस अनुमान से सफलता 
सिद्ध हो सकती है, यही यहाँ शंकरमिश्र का आशय है । 


२. मंगल, वेद से बोधित समाप्ति की साधनता वाला है, समाप्ति के उद्देश से 
किये अवगति अविगीत छिष्ठों के आचार का विषय होने से, जो जिसके उद्देश से शिष्टों 
सेकिया जाता है वह वेदबोधित उस कर्म का 'साधन' होता है जिस प्रकार द्शंपूर्ण- 
मास याग, इस प्रकार बेद के अनुमान का प्रकार है । द 


८ वशेषिकसूत्रो पस्कार: 


कामनयेवानुष्ठानादैदिकमात्रफलकत्वम्‌ । अन्न च समाप्तिकामो5धिकारो स्वगे- 
काम इब यागे तत्रापृव द्वारमिह तु विध्नध्वंस इति विशेषः निर्विध्नमारब्धं 
समाप्यतामिति कामनया प्रवृत्तेः। न च विप्नध्यंसमात्र फलं समा प्तिस्तु स्‍्वकारणादे 
बेति वाच्यम्‌ , तस्य स्वतो5पुरुषाथ त्वात्‌ समाप्तेस्‍्तु सुखसाधनतया पुरुषाथ त्वात्‌ 
उपस्थितत्वाच्च | किश्च दुरितध्बंसमात्र न फल्लं तस्य प्रायश्रित्तकोते नकम्मनाशा- 
पारगमनादिसाध्यतया उ्यभिचारात्‌ । प्रारव्धपरिसमाप्तिप्रतिबन्धकदुरि- 
तध्वंसत्वेन फलत्वे समाप्तरेव फलत्वोचितत्वात्‌ | तत्रांपि च. हरण्य- 
दानप्रयागस्नानादिजन्यत्वेन व्यभिचारात्‌ू_ तेषामपि मड्ुलत्वाभिधान 
 साहसम्‌। किद्न मज़ले सति समाप्तरावश्यकत्वमित्येवं मछ्लस्य कारणता । 


किये जाने के कारण केवल इस जन्म के फल के देने वाले हैं यह हो सकता है। 

इस मद्भुलाचरण में ग्रंथ की समाप्ति को इच्छा करनेवाला ग्रंथकार अधिकारी 
है, जिस प्रकार स्वर्ग की इच्छा करनेवाला यागादि कमं में, कालान्तर में स्वर्ग रूप 
फल देने वाला वहाँ “अपर” अदृष्ट नामक मध्य में व्यापार माना गया है, यहाँ काला- 
न्तर में समाप्ति फल देनेवाला विध्नध्वंस इतनी ही विशेषता है, क्योंकि विध्न- 
ध्यंसपृवंक यह आरम्भ किया ग्रंथ समाप्त हो इस कामना से ग्रन्थादिनिर्माण में 
प्रवृत्ति होती है । 

'मज्ूलाचरण का फल विधघ्नों का नाश होना ही है, समाप्ति तो अपनी बुढि, 
प्रतिभा इत्यादि कारण से ही होती हैं' ऐसा नव्यनंयायिकों के मत से नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि वहु॒विध्नध्वंस समाप्ति के इच्छा के अधीन इच्छा का विषय 
होने से स्वयंपुरुषार्थ नहीं है, भनन्‍्य की इच्छा के अधीन इच्छा का ,जो विषय 
नहीं होता वही स्वर्थ पुरुषायं कहा जाता है। ग्रंथ की समाप्ति तो, स्वयं सुख का 
साधन होने से तथा समाप्ति के उद्देश से ग्रन्थारम्भ में मद्भुलाचरण होने से समाप्ति 
ही उपस्थित भी है, क्रत: स्वयं पुरुषार्थ है। यदि नवीन मत से “भ्रारब्धकर्म में 
विध्न न हों इस कामना से मज्भुलाचरण में प्रवृत्ति होने से समाप्ति कैसे उपस्थित 
हो सकती है! ऐसी शंका हो तो शद्भुरमिश्र प्राचीन मत से नवीन मत पर दोष देते हैं 
कि केवल विध्मनाश मद्भल का फल हो नहीं सकता, क्योंकि प्रायश्चित्त से, किये 
प्राप के कथन से, अथवा कमंनाशा नदी के पार जाने से भी परापरूप विध्तों का 
नाश होता है वह मंगलजन्य न होने के कारण व्यभिचार दोष आ जायगा। 
प्रायश्चित्तादिकों को मंगल मॉनना भी साहसमात्र है। क्योंकि सुवर्णदान, प्रयाग- 
स्‍्तानादिकों से भी पापनाश होने के कारण एक से हुए पापनाश में दूसरे कारण 
कैन होने से व्यभिचारदोष आ जायगा। यहाँ पर पूर्वपक्षी ऐसा भाक्षेप कर 
सकता है कि “यदि पूर्वोक्त सिद्धान्तमत से नास्तिक ग्रंथों भें जन्मान्तर के 
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तदुक्तम्‌ “श्रौतात्‌ साज्ञात्‌ कम्मेणः फछावश्यम्भावनियमात्‌” इति। अत एव 
विकल्पितमपि कारणं कारणमेव फलानन्तय्यनियमस्येब वेदिककारणत्वात्‌ | 
विकस्पे तु वेजात्यकल्पनं वैजात्यमेव यत्रान्वयव्यतिरेकगम्या कारणता तत्र फल- 
पूवभावनियमो ग्राह्मो न तु वेदेडपि तत्र व्यत्तरिकभागस्य गुरुत्वेनानुपस्थितेः 
तथा च साहु मड्जले समाप्तिरावश्यकीति न व्यभिचारः | 


2 कल कक न कक 
मंगल की अनुमान से सिद्धि की जाय तो दूसरे जन्म में ग्रन्थसमाप्ति होने के 

उद्देश से पूर्वजन्म में मज्भूलाचरण करने की आपत्ति श्ावेगी तथा पूर्वोक्त समाप्ति 
मंगलजन्य है, समाप्ति होने से, इस अनुमान में स्वयंसिद्ध विष्ताभाव वाले 
ग्रंथकर्ता की ग्रन्यसमाप्ति में मंगछजन्यता न होने से समाप्तिखूप हेतु में व्यभिचार- 
दोष भी था जायगा, क्योंकि उसमें मज्ुलजन्यता नहीं है--इस आशक्षेप का उपस्कार- 
कार ऐसा उत्तर करते हैं कि मंगलाचरण करने पर समाप्ति क्रावश्यक है इस कारण 
मंगल की कारणता है, इसी कारण कहा है कि श्रौत साज्भकर्म से फल अवश्य 
होता है यह नियम है। और इसी कारण विकल्प से बोधघित कारण भी कारण 
ही होता है, क्योंकि फल का पश्चात्‌ 'होने का (नियम ही बैदिक ( वेदोक्त ) 
कारणता है। अर्थात्‌ कार्य के पूर्व रहने का नियम ही यदि कारणता हो तो 'ब्रीहिभिः 
यवैर्वा यजेतः घान या जौ से याग करे, इस विकल्प कारणस्थल में धान से होनेवाले 
याग के स्थल में यागजन्य अदृष्ट तथा स्वर्गादि फल के पूर्व में यवकरणक याँग तथा 
यव से होनेवाले याग के स्थल में याग से उत्पन्न अदृ्ट स्वर्गादि फल के पूव॑काल में 
स्रीहिकरण याग का भा सत्ता माननी. पड़ेगी, वह नहीं है, भरत: वेदिक स्थलों में 
पश्चात्‌ फल होना ही कारणता है, जो प्रत्येक में भी वर्तमान ही है। यह 
शब्भ रमिश्र का यहाँ गृढ क्राशय है। यदि 'कारणभेद के समान उस-उस याग से 
उत्पन्न अहृष्ट तथा स्वर्गादि रूप कार्य में विलक्षणता मानकर उस-उस _ भिन्न कारण 
में अपने अपने कार्य के ध्व्यहित पूर्वकाल में वर्तमानतारूप कारणता क्‍यों न मानी 
जाय, जिससे पूबंप्रदरश्षित वेदिक स्थल में भी पूरब में नियम से रहना यह भी 
कारणता संगत हो जायगी, ऐसी पृ्वंपक्षी शंका करे तो इसके उत्तर में उपस्का रकर्ता 
कहते हैं कि विकल्पकारणतास्थल में काय॑ में विजातीयता मानना तो विरुद्ध होने 

से साहसमात्र हैं, क्योंकि यदि फछ में विलक्षणता मानी जाय तो दोनों कारणों से 

सम्पन्न हुए याग से भी विलक्षण फल की उत्पत्ति होने लगेगी । 

यद्यपि पूर्वपक्षी कह सकता है “कि तो भी पूर्वोक्त व्यभिचार का बारण कंसे होगा. 

तो उसके उत्तर में शद्धूरमिश्र कहते हैं कि जिस लौकिक स्थल में अन्वय तथा 

व्यतिरेक दोनों प्रकार को व्याप्ति से कारणता का बोध होता है वहीं पर फल के 
पुवंकाल में कारण के रहने का नियम होता है, वेदोक्त कारणस्थल में व्यतिश्क 

भाग के गुरु होने से उपस्थित नहीं होता, अतः साज्ू मज़जुलाचरण होने पर समा; प्त- 


१० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


समा प्रिस्तु यस्मिन्‌ अनुप्ठिते सम्पूणमिदं कम्मंति प्रमा सा च॒ प्रन्थादो 
चरमवाक्यलिखने यागादो चरमाहुतो पटादाबन्त्यतन्तुसंयोगे ग्रामगमनादौ 
ग्रामचरणचरमसंयोगे एवं तत्र तब्रोहनीयमिति | महुछजन्यसमाप्तों बेजात्य- 
कल्पनेषपि नोभयथा व्यभिचारः । मंगलछख्व विध्नध्व॑स्द्वारकसमप्तिफलक 
कम्म तन्च देवतानमस्कारादिरूपमेव स्व॒तःसिद्धविध्नाभावस्थले्डप सामान्यतो 
गृहीतस्य विध्नध्वंसद्वारकत्वस्यानपायात्‌ नमस्कारादोनां ताद्प्येणेव विध्न- 
ध्वंस द्वारकत्वप्रतिपत्तनोव्याप्तिरिति दिक्‌। १॥ 


रूप कार्य आवश्यक है, इस कारण पूर्वोक्त व्यभिचारदोष नहीं हो सकता, अर्थात्‌ 
वेदोक्त कारणतास्थल में व्यतिरेकव्यभिचार दोषजनक नहीं होता यह श्रभिप्राय उत्तर 
ग्रन्थ का है । 

समाप्ति ही वह पदार्थ है जिसके होने पर “यह कायें संपूर्ण हो गया! ऐसा ज्ञान 
होता है, और यह ज्ञान ग्रन्थों में अन्तिम वाक्य लिखने पर, याग ( हवन ) आदि कर्मों 
में अन्तिम आहुति पड़ने पर, पट आदि कार्यों में अन्तिम तन्‍्तु संयोग होने पर, ग्राम- 
गमनादि कर्मों में ग्राम तथा चरण के अन्तिम संयोग होने पर होता है, इसी प्रकार 
अन्य-अन्य कर्मों मे भी स्वयं जान लेना चाहिये । 

यदि वेकल्पिक कारणतास्थल में एक अभाव से युक्त दूसरे को कारण में, 
भर्थात्‌ ब्रीहि यवादि करणक यागस्थल में प्रत्येक को कारण मानें, न कि दोनों को, 
तो विजातीय फल मानने पर भी कोई दोष न होगा, इस अ्रभिप्राय से शद्धूरमिश्र 
दूसरा कल्प (प्रकार) कहते हैं कि प्रस्तुत में मद्भूल से उत्पन्न समाप्तिख्प फल में 
विजातीयता मानने पर भी पूर्वोक्त दोनों व्यभिचारदोष न आ सकेंगे । अर्थात्‌ समाप्ति 
मंगलजन्य विध्नष्वंसवत्ता-सम्बन्ध से मंगलविशिष्ट, और उससे भिन्न दो प्रकार 
की होती है । जिनमें से प्रथम समाप्ति मंगल से उत्पन्न होती है, और दूसरी विष्ना- 
त्यन्ताभाव से, इस प्रकार समाप्ति में विजातीयता मानने से नास्तिकादि ग्रन्थसमाप्ति 
के उपरोक्त सम्बन्ध से मद्भलविशिष्ट न होने के कारण उसमें विध्नात्यन्ताभाव- 
जन्यता होने से तथा कादम्बरी आदि ग्रंथों में ग्रंथकर्ता की बुद्धि, प्रतिभा 
इत्यादि दूसरे कारणों के न रहने से व्यतिरेक, तथा अन्बय दोनों के व्यभिचारदोष 
नहीं आ सकते । इस प्रकार दोनों व्यभिचारदोषों का समाधान कर देवतानम- 
स्कारादि सकलसाधारण मंगल का लक्षण दिखाते हैं--मंगल उस कम का नाम है, 
जो विष्नध्वंस द्वारा समाप्तिख्ष फल को उत्पन्न करता है और वह है देवता- 
नमस्कारादि रूप । “इस लक्षण से जिन्होंने स्वयं विघ्नों के न रहने पर भी 
ग्रंथ के प्रारंभ में मंगलाचरण किया है, उस मंगल से विष्ननाश द्वारा समाप्ति 
ने होने के कारण आअव्याप्ति दोष आ जायगा' ऐसे क्षाक्षेप के परिहारार्थ 
उपस्कारकार कहते हैं कि स्वयंसिद्ध विध्नों के श्रभावस्थल में भी सामानन्‍्यरूप से 
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अथ प्रतिज्ञाताथथ माह-- ५ 
यतो5म्युदयनिश्र /यससिद्धिः स चम्मेः ।। २ ॥ 
अभ्युदयस्तत्त्वज्ञानं निःप्रेयसमात्यन्तिकी दुःखनिवृत्तिः तदुभयं यतःस 
धर्मम:। अभ्युद्यद्वारक निःश्रेयसमिति मध्यमपदछोपी समासः, पश्चमीतत्पु- 
रुषो वा।सच पधर्म्मों निवृत्तिलक्षणो बक्ष्यते | यदि तु निद्ध्यासनादियोग- 


कल न नम सन यमन लए मो 
ज्ञात विष्नध्वंसद्वार ( व्यापार ) के होने से दोष न होगा क्योंकि नमस्कारा 
में उसी रूप ( विध्ननाशजनकतानियामक नमस्कारत्व ) रे विष्नध्वस द्वारा समाप्ति 
जनकत्व का ज्ञान हुआ है, अतः उक्त अव्याप्ति दोष न आंयगा, अर्थात्‌ उक्त स्थल 
में विष्नध्वंसद्वारकता “न होते पर भी विध्नध्वंसजनकत्ानियामक नमस्कार- 
त्वादिखूप सामान्य धर्म के होने से बिध्नध्वंसद्वारता की हानि नहीं हो सकती ॥१॥ 

आत्मतत्त्वसाक्षात्कार का पदार्थतत्त्वज्ञान ही मार्ग है जो निवृत्तिह्प धर्म से 
ही प्राप्त होता है, इस कारण उसका लक्षण तया स्वरूप से निरूपण करने की श्रथम 
सूत्र में प्रतिज्ञा कर धर्म का स्वरूप तथा लक्षण का स्वरूप दिखलाते हुए हंकरमिश्र 
कहते हैं कि सूत्रकार ने प्रतिज्ञा की । धर्मरूप पदार्थ को कहते हैं-- ! 

पद्पदार्थ--यतः ल्‍ जिससे, अभ्युदयनि:श्रे यससिद्धि: + अभ्युदय ऐहिक तथा 
पारलौकिक सुख ) तथा अयवर्ग की सिद्धि ( प्राप्ति ) ही, सः ८ वह, धर्म: ८ धर्म 
कहलाता है ॥ २ ॥। 

भावार्थ--जिस कर्मजन्य अधर्म तथा घर्महप धहप्ट से कालान्तर में ऐहिक तथा 
पारलौकिक सुख एवं मोक्षप्राप्त ही उसे धर्म कहते हैं। यह सामान्यहूप से 
प्रवृत्ति तथा निवृत्तिरूप दोनों धर्मों का लक्षण है ॥ २ ॥। 

उपस्कार--अभ्युदय नाम पदार्थतत्वज्ञान तथा निःश्रेयस नाम आत्यन्तिक दुःख- 
निवृत्ति यह दोनों जिससे हों वह घर्म होता है। क्रथवा अस््युदय ( तत्त्वज्ञान ) द्वारा 
निःश्रेयस हो इस प्रकार द्वारख्प भध्यमपद की लोप कर यह 'अभ्युदयनिःश्न यसपद 
लेना, या “अभ्युदयात्‌ निश्चेय्सस ऐसा पंचमीतत्पुरुष समास करना, ऐसे दो पक्ष शंकर- 
मिश्र ने और दिखाए हैं जिससे यदि उक्त समासविशेष न मानें तो कार्यसामान्य के 
कारणकाल में उक्त धर्मलक्षण में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा, अतः उक्त समास मानें 
तो धर्मजन्य तत्त्वज्ञानवत्ता-सम्बन्ध से काल में निःश्र यसजनकता न रहने से अति- 
व्याप्ति दोष दूरहो जायगा, एवं च यह सूत्रीक्त घ॒र्मं का सामान्य लक्षण नहीं है, 
किन्तु तत्त्वज्ञान के कारण धर्मविशेष का लक्षण है, यह शंकरमिश्र का यहाँ गढ़ 
भाद्य है, इसी कारण वह आगे कहते हैं कि धरम निवत्तिर्प ही है, यहें आगे कहा 
जायगा । मतविश्लवेष से हांकरमिश्र धरम का स्वरूप ऐसा वर्णन करते हैं कि यदि 
निदिध्यासनादिख्य योगबल से उत्पन्न होने वाला धर्म अदृष्ट द्वी लिया 
जाय तो वह 'निदिष्यासितव्य: इस श्रृति में प्रतिपादित विधिरूप ही छेना होगा # 


१२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


साध्यो धम्मोंडदृष्टमेव तदा विधिरूपः | 
वृत्तिक्तरतु अभ्युदयः सुख निःश्रेयसमे- ककाछोनसकलात्मविशेषगुण- 


$ 


ध्वंसः। प्रमाणद्व धर्म्म देवदत्तशरीरादिक भोक्‍्हविशेषगुणप्रेरितभूतपर्वक 
कायत्व सति तद्भधोगसाधनत्वात्तन्नि्मिवस्नग्वदित्याहु: 
तदेतदूव्याख्यानं प्रत्येकसमुदायाभ्यां न व्यापकप्‌ इत्यबाचोनेरुपेक्षितप्‌ । 


वस्तुतस्तु को धम्मः किलक्षणश्रेति सामान्यतः शिध्यजिज्ञासायां यतो5भ्यु- 


यहाँ पर निदिध्यासनादि योगजन्य भी धम बेराग्य द्वारा मुक्तिफल देने से निवृत्ति- 
रूप हो सकता है, इसलिये 'यदि' पद को हशांकरमिश्र ने उसके वा रणार्थ प्रयोग किया 
है। प्रवृत्तिलक्षण के समान निवृत्तिर्प धर्म भी अदृष्ट ही है, भरत: यह सुत्र धर्म- 
सामान्यलक्षण का ही बोधक है ऐसा मानने वाले वृत्तिकार के मत को उपस्कार 
में दिखाते हैं कि “अभ्युदयनाम सुख, तथा एक काल में होने वाले भ्रात्मा के संपूर्ण 
ज्ञानादि विशेष गुणों का नाशरूप निःश्रेयस ( मुक्ति /” ( जिससे हो वह घमं कहाता 
है ऐसा द्वितीय सूत्र का अर्थ वत्तिकार के मत में है ) संसारावस्था में कालान्तर के 
संपृर्ण विशेष गुणों के ध्वंस को लेकर मुक्तिब्यवहार की आपत्ति के वारण के लिये 
'एक काल में होने वाले” यह विशेषण, एवं संसारी जीव को भी कुछ भात्मा के गुणों 
के नाश्ष के होने से अतिव्याप्तिदोष वारण के लिये सम्पूर्ण" ऐसा विशेष गुणों में 
विशेषण दिया है । मुक्तात्मा में संयोगादि सामान्यगुण रहने से निःश्रेयसव्यवहार न 
होगा, इसलिये विश्येष पद दिया है तथा अन्तिम अहृष्ट के नाक्षक्षण में भो जिनश्य- 
दवस्था वाले अन्तिम दुःख के रहने से उससमें मुक्तिव्यवहार का निवारण करने के 
लिये संपूर्ण अहृष्ट ध्वंस को छोड़कर संपूर्ण विशेष गुण ध्वंस को मुक्ति कहा है। किन्तु 
सम्पूर्ण उस आत्मा का दुःखध्वंस ही निःश्रेयस है ऐसा लक्षण क्‍यों नहीं किया यह 
सुक्ष्म विचार से विचारणीय है । 
वृत्तिकार के मत से धर्म की सत्ता में अनुमानप्रमाण दिखाते हुए छश्भुरमिश्र 
कहते हैं कि देवदत्त आदि मनुष्यों का शरीर, भोक्ता आत्मा के विश्वेष गुण से प्रेरित 
 थृथिवी ब्रादि भूत से निर्मित है, कायं होते हुए देवदत्तादि आत्मा के सुखदुःखादि भोग 
का साधन होने से, देवदत्तादिकों से बनाए हुए मालादिकों के समान, यह अनुमानप्रमाण 
है। ऐसा वृत्तिकार कहते हैं। किन्तु यह व्याख्यान सुखजनकत्व तथा निःश्रेयलजनकत्व 
दोनों प्रत्येक लक्षण धर्म का मानने से प्रथम लक्षण की निवृत्तिर्प धर्म में तथा 
अन्तिम लक्षण को प्रवृत्तिरूप धर्म में अव्याप्तिदोष होगा । सुख तथा निःश्रेयसजनक 
को धमं कहते हैं, ऐसा लक्षण किया जाय तो केवल एक के जनक घमं में अव्याप्ति- 
दोष हो जायगा, इस कारण नवीनों ने इस बृत्तिकार की व्यांख्या की उपेक्षा की है । 
अग्रिम में 'धमंविशेषप्रसृतात' इत्यादि चतुर्थ सुत्र में निवृत्तिर्प धर्ं का 
ग्रहण न हो सकेगा, क्‍योंकि सामान्यरूप से धर्म का ज्ञान नहीं है, इस कारण धर्म की 
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दयनिःश्रयससिद्धिरित्युपतिष्ठते तथा च यतो5भ्युदयसिद्धिययतश्व निःश्रेयससिद्धि- 
स्तदुभयं धम्म:। एवं पुरुषार्थासाधारणकारणं धम्म॑ इति वक्तव्ये परभ- 
पुरुषाथयो: सुखदुः:खाभावयोविंशेषतः परिचयाथंमभ्युद्यनिःश्रेयससिद्धिरित्युक्तं 
स्वगांपवर्गयो रेवान्ये ब्छानधीनेच्छा विषयत्वेन परमपुरुषार्थववात्‌ । साधयिष्य- 
ते च दुःखाभावस्यापि पुरुषाथत्वम्‌ ॥ २॥ क्‍ 
नमु॒निवृत्तिकक्षणो धम्मस्तत्त्वज्ञानद्वारा निःश्रेयसहेतुरित्यत्र श्रतिः 
प्रमाणम्‌ | श्र॒तेरेव प्रामाण्ये बयं विप्रतिपद्यामहे अनृतव्याघातपुनरुक्तदोषेश्य: | 
'पुत्रेष्टो कृतायामपि पुत्रानुत्पादादनृतत्वम्‌ “डद्ति जुहोति अनुदिते जुह्ोति 
समयाध्युषिते जुद्दोति” इति विधेः प्राप्त एबोदितादिकाले होमो व्याहन्यते 
“इयावोउस्याहुतिमभ्यवहरति य उदिते जुद्दोति शबलोडस्याहुतिमश्य- 
सामान्य रूप से व्याख्या करते हुए उपस्कार में कहते हैं कि--वस्तुत: धर्म क्‍या 
है ? उसका क्या लक्षण है ? इस प्रकार सामान्यरूप से शिष्यों को जिज्ञासा होने 
से 'यतोध्भ्युदयनि:श्र यससिद्धि: यह पूव॑प्रदर्शित सुत्र उपस्थित होता है, ऐसा होने 
से जिससे अभ्युदय सिद्ध होता है, ओर जिससे निःश्रेयस सिद्ध होता है, वह दोनों 
धम हैं। अतः पुरषाथ का विशेष कारण धर्म होता है ऐसा कहना प्राप्त रहते परम- 
पुरुषायं सुख तथा दुःखाभाव इन दोनों का विशेष रूप से परिचय होने के लिये “अभ्यु- 
दयनिःश्रेयससिद्धिः” भर्थात्‌ 'क्षभ्युदय निःश्रेयससिद्धि ऐसा कहा है, क्‍योंकि स्वर्ग 
तथा अपवर्ग ही अन्य की इच्छा के अधीन इच्छावाले न होने से परमपुरुषाथे हैं । “धम्म- 
विशेषा तु! इत्यादि चतुथ्थ सुत्रमें दुःखाभ।व भी पुरुषार्थ है यह सिद्ध किया जायगा ॥२॥। 
...._ उपोद्घातसंगति से तृतीय सूत्र की अवतरणिका देते हुए छद्धुरमिश्र: पृव॑पक्ष- 
मत से शंका करते हैं कि निवृत्तिरूप धर्म तत्वज्ञान द्वारा निःश्रेयस (मुक्ति ) का 
कारण है इस विषय में श्रुति ही प्रमाण हो सकती है, किन्तु हम तो श्रृति के प्रमाण 
होने में विप्रतिपत्ति ( विवाद ) करते हैं, क्योंकि उसमें अनुतत्व ( असत्यता ) व्याघात 
( परस्पर वचनों का विरोध ) तथा पुनदुक्त ( पुनवंंचन ) रूप तीन दोष होते हैं । क्‍्यों- 
कि पुत्रप्राप्ति के लिये 'पुत्रेष्टि नामक याग करने पर भी पुत्र की उत्पत्ति नहीं होती, 
अतः प्रथम श्नृतत्वदोष गाता है। तथा 'उदिते जुहोति, अनुदिते जुहोति, समयाध्युषिते 
जुहोति' धर्थात्‌ सुर्योदय होने पर, सुर्योदय के पूर्व तथा सन्धिकाल में हवन करना 
चाहिये, इस विधि वाक्य से सूर्योदयादि त्रिकाल में हवन की प्राप्ति होने पर ही उक्त 
त्रिकाल में होम का व्याघात (निषेध) भी “व्यावोउस्पाहुतिमभ्यवहरति य उदिते जुहोति, 
शवलोउस्याहुतिमभ्यवहरति योउनुदिते जुहोति, श्यावशवलवस्यथाहुतिमभ्यवहरती यः 
समयाध्युषिते जुहोति' अर्थात्‌ 'श्याव नामक देवताओं का कुत्ता उसके श्राहुति को खा 
जाता है जो सूर्योदय होने पर आहुति देता है शवलू नामक कुत्ता उसकी आहुति को 
खा जाता है जो सुर्योदय के एवं आहुति को देता है, तथा श्याव और छवल दोतोंः 


१४७ बशेषिकसूत्रो पस्कारः 


बहरति योउनुदिते जुहोति इयावशवलावस्याहुतिमभ्यवहरतो यः समया- 
ध्युषिति जुहोति” इत्यादिना | तथा “त्रिः प्रथमामन्वाह प़िरुत्तमाम- 
स्वाह” इत्यनेन प्रथमोत्तमसामिधेन्योदत्निरुच्चारणाभिधानात्‌ पौनरुक्त्यमेत्र । 
न चाम्नायप्रतिपादक॑ किख्विदस्ति नित्यत्वे विप्रतिपत्तो नित्यनिर्दोषित्वमपि 
सन्दिग्धम्‌ू पौरुषेयत्वे तु अ्रमप्रमादविप्रतिपत्तिकरणापाटवादिसम्भावनया 
आप्रोक्तत्वमवि सन्दिग्धमेवेति न निःश्रेय्स न वा तत्र तत्चज्ञानंद्वार न 
वा धम्म इति सबमेतदाकुलमत आह-- 
तदचनादाम्नायस्य प्रामाण्यम्‌ ॥ ३ ॥ 
तद्त्यनुपक्रान्तमपि प्रसिद्धिसिद्धतयेश्वरं पराम्शति, यथा " तदप्राम्माण्यम- 
कुत्ते उसकी भाहुति खा जाते हैं जो सन्धिकाल में हवन करता है” इत्यादि वाक्‍प से 
विरोधदोष भी आता है। तथा उसी प्रकार 'त्रि: प्रथमामन्वाह त्रिरुत्तमामन्वाह' भर्थात्‌ 
तीन बार प्रथम मंत्र को कहे और तीन ही बार उत्तम ( अन्तिम ) मन्त्र को कहे, 
इस विधिवाक्य से प्रथम तथा अन्तिम सामिधेनी” मंत्रों के तीन बार उच्चारण के 
कथन से पुनरुक्त दोष भी आता है। और नहीं है आम्ताय ( वेदरूप क्लागम ) 


के प्रामाण्य को वर्णन करने में कोई प्रमाण । क्योंकि उप्तकी नित्यता में विवाद 
होने से, नित्य निर्दोष होन! भी वेद में संदिग्ध है। यदि वेद को पौरुषेय 
( पुरुष से युक्त ) माना जाय तो,' अ्रान्ति, असावधानता, क्षज्ञान तथा इन्द्रियों 
का असामर्थ्य इत्यादि प्राणिमात्र में होनेवाले दोषों की संभावना होने से आप्त पुरुष 
से वेद कथित है यह भी सन्दिग्ध है, अतः आगम में प्रामाण्य का निश्चय न होने 
के कारण नि:श्रेयसलू्प फल अथवा तत्वज्ञानर्प उसका व्यापार, तथा धर्म यह 
संपूर्ण सिद्धान्ती का वर्णत करना असंगत है--ईस पुर्वपक्षीशंका के समाधान में 
कणाद महषि का तृयीय सूत्र वर्णन करते हैं-- 

पद्पदाथ--तद्गचनातु ८ ईश्वर से निर्मित होने के कारण, आम्सायस्य-वेदरूप 


आगभम को, प्रामाण्यम्‌ ७ प्रमाणता है ॥।| ३ ॥। 
भावाथै--नित्यानिर्दोष ईश्वररूप परमआप्त से प्रणीत होने के कारण 


वेद को अवश्य धर्म में प्रमाण मानना होगा, अतः उसके निर्मित आगम में “अनुतत्व' 
आदि कोई दोष नहीं हो सकते यह सूत्र की व्याख्या में स्पष्ट किया जायगा ॥ हे ॥। 

उपस्कार:--प्रस्तुत अर्थ के न होने पर भी “ततु” यह पद प्रसिद्धिवाचक तापक्ष को 
लेकर साधारण प्रसिद्धि से सिद्ध होने के कारण ईश्वरवाचक है। इस कारण ईश्वर 
से निर्मित होने के कारण आम्नाय ( वेद ) को प्रामाण्य है, अर्थात्‌ ईश्वरप्रणीत होने 
से वेद प्रमाण है। यदि द्वितीय सूत्र में प्रस्तुत संनिहित धर्म को लेकर वेद में प्रामाण्य 

२. अग्नि को प्रज्वलित करने के मन्त्र को सामधेनी मन्त्र कहते हैं। अतएवं कोश 
में कहा है--“ऋक सामघेनी घाय्या च या स्यादग्निसमिन्धने' शर्थात्‌ 'अग्नि प्रज्वलित 
करने के मंत्र का नाम है सामधेनी । 


प्रथमाध्याये प्रथमा हकम्‌ श्ष 


'नृतव्याघातपुनरुक्तदो षेम्य” इति गौतमीयसूत्रे तच्छब्देनानुपक्रान्तोइपि वेदः 
परामृश्यते | तथा च तद्बचनात्तेनेश्वरेण प्रणयनादाम्नायस्य वेद्स्य प्रामाण्यम्‌ । 
यद्वा तदिति सन्निहितं घममेव परामशति तथाच धर्मस्थ बचनात्‌ प्रतिपाद- 
नात्‌ आम्नायस्य वेदस्य प्रामाण्यम्‌ , यद्धि वाक्य प्रामाणिकमथ प्रतिपादयति 
तत्परमाणमेव यत॒ इत्यथ:। इश्वरस्तदाप्रत्ववत्व साधयिष्यते । यघ्चोक्तम्‌ू-- 
“अनृतव्याघातपुनरुक्तदो षेभ्य:'” इति तत्नानृतत्वे जन्मान्तरीयफछकल्पनम्‌, 
कर्मकर्टेसाधनवैगुण्यकल्पनं वा, श्रौतात्‌ साड्रात्‌ कमण: फरलावश्यम्भाव- 
निम्चयात्‌ । न च कारीरीवद्हिकमात्रफलकत्वम्‌ तत्र हि शुष्यन्छस्यसस्थीवनका- 
मस्याधिकारः पुत्रेष्टो पुत्रमात्रकामस्येति विशेषात्‌ | न च व्याघातोडपि डदि- 
तादिहोमं विशेषतः प्रतिज्ञाय तद्न्‍्यकाले होमानुष्ठाने “श्यावोउस्याहुतिम भ्य- 
वबहरति” इत्यादिनिन्दाप्रतिपादनात्‌। नच पुनरुक्ततादोषोर्डप एकादशसामि- 
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का निर्वाह हो सकता है तो असंनिहित (अप्रस्तुत) ईश्वर को 'तत्‌' पद से सृत्र में ग्रहण 
करना अयुक्त है ऐसा माना जाय तो इस पक्ष से भी वेद का प्रामाण्य सिद्ध करते हुए 
शंकरमिश्र कहते हैं कि अथवा 'तत्‌' यह पद सन्निहित धर्म का ही ग्रहण करता है, 
तथा च धरम के वचन ( प्रतिपादन ) से आम्नाय ( वेद ) को प्रामण्प है, अर्थात्‌ वेद 
में धर्म का वर्णन होने से वेद प्रमाण है, क्योंकि जो वाक्य प्रमाणविषय (प्रामाणिक ) 
अर्थ को प्रतिपादन करता हैं वह प्रमाण ही होता है। ईश्वर तथा उसकी भाप्तता 
(यथाथे वक्‍तृता) यह दोनों अग्निम ग्रन्थ में सिद्ध किया जायगा । और जो पूव॑पक्षी और 
ने कहा कि अनुतत्व, व्याधात तथा पुनरक्त ऐसे तीन दोष आने के कारण वेद 
क्षप्रमाण है । उसमें से अनुतत्व दोष जन्मान्तर में पुत्ररूप फल मानने से अथवा कमे 
( यागादि ) कर्म कर्त्ता तथा साधनों में विगुणता रूप अंगहीनता होने के कारण 
नहीं हो सकता, क्योंकि वेदोक्त साज़ुकमं से फल अवश्य होता है यह निश्चित है । 
यहां शकरमिश्र ने दिया हुआ “यद्वा' इसमें वाकार विकल्परूप अर्थ का ही बोधक 
है न कि अनास्था ( अश्रद्धा ) का । इस कारण पुत्रेष्टि याग का ऐहिक ( इस लोक 
में ) ही पृतन्नप्राप्तिहवप फल नम होने के कारण जन्मान्तर में पुृत्रप्राप्तिप फल की 
कल्पना हो सकती है, इसी आहश्यय से आगे “'नच” इत्यादि शंका ग्रंथ संगत होता है। 
वृष्टिप्रतिबन्ध के कारण घान्य शुष्क होने पर कारीरी नामक याग जिस प्रकार केवल 
इस जन्म ही में वृष्टि द्वारा धान्‍्य को देता है, उस प्रकार वैदिक कर्म ऐहिक फल- 
दायक ही होता है, अतः पृत्रेष्टियाग ऐहिक फलमात्र का उत्तादक है यह पूव॑पक्षी 
नहीं कह सकता, क्योंकि कारीरी याग में शुष्क ( सूखने वाले ) धान्य को पुनर्जीवित 
करने की इच्छा करने वाले पुरुष को अधिकार है, ओर 'पुत्र याग में सामान्य रूप से 
पुत्रमात्न॒ की कामना रखने वाले पुरुष को अधिकार है यह विशेषता है । तथा प्‌वं 
पक्षों से कद्दा हुआ व्याधात दोष भी नहीं भा सकता, क्योंकि सुर्योदय आदि तीन 


१६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


धेनीनां प्रकृता पाठात्‌ “पद्चदशावरेण वाग्वज्ञेणावबाधे तमिमं अ्रातृव्यम' 
इत्यत्र सामिधेनीनां पत्चद्शत्वस्थ अथमोत्त मसामिघेन्यो खिरभसिधानसन्त- 
रेणानुपपत्तस्तथामिधानात्‌ ॥ ३ ॥ 
शिष्याकाडनुरो घेन स्वरूपतो छक्षणतश्व धम्म व्याख्यायाभिधेयसम्बन्ध- 
प्रतिपादनाय सूत्रमू-- 
मद ९ 
धम्मविशेषग्रश्नताद्‌. द्रव्यगुणकम्मसामान्यविशेषसमवायानां 


पदार्थानां साधम्यवैधरम्याभ्यां तत्वज्ञानान्निःश्रेयसम्‌ ॥ ४ ॥ 


-333- वमजलब >> >« 3 "न्‍न्‍मक- 
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लों में से किसी काल में हवन करने की विशेष रूप से प्रतिज्ञा कर जो हृदन- 
कर्ता उससे भिन्‍न काल में हवन करता है उसके हव्यभाग को देवताभों के कुत्ते 
श्याव तथा शवल खा जाते हैं इत्यादि रूप से निन्‍्दां का प्रतिपादन 'श्यावो5प्याहुतिम- 
भ्यवहरति' इत्यादि तीन वाकयों में किया है। इसी प्रकार पुृवेपक्षी का दिया 
हुआ तृतीय पुनरुक्ततादोष भी नहीं हो सकता क्योंकि प्रकृत ( मुख्य ) याग में एकादश 
( ग्यारह ) ही सामधेनी मंत्रों का पाठ होने से, 'पंचदश ( पन्द्रह) आवरण वाले, 
वाणी ( मन्त्र ) रूप वज्ञ से पीड़ा देता हूं, उस इस छ्षात्रु को' इस अर्थंवाद वाक्य में 
सामधेनी मन्त्रों का प#चदश संछया होना प्रथम, तथा अन्तिम मन्त्र को तीन बार 
कहे बिना संगत नहीं हो सकता इस कारण पुनरुक्तिदोष भी नहीं आ सकता, 
क्य कि सप्रयोजन पुनर्वचन दोष वह नहीं होता किन्तु निष्प्रयोजन पुनवंचन ही 
पुनमक्तिदोष कहाता है ॥ ३ ॥ 
प्रथमसुत्र में वैशेषिकदर्शन के निर्माण का प्रयोजन, अधिकारी, विषय तथा 
सम्बन्धरूप धनुबन्धचतुष्टय सूचित होने पर भी उसमें छिष्यों की उत्कट जिज्ञासा 
को निवृत्त करने के लिये स्वयं क्ुत्रकार ने उसका प्रतिपादन किया है, इस अभिप्राय 
से शंकरमिश्र उपस्कार में कहते हैं कि शिष्यों की जिज्ञासा के अनुरोध ( आग्रह ) 
से स्वरूप तथा लक्षण द्वारा धर्मं की व्याख्या कर अभिधेय ( विषय ), तथा सम्बन्ध 
का वर्णन करने के लिये चतुर्थ सूत्र कणाद मह॒थि ने इस प्रकार कहा है। यहां पर 
विषय और सम्बन्ध यह दोनों अवशिष्ट प्रयोजन तथा अधिकारी का भी उप- 
लक्षण ( जनाने वाला ) है, भ्त्तः प्रेक्षावानों की वेशेषिकदर्शन के अध्ययन करने की 
प्रवृत्ति प्रदर्शित अनुबन्ध चतुष्टय होने से संगत है.। अथवा निःश्रेयसलप प्रयोजन 
सुत्र में स्पष्ट होने से शंकर मिश्र ने नहीं किया है, अधिकारी तो अर्थात्‌ प्राप्त होता 
है, कि जो पदार्थ तत्त्वज्ञान प्राप्ति द्वारा निःश्रेयस का अर्थी होता है । 
पद्पदा्थ:--धर्म विशेषप्रसुतातु- धमंविशेष से उत्पन्न, द्रव्यगुणकर्मंसामान्य- 
विशेषसमवायानां - द्रव्य, गुण, कमे, सामान्य, विशेष तथा समवाय नामक, 
पदार्थानां > षटपदार्थों के, साधम्यंवंधर्म्याभ्यां ७ समान घम॑ तथा विरुद्ध धर्मं रूप धर्मो 
से, तत्त्वज्ञानात्‌ --बास्तविक ज्ञान से, नि:श्रेयसम्‌ > मोक्ष होता है ॥। ४ ॥ 
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एताइशं तत्त्वज्ञानं वैशेषिकशास्त्राधीनमिति तस्यापि निःश्रेयसहेतुत्व 
दरडापूपायितम्‌ | तत्त्व ज्ञायतेडनेनेति करणव्युत्पक््या शास्त्रपरत्वे धर्मविशेष- 
प्रसूतादित्यनेनानन्वयापत्ते: | सवंपदार्थप्रधानो इन्द्रश्नात्र समासः सर्वपदार्थ- 
तक्त्वज्ञानस्य निःश्रयसहेतुत्वा त्‌। तदत्र शास्त्रनि:श्रयसयोहंतुहेतुम द्वाव:, क्‍ 
शास्त्रतत्त्ज्ञानयोव्योपारव्यापारिभावः, निश्रेयसतत्त्वज्ञानयों: कायकारणभावः, 
द्रव्यादिपदाथ शास्त्रयो: प्रतिपाद्यप्रतिपादकभाव: सम्बन्धोषवगम्यते । एतेपान्न 


भावाथ--वेशेषिकदशंन के मत से विश्ञेष धर्म द्वारा उत्पन्न द्रव्य, गुण, कर्म, 
सामान्य, विज्ेष तथा समवाय नामक पषट्पदार्थों के वास्तविक (यथार्थ ) ज्ञान 
से जो उनके परस्पर समान ( साधारण ) धर्मों तथा विरुद्ध (विशेष) धर्मों के ज्ञान- 
रूप धर्ंज्ञान से ही उत्पन्न होता है, वही क्षात्यन्तिक भ्राध्यात्मिकादि त्रिविध दुःखों 
की निवृत्तिहूप निःश्रेयस का जनक है। इस सूत्र में वेशेषिकदर्शन का अभिधेय 
द्रव्यादि पट्पदाथ हैं, तथा दर्शनसूत्रों का तथा षटपदार्थों का प्रतिपाद्यप्रतिपादक- 
भावसम्बन्ध है यह भी सूचित होता है ॥ ४ ॥ 

उपस्कार--इस चतुर्थ सूत्र में “साधम्यंबंधम्यभ्यां' इस पद में जिस प्रकार 
तृतीया विभक्ति का अभेद अर्थ है, जिससे 'घान्येन धनवान” इस वाक्य में धान्येन 
इस तृतीया विभक्ति से धान्यरूप घनवाला ऐसा भर्थ होता है, उसी प्रकार 
साधम्यं तथा वेधम्येरूप तत्त्वज्ञान से ऐसा अर्थ ग्रहण करना चाहिये। इस 
आशय से शंकरमिश्र सूत्र की व्याख्या करते हुए कहते हैं कि ऐसा सूत्रोक्त तत्त्वज्ञान 
वेश्वेषिकदर्शनशास्त्र के कधीन है इस कारण शास्त्र में भो निःश्रेयस की कारणतः 
दण्डापूप अथवा कंमुतिकन्याय से सिद्ध होती है, भर्थात्‌ चूहे ने दण्डे को खाया तो 
उस में लगे हुए मालपूओं को खाया यह जंसे श्र्थात्‌ प्राप्त होता है, उसी प्रकार 
शास्त्र से पदार्थ तत्त्वज्ञान होता है इससे शास्त्र भी निःश्रेयस में कारण है यह 
अर्थात्‌ सिद्ध होता है, यदि 'तत्त्व जिससे जाना जाता है! इस प्रकार करणअर्थ की 
व्युत्पत्ति को लेकर तत्वज्ञानपद का शास्त्र ऐसा अर्थ किया जाय, तो तत्त्वज्ञान- 
पद का सूत्र में “घर्मविशेषप्रसुतात्‌' इस पद के साथ अन्वय न बनेगा, क्योंकि वैशेषिक- 
शास्त्र से होनेवाला पूर्वोक्त तत्त्वज्ञान धमंविशेष से उत्पन्न होता है । इस सूत्र 
में 'द्ृव्यगुणकर्मंसामान्यविशेषत्तमवायानां! इस समस्त पद में द्रव्य इत्यादि षट- 
पदार्थों को प्रधान मान कर द्वन्द्ड समास करना चाहिए, क्योंकि द्र॒व्यादि सम्पूर्ण पदार्थों 
का तत्त्वज्ञान नि:श्रेयसल का कारण है। तस्मातु इस सूत्र में शास्त्र तथा निःश्रेयस 
का कारणकायंभाव, शास्त्र तथा तत्त्वज्ञान का. व्य!पारव्यापारिभाव:, नि:श्रेयस 
क्षौर तत्त्वज्ञान का कार्यकारणभाव, एवं द्रव्य आदि षटवदार्थ तथा शास्त्र का 
प्रतिपाद्प्रतिपादकभा वरूप सम्बन्ध है यह बोधित होता है। इन सम्पूर्ण सम्बन्धों 
के ज्ञान से मोक्ष चाहनेवाल प्राणियों की इस वंशेषिकदशंनशास्त्र में प्रवृत्ति 


२ बै> 
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सम्बन्धानां ज्ञानान्निःश्रेयसार्थिनामिद्द शास्त्रे प्रवृत्ति मोक्षमाणाश्र मुने ग्रद्दो- 

ताप्तभावा एवं शास्त्रे प्रवत्तन्ते | निःश्रेयसमात्यन्तिको दुःखनिश्वत्ति:। दुःख- 
बिक के " ० 

निषृत्तेश्वात्यन्तिकत्व॑ समानाधिकरणदुःखप्रागभावासमानकालो नत्व युग- 
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होती है। यदि पूर्वपक्षी कहे कि उक्त साधर्म्य तथा वंधम्यंहूप तत्त्वज्ञान निःश्नेयस 
का कारण है इसमें क्‍या प्रमाण ? तो शकरदेव ऐसा उत्तर देते हैं कि मुक्ति की इच्छा 
करनेवाले शिष्य प्राणी महषि कणांद को आप्तहितकारी समझ कर ही शास्त्र के 
अध्ययन में प्रवृत्त होते हैं, अर्थात्‌ आप्तोक्तताहेतुक अनुमान ही तत्त्वज्ञान नि:श्रेवस 
का कारण है इसमें प्रमाण है । 

इस प्रकार वेशेषिकदशेनशाघ्त्र में प्रवृत्ति के कारण विषय तथा सम्बन्ध का 
वर्णन करने के पश्चात्‌ साक्षात्‌ सूत्र में निर्दिष्ट निःश्रेयसरूप प्रयोजन का लक्षण 
वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि आत्यन्तिक ( अवश्य होनेवाली ) दुःख त्रय- 
निवृत्ति का नाम है.-नि:श्रेयस । उस दुःखनिदृत्ति की आत्यन्तिकता यह है कि एक 
ही आत्मारूप आश्रय में दुःख के प्रागभाव की समानकालता न होता, अर्थात्‌ एक ही 
आत्मा में जो दुःखों का नाश अग्रिम दुःखों के प्रागमाव के समान काल में न होता हो 
[ यहाँ इस लक्षण में प्रलयसमय के दुःखध्वंसों के अन्य आत्मा के दुःख प्रागभाव 
के समान काल में होने से अव्याप्तिदोष के वारणार्थ स्वसमानाधिकरण यह विश्ेषण 
दिया गया है। तथा इस काल के दुःख-ध्वंस में अतिव्याप्तिदोष के वारणा्थ दुःख 
प्रागभाव के असंमकालीन ऐसा विशेषण दिया गया है यह जान लेना । ) 

शंकरमिश्र कहते हैं अथवा जो अभावों में प्रागभाव नहीं मानते उनके मत से 'एक 
काल में उत्पन्न एक ही आत्मा में होते वाले सम्पूर्ण आत्मा के विशेष गुणों के नाश को 
समानकालीनता ही दुःखनिवृत्ति की आत्यन्तिकता कहाती है, अर्थात्‌ एक ही मुक्त 
होने वाले आत्मा के एक ही समय में उत्पन्न सम्पूर्ण भात्मा के बुद्धादि विशेष गुणों 
के नाशों की समानकालता आत्यन्तिकता है। (तात्पयं यह है कि एक काल में 
उत्पन्न अपने से भिन्न एक अधिकरण में योग्य विशेषगुण की उत्पत्ति के लक्षण में 
उत्पन्त होने वाले जो एक आश्रय में वर्तमान सम्पूर्ण संस्कार भर्दृष्टादि रूप गुण, 
( दुसरे आत्मविश्वेषगुणों के समानाधिकरण योग्य गुणोल्पत्ति क्षण में उत्पन्न न होने 
से ) उनके जो ध्वंस. उनकी समानकालीनता ही आत्यन्तिकता कहाती है। यहां 
पर उस आत्मा भिन्नकाल में होनेवाले उस्त आत्मा के विशेष गुण के ध्वंस के 
भी उस उत्पत्ति के क्षण में उत्पन्न न होने से अव्याप्िदोष हो जायगा, क्योंकि वह 
श्ात्मविदेषगुणध्वंस भी समूहान्तर्गत है, इसलिये युगपदुत्पन्न ऐसा विशेषण दिया 
है तथा उसी ध्वंस के उत्पत्ति के क्षण में उत्पन्न दूसरे आत्मा के विषेषगुणों 
का घ्वंस भी समुहान्तगंत होने से तत्समानकालीनता को लेकर आत्मा में अतिव्याप्ति- 
दोष वारण के लिये समानाधिकरण यह विशेषण दिया है । यदि 'सर्व' यह विशेष- 


मुक्तिविचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमाहिकरम्‌ क्‍ १९ 


पदुत्पन्नसमानाधिकरणप्तवोत्मविशेषगुणध्वंससमानकाछीनत्व॑ वा। अशेष- 


विशेषगुणध्व॑सावधिकदुःखप्रागभावो वा मुक्ति। न चासाध्यत्वाज्नाय॑ पुरुषार्थ: 
कारणविघटनमुखेन प्रागभावस्यापि साध्यत्वात्‌ू । न च॑ तस्य प्रागभाव- 
त्वक्षति: प्रतियोगिजनकाभावत्वेन तथात्वात्‌ू । जनकत्वश्व स्वरूपयोग्यता 
सात्रतू, नहि प्रायभावश्चरमसामग्रो येन तस्मिन्‌ सति कार्य्यमवश्ये- 
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गुण में विशेषण न दिया जाय तो किसी दुःख-ध्वंस के साथ एक काल में उत्पन्न 
होने से कुछ आत्मा के विशेष गुणों के ध्वंस को लेकर अतिव्याप्तिदोष भा जायगा 
अत: सर्वेपद दिया गया है । 

( संपूर्ण विज्येषपुणध्वंसरूप अवधि होना है लाघव हो सकता है इस अभिप्राय से 
लघुहूप दुःखनिवृत्ति को आत्यन्तिकता के आशय से दरद्घुरमिश्र निःश्रेयस का 
लक्षण ऐसा कहते हैं कि ) सम्पूर्ण आत्मा के विशेषगुणों का ध्वंस जिसकी भ्रवधि हो 
ऐसे दुःख के प्रागभाव ही को मुक्ति कहते हैं। (इस लक्षण में विशेषगुणपद से 
उसी मुक्त होनेवाले आत्मा के विशेषगुण लेना चाहिये नहीं तो महाप्ररूय के पूृव॑- 
क्षण में निःश्रे यस भप्रसिद्ध हो जायगा | विश्लेषगुणध्वंस की अवधि वह पदार्थ है जो 
उस आत्मविशेष विशेषयुणों के ध्वंस के आधारक्षण में वर्तमान अवधि का निरूपण 
करना, इसमें स्वरूपसम्बन्धहप है अवधिता, भर्थात्‌ संपूर्ण आत्मा के विशेषगुण के 
ध्वंसकाल को प्रारम्म कर जितना समय है तन्मात्रवृत्तिता को लेकर उस आत्मा 
की मुक्ति में लक्षण समन्वय हो जायगा। यहाँ पर पूर्वपक्षो ऐसी शंक्रा नहीं कर सकता 
कि प्रागभाव के श्नादि होने से उसमें साध्यता न होने के कारण उक्त दुः्खप्राग- 
भाव मुक्ति कंसे हो सकती है ? क्‍योंकि दुःखों के कारणों के निवृत्ति द्वारा आर्थात्‌ 
दुःखप्रागभाव के प्रतियोगी दु।खादिकों के कारण के अभावसंपादत द्वारा दुःखप्राग- 
भाव अनादि होने पर भी साध्य हो सकता हैं (साध्यरूप से व्यवहार किया जा 
सकता है ) क्योंकि सिद्ध पदार्थ में ही इच्छाविषय साध्यतारूप विषयता नहीं होती । 
ऐसा मानने से उसमें प्रागमावस्वरूप की हानि भी न होगी, क्योंकि प्रतियोगी 
को उत्पन्त करनेवाले अमाव को प्रागभाव कहते हैं यह प्रागभाव का रक्षण उक्त 
दुःखाभावरूप मुक्तिलक्षण में भी वतंमान ही है, क्योंकि जनकता ( कारणता ) 


यहां पर कार्य को उस्पन्‍न करने की स्वरूपयोग्यतामात्र है न कि फलजनकता, 
कारण यह कि प्रागभाव कोई अन्तिम काये की सामग्री नहीं है जिससे उसके रहने 


पर कार्य भव्य होगा, यदि ऐसा हो तो कार्य भी धनादि हो जायगा । अर्थात्‌ 'जन- 
कत्वं च इस व्याख्यान में शंकरमिश्र ने प्रागभाव साधारण जकनता का उपपादन 
किया है, अतः उस व्यक्ति के प्रति उस व्यक्ति के प्रागमाव की कारणता जो सबें- 
वादियों को अभिमत है, जिससे 'यद्विशेषयोस्तत्सामान्ययो:' क्षर्थात्‌ जिनके विशेषों का 
उनके सामान्‍्यों क। ( कार्यकारणभाव होता है) इस न्याय से विलक्षण प्रतियोग्रिता- 
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म्मभवेत्‌ तथा सति कायेस्थाप्यनादित्वप्रसज्ञातू, तथा च यथा सहकारि- 
विरहादियन्त॑ काल॑ नाजीजनत्‌ तथाग्रेडपि तद्विरहान्न जन यिष्यरतति, हेतू- 
रुछेदे पुरुषष्यापारात्‌? इत्यस्यापि श्रागभावपरिपालन एव तात्पर्यात्‌ । अत एव 
गौतमीयद्वितीयसूत्रे “दुःख जन्मम्रवृत्तिदोषमि थ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तइ- 
न्तरापायादपवर्गः इत्यत्र कारणामाबात्‌ काय्योभावाभिध्णनं दुःखप्रागभावरूपा- 
मेष मुक्ति द्रढयति | नहिं दोषापाये प्रवृत्यपाय:, प्रवृक्त्यपाये जन्मापाय:, 
जन्मापाये दुःखापाय इत्यपायों ध्वंसः, किन्त्वनु्पत्तिः | सा प्रागभाव एव । 
नच प्रतियोग्यप्रसिद्धि: सामान्यतो दुःखलेनेब प्रतियोगिप्रसिद्धे: प्रायश्रित्तवत्‌, 
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2 फट अप नमन न कलम अपर 
विशिष्ट में प्रागभावत्वरूप अखण्डधर्म में कारणता अवश्य माननी पड़ेगी ऐसा यहाँ 
उनके उपस्कारग्रथ का आद्यय है। अतः शंकेरमिश्र आगे कहते हैं कि 'तथा च 
ऐसा होने से जिस प्रकार सहायक के अभाव से इतने समय तक प्रागभाव ने 
ः. कार्य को उत्पन्न नहीं किया उसी भ्रकार आगे भी सहायक के बिरह से -कार्य को 
उत्पन्न न करेगा । क्योंकि 'हेतूच्छेदे पुरुषव्यापारात्‌' आर्थात्‌ दुःख-कारणों के ना करने 
में पुरुष प्रयत्त करते हैं इस सूत्र का भी प्रोगभाव के परिपालन में तात्पर्य है और 
इसी कारण गौतम के द्वितोय न्यायसूत्र में 'दु:खजन्मप्रवृत्तिदोष मिथ्याज्ञानाना मुत्तरोत्तरा- 
पाये तदनन्तरापायादपवर्ग:” इस सूत्र में मिथ्याज्ञानादिरूप कारणों के क्षभाव से दोषादि- 
रूप कार्यों के अभाव का कथन दुःखप्रागभावरूप मुक्ति को ही निश्चय हप से सिद्ध 
किया है, क्योंकि “रागद्वेषादि दोषों के निवृत्ति से प्रवृत्ति की निवृत्ति तथा प्रवृत्ति 
को निवृत्ति से जन्म की निवृत्ति तथा जन्म की निवृत्ति से दुःख की निवृत्ति इस 
स्थल में अपाय शब्द का अर्थ ध्वंस नहीं है, किन्तु अग्रिमजन्म के न होने से अग्निम- 
दुःखों की अनुत्पत्ति (न होता ) वह प्रागभाव रूप ही है। इस दुः्खप्रागभावरूप 
निःश्रे यस की सिद्धि में जो प्रथम 'हेतुच्छेदे! यह सूत्र प्रमाण दिया है, उसका यदि 
दुःखप्रायमाव में तात्पयं न हो तो दुःखध्वंस के ही पुरुषव्यापार से साध्य होने 
के कारण उक्त सूत्र में 'हेतृच्छेदे' यह पद व्यर्थ हो जायगा, किन्‍्तू इस दुःखश्रागभावहय 
मुक्ति के पक्ष में यह विचारणीय है. कि सामानन्‍्यरूप से उत्तरकाल में सम्बद्ध दुःख- 
प्रागभाव संसारदशा साधारण होने से दुःखप्रागभाव के अधिकरणं भात्मा में वर्तमान 
तथा दुःख के असमानकाछ के दुःखध्वंस से विशिष्ट ही. दुःखप्रागभाव को मुक्ति 
कहना पड़ेगा, जो मुक्त पुरुष को आगे दुःख उत्पन्न न होने के कारण मुक्तिकाल में 
इसका प्रागभाव नहीं है, तथा भविष्य ही दुःखप्रागभाव का प्रतियोगी होता है, इस 
कारण उक्त विशिष्ठ प्रागभाव अप्रसिद्ध है। यदि कहो कि “तब तो मुझे दुःख न हो, 
इस कामना के निविषय होने से. प्रेक्षावान्‌ प्राणियों की पुर्वकृंत कर्मेजन्य अग्रिम दुःख- 
फुल की. निवृत्ति के लिये प्रार्यादचत्तादि कर्म में प्राणियों की प्रवृत्ति न होगी' तो यह 
नहीं हो सकता, क्योंकि वह प्रवृत्ति उत्तरोत्तरकाल में होनेवाले दुःखों के अत्यन्तामावः 
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तत्रापि प्रत्यवायध्च॑सद्वारा दुःखानुक्‍त्तेरेबापेक्षितत्वात्‌ छोकेउप्यहिकण्टकादि 
'निवृत्तदु:खानुत्पत्तिफलकत्वदश नात्‌ दुःखसाधननिवृत्त्यथमेब प्रक्षावर्ता प्रवृत्ति: 
केचित्त दुःखात्यन्ताभाव एव मुक्तिः। स च यद्यपि नात्मनिश्वस्तथापि छोष्टा* 
दिनिष्ठ एवात्मनि साध्यते । सिद्धिश्व॒ तस्य दुःखप्रागभावासहवर्तिदुःखध्वंस एव 
तस्य तत्सम्ब्न्धतयोपगमात्‌, तस्मिन्‌ सति तत्र दुःखात्यन्ताभावप्रतीतेः | एवच्र 
सति “दुःखेनात्यन्तं विम्युक्तश्वरति” इत्यादिश्रुतिरप्युपपादिता भवतोत्याहुः । 


को विषय करती है, ऐसा मानने से निर्वाह हो जायगा। यदि कहो कि “अत्यन्ताभाव 
नित्य होने से उसमें साध्यता विरुद्ध है. तो यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि प्रागभाव 
के समान अत्यन्ताभाव भी साध्य हो सकता है। इसी अरुचि से शंकरसमिश्र ने 
वबामुक्तिःः यहाँ पर वा शब्द का अनादर में प्रयोग किया है, क्योंकि असाध्यता- 
दोष अत्यन्ताभाव तथा प्रागभाव दोनों पक्ष में समान होने के कारण दुःखंध्वंस ही 
मुक्तिपदार्थ है ऐसा शंकरमिश्र ने आगे सिद्धान्त किया है। उक्त प्रकार के दो भ्रमाणों 
से सिद्ध दुःखप्रागभावरूप मुक्ति के पक्ष में शंकरमिश्न कहते हैं कि प्रायश्चित्त के 
समान साप्तान्यरूप से दुःखत्वरूप से दुःख प्रसिद्ध होने के कारण दुःखप्रागभाव के 
प्रतियोगि दुःख की अप्रसिद्धि है ऐसा पूव॑ पक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि प्रायदिचत्त 
करने में प्रत्यवाय ( पापजन्यरोष ) के नाश के द्वारा अग्रिपदुःख की भनुत्पत्ति 
( प्रागभांव ) ही अपेक्षित होता है, तथा लोकव्यवहार में सर्प, कण्ठक आदिकों के 
निवृत्ति करने का भी अग्रिम सर्फादिजन्य दुःखों से निवृत्त होना ही फल देखने में 
आता है, इसपे यह सिद्ध होता है कि प्रेक्षावान्‌ पुरुषों की दुःखों के साधनों से निवृत्ति 
होने के लिए ही प्रवृत्ति होती है । 

( इस प्रकार दुःखप्रागमावरूप मोक्ष को दिखाकर प्राचीन नंयाग्रिकों के एक- 
देशिमत से दुःखात्यन्ताभावरूप मुक्ति का वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- 
दुःखों का अत्पन्ताभाव ही कुछ नेयायिकों के मत से निःश्रेयस है, वह दुःखात्यन्ता- 
भाव यद्यपि आत्मा में नहीं हो सकता, क्योंकि दुःखप्रागभाव के साथ न रहनेवाले 
दुःखध्वंसबूप उसके सम्बन्ध के आश्रय आत्मा में ध्वंस तथा प्रागमाव का अत्यन्ता- 
भाव के साथ विरोध होने से अत्यन्ताभाव या अंसभंव है, तथापि मृत्तिकादि द्रव्यों में 
वर्तमान दुःखात्यन्ताभाव का ही आत्मा आश्रय है, दुःखप्रागभाव के साथ न रहने 
वाले दुःखध्यंसरूप सम्बन्ध के आश्रय होने से, इस अनुमान से सिद्धि हो सकती 
है। जिस दुःखात्यन्ताभाव की सिद्धि की दुःखप्रायभाव के साथ न रहनेवाले दुःख- 
ध्वंस में ही है, क्योंकि उसे दु:खात्यन्ताभाव का सम्बन्ध माना गया है। उसके रहने 
से आत्मा में दुःखात्यन्ताभाव प्रतीत होता है ओर ऐसा होने से भर्थात्‌ दुःखात्यन्ता- 
भाव के मोक्ष मानने से 'दुःलेनात्यन्तं विमुक्तश्चरति'--'दु:ख से अत्यन्त मुक्त होकरे 
रहता है! इस अभिप्राय वाली श्रुति भी संगत हो जाती है ऐसा प्राचीमनेवायिक कहते 


श्र वेशेषिकसूत्रो परकारः 


तन्‍न दुःखात्यन्ताभावस्यासध्यत्वेनापुरुषाथत्वात्‌ । दुःखध्बंसस्यथ च न तत्र 
. सम्बन्धत्वं परिभाषापत्ते: “दुःखेनात्यन्तं त्रिमुक्तश्वरति” इति श्रुतेदु:खप्नागभाव- 
स्येव क्रारणविघटनमुखेनात्यन्ताभावसमानरूपत्वतात्पयकत्वातू । ननन्‍्व॒यं न 
पुरुषाथ: निरुपाधीच्छाविषयत्वाभावात्‌ दुःखकाले सुखं ताबन्नोत्पय्यते इति 
सुखार्थिनामेब दुःखाभावाथ प्रवृत्तरिति चेन्न वैपरीत्यस्थापि सुबचत्वात्‌ सुखे 
उछापि दुःखाभावोपाधिकोत्येष कि न स्यात्‌, शोकाकुछानां सुखविमुखानामपि 
दुःखाभावमात्रमभिसन्धाय विषभक्षणोट्वन्धनादो प्रवृत्तिदशनात्‌। नल्ु पुरु- 
षार्थोउप्ययं ज्ञायमान एव मुक्तेस्तु दुःखाभावस्य ज्ञायमानतैब नास्ति अन्यथा 


'<०यकमकककप 


हैं। ( इस प्रकार के दुः्खात्यन्ताभावरूप मुक्तिपक्ष का खण्डन करते हुए शंकरामिश्र 
कहते हैं कि) यह नहीं हो सकता, क्योंकि दुःखात्यन्ताभाव भी नित्य होने के कारण 
क्वाध्य होने से पुरुषार्थ नहीं हो सकता। (यदि कहो कि 'पूर्वोक्त दुःखध्व॑ंसरूप 
सम्बन्ध के साध्य होने से दुःखात्यन्ताभाव भी साध्य हो जायगा' तो शंकरमिश्र कहते 
हैंकि ) प्राचीनमत में ध्वंस के अधिकरण में अत्यन्ताभाव की सत्ता विरुद्ध होने से 
सम्बन्धिसमानदेशता नहीं हो सकती, तथा दुःखध्वंस «अत्यन्ताभाव का सम्बन्ध 
हो भी नहीं सकता, यदि हो तो वह पारिभाषिक भी हो जायगा, अर्थात्‌ कल्पनिक 
होगा, क्‍योंकि उपरोक्त 'दुःखेनात्यन्तं विनुक्तश्चरति” इस श्रूति का दुःख कारणों के 
निवृत्ति द्वारा दुःखप्रागमाव ही दुःखात्यन्ताभाव के समान हो जाता है ऐसा तात्पयं 
है। यहाँ पर दुःखध्वंसरूप मुक्तिपदार्थ के विषय में पृ्॑पक्षी पुनः शंका करता हैँ 
कि--“यह दुःखथ्वंस भी पुरुषार्थ नहीं हो सकता, क्योंकि वह निरूपाधिक अन्येक्षा- 
मधीन इच्छा का विषय नहीं है कारण यह कि दुःख के समय सुख उत्पन्न नहीं होता, 
इस कारण सुखार्थियों की ही दुःखनिदृत्ति के लिये प्रवृत्ति होती है'। ( इस शंका का 
समाधान दांकरमिश्र ऐसा करते हैं कि )--नहीं, ऐसा नहीं कह सकते क्योंकि इसके. 
विपरीत कहा जा सकता है कि--सुख की इच्छा दुःललामावरूप उपाधि से होती है ऐसा 
क्यों न हो, कारण यह है कि अत्यन्त शोक से व्याकुल प्राणियों को सुश्ष की इच्छा 
न होने पर भी केवल हम इस दुःख से छुटकारा पावे इस इच्छा से विषभक्षण, 
फांसी इत्यादि कर्मों में प्रवृत्ति देखने में भाती है, इस कारण दुःखध्यं सरूप मुक्ति 
के निरूपाधिक इच्छाविषय होने से पुरुषाथंता सिद्ध ही है। इस पर पुनः प्व॑पक्षी 
ऐसा आध्षेप करता है कि '"ज्ञायमान ( जाना हुआ ) ही कोई पुरुषार्थ हो सकता है, 
दुःखामावरुप मुक्ति तो ज्ञान का विषय ही नहीं है, तो वह पुरुषा्थ कंसे होगा”, यदि 
शांत न हुआ भी पुरुषार्थ हो तो, मूर्च्छा ( बेहोशी ) आदि अवस्था प्राप्ति के लिये भी 
प्राणियों की प्रवुत्ति होने लगेगी, अर्थात्‌ फल की इच्छा में फल का ज्ञान कारण है, 
प्रकृतदु:खाभावरूप निःश्रेयस तो ज्ञात नहीं है, भत: उस विषय की इच्छा न होने 
के कारण उसमें पुरुषार्थ तो नहीं हो सकता, ऐसा पूबंपक्षी का अभिष्राय है । 
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मच्छाद्वस्थाथमपि प्रवत्ततेति चेन्न श्र॒त्यनुमानाभ्यां ज्ञायमानस्यावेद्यत्वानु प- 
पत्ते! | अस्ति हि श्रुतिः दुःखेनात्यन्तं॑ विमुक्तश्वरति” “तमेव विद्त्वाउति- 
सृत्यमेति”ः इत्यादिका । अनुमानभप्यस्ति-दुःखसन्तत्तिरत्यन्तमुच्छिद्यने 
न्ततित्वात्‌ प्रदोपसन्ततिवदित्यादि । चरमदुःखध्वंसस्य दुःखसाक्षात्कारेण 
क्षणं विषयोकरणात्‌ प्रत्यक्षवेश्ताईपि। योगिनां योगजघमबलेनाग।मिनों 
दुःखध्वंसस्य प्रत्यक्षोपगमात्र । तथापि तुल्यायव्ययतया नाय॑ पुरुषार्थों ठु:ख- 


इस आशक्षेप का समाधान करते हुए उपस्कार में कहते हैं कि श्रुति तथा अनुमान- 
प्रमाण से दुःखध्वंसरूप मोक्ष के ज्ञात होने के कारण ज्ञान में अविषयताहूप 
अवेद्यता नहीं हो सकती । क्योंकि “दुःखेनात्यन्त॑ विमुक्तत्चरति” “तमेवर्विद्वित्वाइति- 
मृत्युमेति” अर्थात्‌ दुःख से अत्यन्त रहित हो जाता है, उसको जान कर ही संसार 
से छुटकारा पाता है इत्यादि श्रूति से दुःखध्वंसख्प मुक्ति है यह जाना जाता है! 
तथा चिन्तामणि ग्रन्थकार गंगेशोपाध्याय ने वर्णन किया हुआ दुःखों का समुदाय, 
अत्यन्त विनाशी है, समुदायरूप होने से, दीप के सनन्‍्तान ( ज्वालसमुह ) के समान 
इत्यादि अनुमानों से भी भात्यन्तिक दुःखनिवृत्तिरूप मोक्ष जाना गया है अतः उक्त मोक्ष 
में अज्ञातस्व नहीं हो सकता । वहां पर अपने ( दुख के ) आधार के असमकालिक 
ध्वंस की प्रतियोगिता अत्यन्त उच्छेद शब्द का अर्थ है, जिससे दुःखत्व, अपने आश्रय 
के असमकालीन दुःखध्वंस का प्रतियोगी है, सन्तान होने से, प्रदीप सन्तान के समान 
यह उक्त अनुमान का सारअर्थ निकलता है। यहां पर सततित्व जातिविशेष है, 
जो उन-उन आत्माओं के अधमंरूप अदृष्ठ से उत्पन्न दुःखसमुदाय में वर्तमान होने से: 
'यह दुःख है! इत्यादि रूप से अनुगत बुद्धि से ही भ्राणिमात्र को मानसप्रत्यक्ष से 
होने के कारण प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है। भर्थातु भिन्न-भिन्न नानाकाल के कायंमात्र में 


रहनेवाले धर्म को सन्‍्तान कहते हैं । 
इस प्रकार दुःखध्वंसरूूप मुक्ति की श्रुति तथा अनुमानप्रमाण द्वारा ज्ञातता 


सिद्ध करने के पद्चात्‌ उसमें प्रत्यक्षप्रमाण दिखाते हैं कि अन्तिम दुःखध्वंस का 
दुःख के प्रत्यक्ष से ( जहां मरण के पूर्वकाल में दुःखध्वंस के प्रत्यक्ष की सामग्री हो 
ऐसे स्थल में) क्षणमात्र विषय होने के कारण दुख:ध्वंस का प्रत्यक्ष से भी अनुभव होने 
के कारण भी दुःखध्वंसरूप मोक्ष ज्ञात ही है। कार्यसहमाव ही विषय में कारणता 
होती है, नकि पूर्ववततंमानता इस मत से यह कहा गया है ( यांद ऐसा दुःखध्वंस के 
विषय में प्रत्यक्ष न माना जाव तो भी छांकरमिश्र कहते हैं कि ) योगियों को योग- 
समाधि से उत्पन्न धर्म के बल से दुःखध्वंस का प्रत्यक्ष होता है यह भी माना गयां 
है इससे प्रत्यक्ष प्रमाण भी दुःखध्वंस में श्रुति तथा अनुमान के समान भ्रमाण हैं यह 
सिद्ध होने के कारण दुःखध्वंस से अज्ञायमान होने से पुरुषार्थ नहीं हो सकता यहं 
पृ्॒पक्षी का अक्षेप असंगत है। इस पर पुसः पूर्यफक्षी ्षंका करता है कि “तथापि आ९ 


२४ वेशेषिकसूत्रो पस्को रः 


बत्‌ सुखस्यापि हाने: दयोरपि समानसामग्रोकत्वादिति चेत्‌ उत्सगतो बोत- 
रागाणां दुःखंदुर्दिनभोरूणां सुखखद्योतिकामात्रेउलम्प्रत्ययवतां तत्र भ्रवृत्तः। 
ननु तथापि दुःखनिवृत्तिन पुरुषार्थ: अनागतदुःखनिवृत्तेरशक्यत्वातू अतोत- 
दुःखस्थातीतत्वात्‌ वत्तेमानदुःखस्य पुरुषप्रयत्नमन्तरेणेब निवृत्तरिति चेन्न 
देतूच्छेदे पुरुषव्यापारात्‌ प्रायश्ित्ततत्‌। तथाहि सव्ासन समिथ्याज्ञानं संसार- 
हेतुस्तदुच्छेदश्ात्मतत्त्वज्ञानात्‌ू_ तक्तजज्ञानत्च॒ योगविधिसाध्यमिति तद्थ 
प्रवृत्त्युपपत्त: । 

ननु नित्यसुखाभिव्यक्तिरेब मुक्तिनतु दुःखाभाव इति चेन्न नित्यसुखे 


(६ प्राप्ति ) तथा व्यय ( हानि ) इन दोनों की समानता होने के कारण यह द्ुःखध्वंस 
पुरुषार्थ नहीं हो सकता, क्योंकि दुःख के समान सुख की भी हानि ( नाश ) हो 
जायगा, क्योंकि दुःख तथा सुश्र दोनों की शरीर इन्द्रियादिख्प सामग्री समान ही है, 
अर्थात्‌ इृष्ट ( सुख ) तथा अनिष्ट ( दुःख ) दोनों के समान होने से दशख की हानि 
होना इष्ट होने पर भी सुख की हानि अनिष्ट होते पर भी दुःख की उपरोक्त सामग्री 
से उत्पन्न होने के कारण उस सुश्ष के हानि के लिये किसी प्राणी की प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती । क्षत: दुःख का ध्वंस पुरुषा्थ नहीं हो सकता'। ( इस छांका के उत्तर में 
शॉकरमिश्र ऐसा समाधान करते हैं कि ) सामन्यरूप से रागरहित विरक्त पुरुषों की 
जो दुःखरूप दुदित ( मेघाच्छन्न दिन) से भय करनेवाले अ्रतएवं जुगनू के 
समान चमकवाले सुख के लेशमात्र को न भी चाहने वाले प्राणियों की दुःखघ्वंसहूप 
मोक्ष के लिये प्रवुत्ति हो सकती है। इस पंर पुनः आक्षेप करनेवाला यदि ऐसा 
आक्षेप करे कि--तथापि दुःखध्वंस इस कारण पुरुषार्थ नहीं हो सकता, कि भविष्य 
में होनेवाले दुःखों के वततमान में न रहने से उनकी निवृत्ति नहीं हो सकती, 
व्यतीत दुःख तो नष्ठ हो ही चके हैं, वर्तमान दुःख बिना पुरुष के प्रयत्न के भोग से 
निवृत्त हो ही जायेंगे, अतः दुःखनिवृत्ति पुरुषार्थ नहीं हो सकतो” | (तो इस श्राक्षेप 
का समाधान हांकरमिश्र ऐसा देते हैं कि) अग्रिमदःख के निवृत्ति के लिये प्रायश्चित्त 
के समान दुःख के कारणों के उच्छेद के लिये पुरुष प्रयत्न करते हैं, अतः यह 
दोष नहीं हो सकता । तथाच वासनासहित मिथ्याज्ञान संसारबंधन का कारण है 
जिसका नाश आत्मा के वास्तविक ज्ञान से ( विरोधी होने के कारण ) होगा, जो 
आत्मा का तत्त्वज्ञान योगदरशंनोक्त योग ( समाधि ) से होता है, अत: उसके लिये 
अवृत्ति हो सकती है । द 

( भीमांसकाभिमत मुक्ति का ख़ण्डन करने के लिये उनके मत से मुक्तिपदा्ण 
की क्षंका दिखाते हैं कि ) 'नित्यसुख का आविर्भाव होना ही सोक्ष है, वकि दुःख- 
कबंस' । किन्तु यह संगत नहीं है क्योंकि इस नित्यशुस में कोई प्रमाण नहीं है । यदि. 


मुक्तिविचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ है 


प्रमाणाभावात्‌, भावे वा नित्य तदभिव्यक्तेमुक्तसंसारिणो रविशेषापातात्‌ 
अभिव्यक्तेरुत्पायत्वेन तन्निवृत्तो पुनः संसारापत्तेश्व । 

ब्रह्मात्मनि जोवात्मछयो मुक्तिरिति चेन्न छयो यद्यंकोभावस्तदा बाधात्‌ 
नहि दयमेक॑ भवति | छिन्नशरीरापयमोी छयो छिद्धश्थकादशेन्द्रियाणि तेषां 
शरोरस्य च विगमो लय इति चेन्न एतावता दुःखसामग्रीविरहस्योक्तत्वात्‌ 
तथाच दुःखाभाव एव मुक्तिरिति पयवसानात्‌ | 

एतेनाविद्यानिवृत्तो केबलात्मस्थितिमुक्ति: आत्मा च विज्ञानसुखात्मक 
इत्येकदृण्डिमतमपास्तम्‌ । आत्मनो ज्ञानत्वे सुखत्वे च प्रमाणाभावात्‌ | 
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सन कक चकफलाक 


मीमांसक कहे कि “आनन्द ब्रह्मणों रूपं नित्य॑ विज्ञानमानंद ब्रह्म अर्थात्‌ आनन्द ब्रह्म 
का रूप है, वह नित्य, ज्ञान तथा आनन्दरूप ब्रह्म है, इत्यादि श्रुति ही मुक्ति में नित्य- 
सुख है इस विषय में प्रमाण है” तो यह मानने पर भी नित्य उस सुख की अभिव्यक्ति 
के नित्य होने से मुक्त आत्मा तथा संसारी आत्मा से कोई विशेषता न होगी । अभि- 
व्यक्ति को उत्पत्तियोग्य भ्रनित्य माना जाय तो उसको निवृत्ति आवश्यक होगी 
जिससे मुक्त आत्मा को पुनः संसारबन्धन प्राप्त होने लगेगा । यह दोष नित्यसुख के 
समान नित्यज्ञान भी मौमांसक को समानन्याय से मानना होगा जिससे नित्यज्ञा- 
नाश्रय ईववर भी उन्हें स्वीकार करना होगा जो अनोइवरवादी भी मीमांसक के 
लिये अपसिद्धान्त हो जायगा इस दोष को भी सूचित करता है। अतः नित्यसुखाभि- 
व्यक्तिरूप निःश्रेयस पक्ष असंगत है । 
प्रथम ( त्रिदंड नामक वेदान्तिमत का खण्डन करते हुए शद्धुरमिश्र कहते हैं कि )- 
अह्ायरूप आत्मा में जीवरूप आत्मा के लय को मुक्ति कहते हैं, ऐसा वेदान्तिविशेष 
का मत भी अथयुक्त है, क्योंकि यहाँ पर लय शब्द का अर्थ यदि एकतारूप प्राप्ति 
ऐसा किया जाय तो बाघ दोष आजायगा, कारण यह कि दो पदार्थे एक नहीं हो सकते । 
यदि लिझुशरीर (सूक्ष्म शरीर ) की निवृत्ति होना लय शब्द का अथ है लिजु शब्द 
का अर्थ है मन, पाँच ज्ञानेन्द्रिय तथा पाँच कर्मन्द्रिय ऐसे एकादश इन्द्रिय एवं 
शरोर इनके नाश को रूय कहते हैं! ऐसा वेदान्ती कहे तो यह नहीं हो सकता, क्षयोंकि 
ऐसा लय मानने से तो उक्त दुःख की सामग्री का अ्रमाव ही लूय छब्द का अर्थ होगा, 
त्यांच दुःख की निवृत्ति ही मुक्ति है यह तात्पयं बेदान्ती का भी है यह सिद्ध होने से 
नैयायिकमत ही सिद्ध होगा । 
द्वितीय (एकर्दडि वेदान्ति मत का भी खंडन करते हुए शद्भुरमिश्र कहते हैं कि)-- 
इसीसे 'अविद्या के निवुत्त होने पर केवल थ्रात्मारूप में स्थित होना मुक्तिपदार्थ है, और॑ 
आत्मा, विज्ञान तथा सुखरूप है, ऐसा एकदण्डिवेदान्तियों का भत भी खब्हित हो 
जाता है, क्योंकि आत्मा के ज्ञान तथा सुखरूप होने में कोई प्रमाण नहीं है। ( अर्थात्‌ 
रक्त दोनों वेदान्तिमतों में माथा के भधीन होने बाले प्रपंच (संसार) की माया के नियुत्ति 


२६ बेशेषिकसत्रो परकारः 


च “नित्यं विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” इति श्रुतिमोनम्‌ तस्या ज्ञानवस्‍्त्वानन्दबत्त्व- 
प्रतिपादकत्वात्‌ भवति हि अहं जाने अहं सुखीतिप्रतोति: नत्वहं ज्ञानम्‌ अहं 
सुखमिति | किद्च त्रह्मण इदानोमपि सक्तवात्‌ मुक्तसंसारिणोरविशेषायपत्ति: 
अविद्यानिवृत्तश्रापुरुषार्थ त्वात्‌ ब्रह्मणश्र नित्यत्वेनासाध्यत्वात्‌ , तत्साक्षात्कारस्य 
तदात्मकत्वैनासाध्यत्वात्‌ , एबमानन्द्स्यापि तदात्मकत्वेनासाध्यत्वमेवेति तदथ 
प्रवृस्यनुपपत्तिरेव । द 


से ही निवृत्ति होने के कारण मोक्षकाल में माया की निवृत्ति आवश्यक है। शत्रिदण्डि 
नामक प्रथमवेदान्तिमत में भी 'लिज्भुशरीरापगम: इत्यादि ग्रन्थ में अविद्या ही की मांया 
रूप से पारिभाषिक व्याख्या की है, एवं च दोनों मत में अविद्या ही फे द:ख के कारण 
होने से दुःखाभाव ही मुक्तिपदार्थ है यह सार निकलता है जो दोनों मत आत्मा के 
ज्ञान तथा सुखरूप होने में कोई प्रमाण न होने से असंगत है यह कह चुके हैं । यदि 
वेदान्ति कहे कि “नित्यं विज्ञान ब्रह्म' यह श्रुति ही ब्रह्म अभिन्‍नआत्म के ज्ञान तथा सुख- 
रूप होने में प्रमाण है तो यह नहीं ही सकता, क्योंकि उक्त श्रुति, आत्मा ज्ञानगुण तथा 
आनन्द- ( सुख ) का आश्रय है यह प्रतिपादत करती है, इसी कारण प्राणिमात्र को 'मैं: 
जानता हूँ मैं सुखी हूं! ऐसा अनुभव होता है नकि मैं ज्ञान हूँ मैं सूख हूँ । यदि बेदा- 
न्‍्त कहे कि मैं ज्ञान हूँ इत्यादि प्रतीति “मैं गौरवर्ग हूँ' इत्यादि प्रतीति के समान श्रम- 
रूप है' तो दांकरमिश्र वेदान्तिमत पर दूसरा ऐसा दोष देते हैं कि ब्रह्म के इस समय में 
भो वर्तमान होने से मुक्त आत्मा तथा संसारी आत्मा में अविशेषता दोष आ जायगा । 
तथा श्रविद्या में प्रमाण न होने से अविद्या की निवृत्ति पुरुषार्थ भी नहीं हो सकती, 
और ब्रह्म नित्य होने से साध्य न होने के कारण पुरुषार्थ भी नहीं हो सकता, उसका 
साक्षात्कार भी अद्वेत के कारण ब्रह्महप होने से साध्य न होने के कारण पुरुषार्थ 
नहीं हो सकता। इसी प्रकार आनन्द भी ब्रह्मर्प होने के कारण असाध्य होने से 
पुरुषार्थ नहीं हो सकता अतः आनन्दहूप ब्रह्म की प्राप्ति के लिये प्रेक्षावान्‌ पुरुषों की 
प्रवृत्ति न हो सकेगी ( यहाँ पर नेयायिकों का यह तात्पयं है कि प्रमाणाभाव से अविया 
अहृष्ट को छोड़कर कोई दूसरा पदार्थ नहीं है। अतः श्रदृष्टनिवृत्ति अथवा अदृष्ठ के अधीन 
दुःखों की निवृत्ति ही मोक्ष है। यदि वेदन्ती-जगतृ, माया से निर्मित है, मिथ्या होने से, 
इन्द्रजाल के खेल के समान, ऐसा अनुमान अविद्या ( माया ) में प्रमाण दे, तो जगत में 
मिथ्यात्वरूप हेतु ही अधिद्ध होने के कारण उससे मायानिमितत्व कंसे सिद्ध 
होगा । यदि वेदान्ति जगतु, मिथ्या है, ब्रह्म भिन्न होने से इस अनुमान से जगतु में 
मिथ्यात्व सिद्ध करे, तो ब्रह्मभिन्नत्वहेतु मिथ्यात्व का साधक नहीं हो सकता ऐसी 
उसमें भ्रप्रयोजकत्व हांका हो सकतो है, अन्यथा जगत्‌ सत्य है, काल में रहनेवाले अभाव 
का अ्प्रतियोगि होते हुए, ब्रह्म भिन्‍न है, इस अनुमान से जगत्‌ में सत्यता ही क्‍यों न 
माती जाय, क्योंकि काल में जगत ( संसार ) का ध्रभ्ाव तो उपलब्ध होता ही नहीं । 
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निरुपप्छवा चित्सन्ततिमुक्तिरिति चेन्न।| दुःखादिरूपस्थ उपप्लवस्थ 
विगमो यदि निरुपप्छवत्वम्‌ तदा तन्मात्रस्येव पुरुषार्थत्वेन चित्सन्तते रनुवृत्तो 
प्रमाणाभाव: तदनुवृत्तेरपि शरीराद्साध्यत्वेन संसारानुवृत्तेरावश्यकत्वादिति 
सिद्ध दुःखनिवृत्ति रेवोक्तरूपा निःश्रेयसमिति । 
तस्वस्य ज्ञानमिति कमंणि षष्ठी। साधम्येवैधम्यौभ्यामिति प्रकारे वृतीया । तश्र 
साधम्यमनुगतो धर्म, वैधम्यब्व व्यावृत्तो घ्म:। यद्यपि कचितू साधम्येमपि कुत- 
थ्रिद्वेधम्य कुतश्रिद्वेघम्मपि केषाब्वित्‌ साधम्येम्‌ तथापि वाद्गप्येण ज्ञानं विवक्षि- 
तम्‌ । अन्न च द्रव्यादिपदाथौनामुद्देश एवं विभागः पर्यबसन्न: | सच न्यूनाधिक- 


छः छछछआ आ ऋ  नसर2न>नययनययननीनीीनी। खा: 
तस्मातु अविद्या में प्रमाण न होने से वेदान्तिमत असंगत है । (इस प्रकार वेदान्तिमत 
का खण्डन कर बौद्धमतसिद्धमुक्तिपदार्थ का खण्डन करने के लिये प्रथम उनका मत 
हंंकरमिश्र दिखाते हैं कि )-सासांरिक उपद्रवरूप बाधारहित क्षणिक विज्ञान संतानघारा 
ही मुक्ति पदार्थ है, न कि नित्यविज्ञानरूप ब्रह्म । इस मत का शरद्भूरभिश्र ऐसा 
खंडन करते हैं कि यदि इस लक्षण में दुःखादिरूप सांसारिक उपप्लबों ( उपद्रवों )की 
निवृत्ति ही निरुल्यवता कही जाय तो सांसारिक दुःखादिराहित्य ही मोक्षरूप पुरुषार्थ 
सिद्ध होने से, ऐसे मुक्तिकाल में क्षणिक विज्ञान संतानधारा रहती है इसमें क्या प्रमाण 
है। और यह विज्ञानसंतानधारा शरीर तथा टन्द्रियादिकों से ही उत्पन्न होती 
है, इसलिये मुक्तिकाल में बौद्ध को संसारानुवत्ति ( संसार में पूृनः क्रागमन ) को 
अवश्य मानना पड़ेगा, अत: यही सिद्ध होता है कि पूव॑प्रदशित आत्पन्तिक दुःख- 
निवृत्ति ही नि:श्रेयण है । 

'धरमंविशेषप्रसृतात्‌' इत्यादि चतुर्थ सूत्र के पदों का अक्षराथे वर्णन करते हुए हांकर+ 
मिश्र कहते हैं कि 'तत्त्वज्ञानातु! इस समस्तपद में 'तस्वस्य ज्ञानं' ऐसी कर्म में बष्ठी 
है तथा 'साधम्यं वेधर्म्याभ्यां' यह तृततीया विभक्ति प्रकार अर्थ में है। जिससे साधम्यं 
तथा वैधर्भ्य प्रकार के तत्त्वविषयक ज्ञान से निःश्रेयस होता है। ऐसा सूत्रांश का अर्थ 
होता है । उसमें अनुगत धर्म को साधम्यं तथा व्यावृत्तघम को वेधम्यं ( विशेष ) कहते 
हैं । यद्यपि कहीं-कहीं साधम्यं ( समानधर्म ) भी किसी-किसी पदार्थ से विरुद्धधर्म 
( वंधम्यं ) तथा किसी पदार्थ से वेधम्य ( विशेष ) भी कुछ पदार्थों का साधम्यं 
( अनुगत धर्म ) होता है, तथापि साधम्यं तथा वेधरम्यंखप से ज्ञान होना यहाँ विवक्षित 
होने के कारण कोई दोष न होगा, क्योंकि जिसका साधम्यंरूप से ज्ञान है अथवा वैधम्ये- 
रूप से ज्ञान है वही वहां गहीत होता है (आगे असन्बन्ध की व्याबृत्ति करना 
ही जिसका फल है ऐसे चतुर्थ सूत्र में कहे हुए द्रव्यगुण आदि पदार्थों के विभाग का 
विवेचन करने के लिये पूर्वपक्षिमत से शांका करते हैं कि ) इस श्षृत्र में द्वव्यगुण 
इत्यादि पदार्थों का उदेश्य (नाममात्र से कथन) ही पदार्थों का विभाग सुचित करता है 
जिसका द्रव्यादिकों से न्यून, तथा अधिक पदार्थ नहीं हैं, यह प्रयोजन बोधित होता 


रश्८ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सद्बथाव्यवच्छेदफलकस्तेन षडेव पदार्था इति नियम: पय्यवस्यति, स चानुप- 
पन्नः व्यवच्छे्यस्य पदाथोन्तरस्य प्रतिपत्तो नियमानुपपपत्ति: , अप्रतीतो व्यब- 
च्छेदानुपपत्ति: । ननु॒ नायमन्ययोगव्यबच्छेद: किन्त्रयोगव्यवच्छेद: पदार्थेषु 
घड्लक्षणायो-) व्यवच्छिद्यत इति चेन्न पदार्थपदेन प्रसिद्धपदार्थ मात्रोपसंग्रदे 
सिद्धसाधनात्‌ अन्यस्य चाप्रतीतेरेव | किन्न छक्षणानां . मिलितानामयोगो 
व्यवच्छेद्यः प्रत्येक वा ? आद्ये मिह्ितायोग: सर्वश्रेति व्यवच्छेदानुपपत्ति: | 
अन्त्येडपि प्रत्येकायोग:ः परस्पर सर्वत्रेति व्यवच्छेदानुपपत्तिरेवेति चेन्न | 
शक्तिसड्डयासाह श्यादिषु॒पदाथषु पराभिमतेषु "7-3 पदाथषु परामिमतेषु पडलक्तणायोगः परैरुच्यते परेरुच्यते 
है, जिससे द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष तथा समवाय ऐसे षट ही पदार्थ हैं यह 
नियम है ऐसा सिद्ध होता है. किन्तु यह नियम नहीं हो सकता, क्योंकि पदार्थ 
पषट्‌ ही हैं इससे व्यावृत्तियोग्य ( निषेघयोग्य ) दूसरे पदार्थ का ज्ञान होता हो-तो 
'बट्‌ ही पदार्थ हैं यह नियम नहीं बन सकता, क्योंकि इनसे अतिरिक्त सप्तम पदार्थ भी 
'वतंमान है यह सिद्ध होता है। यदि सिद्धान्ती कहे कि उस व्यावृत्तियोग्य दूसरे 
सातवें पदार्थ की प्रतीति ( ज्ञान ) नहीं है, तो अभाव का प्रतियोगी के ज्ञानपूर्वक ज्ञान 
होने का नियम होने से उसकी व्यावृत्ति नहीं हो सकती। यहां पर यदि थिद्धान्ती 
ऐसी हांका करे कि यह पदाथंविभाग न्यूनाधिक संख्या की व्यावृत्ति नहीं करता, 
अथर्त्‌ इसका दूसरे पदार्थ में पदार्थस्व जाति के सम्बन्ध की निवृत्ति करना फछ नहीं है, 
किन्तु द्रव्यादि षदू पदार्थों में पदार्थत्वजाति के असम्बन्ध (न रहने की) व्यावृत्ति करना 
ही फल है, भर्थात्‌ द्रव्यादि षट्‌ पदार्थों में द्रव्यादि षट्‌ पदार्थों के लक्षणों का असम्बन्ध 
(६ न रहना ) व्यावृत्त होता है। जिससे षट्‌ द्रव्यादिकों से अतिरिक्त पदार्थ नहीं हो 
सकते । यह ताश्पयं सिद्धान्ती का है। इस सिद्धान्ती की धद्भू। पर पृवपक्षी पुनः 
आक्षेप करता है कि ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ पर पदार्थपद से यदि प्रसिद्ध 
पदाथमात्रों को संग्रह किया जाय, तो उनके सिद्ध होने से उनकी सिद्धि इस सत्र से 
यदि हो तो सिद्धसाधन दोष हो जायगा, उनसे भिन्न पदार्थ की प्रतीति होतीं ही नहीं, 
तथा हम सिद्धान्ती से यह भी प्रश्न फरते हैं कि उक्त द्रव्यादि षद्‌ पदार्थों में मिलित 
६ एकत्रित ) सम्पूर्ण द्रव्यादि घट पदार्थों के लक्षणों के असम्बन्ध को व्यावत्ति करना 
सिद्धान्ती का अभिमत है अथवा प्रत्येक लक्षण की। प्रथमपक्ष में मिलित सम्पूण 
द्वव्यादिकों के लक्षणों को असम्बन्ध द्रब्यादि संपूर्ण पदार्थों में होने से व्यावति न बन 
सकेगी-। अन्तिमपक्ष में भी प्रत्येक द्रब्यादि लक्षण का असम्बन्ध परस्पर द्रव्यादि षट्‌ 
पदार्थों में सत्र है इस कारण भी असम्बन्ध की व्यावत्ति नहीं हो सकती | अतः 
'सिद्धान्ती का षट्‌ पदार्थों में पदार्थ-जाति के असम्बन्ध. की व्यावत्ति भी विभाग का फल 
मानना असंगत है । (इस प्रकार की पृ्व॑पक्षी की छड्भा का समाधान श्ंकरमिश्र इस 
अकार करते हैं कि )-बन्य दाक्षॉनिकों का अभिनत क्षक्ति, सादुश्य दृत्यादि पदार्थों में 
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तथव्यच्छेदी नियमार्थ,, तथाच षडेव पदाथों इत्यस्य प्रतोयमानेषु पण्य़ां 
लक्षणानां मध्ये अन्यतमलक्षणयोगो<5स्त्येब न त्वयोग इत्यथे:। तन्न विशेष्य- 
सद्भगतस्यान्ययोगव्यवच्छेदी विशेषणसद्बभतस्यायोगव्यवच्छेद:. क्रियासज्ञतस्य 
चात्यन्तायोगव्यब्रन्छेदस्तावत्‌ प्रतीयते । तत्र शक्तित्रयमेवकारस्येत्येके व्यव- 
च्छेदमात्रे शक्तिरयोगान्ययोगादयस्तु व्यवच्छेद्या: समभिव्याद्ारलभ्या इत्यपरे । 

धर्मविशेषप्रसूतादिति तस्त्वज्ञानादित्यस्य. विशेषणम्‌ | तत्र धमंबिशेषों 


नकल नकनन जलन न मनन नकल कम कमल कम «»+ ओम >भ «ओम नम «न 
द्रव्य आदि पट पदार्थों के लक्षणों का सम्बन्ध नहीं है, ऐसा उनका कहना है उनकी 
ध्यादत्ति करना पूर्वोक्त विभाग निथम का प्रयोजन है, जिससे 'बट एवं पदार्था: षट्‌ ही 
पदार्थ हैं, इस नियम से अन्य दाशंनिकों के मत से प्रतीत होनेवाले शक्ति, सादृश्यादि 
पदार्थों में द्रव्यादि षट्‌ लक्षणों में से किसी न किसी एक लक्षण का सम्बन्ध अवश्य है, 
न कि असम्बन्ध, जिससे पदार्थ षट ही हैं यह सिद्ध होता है। यहां शंकरमिश्र ने 
'प्रतीयमानेषु' प्रतीत होनेवाले पदार्थों में ऐसा इसलिये कहा कि जिससे पव॑पक्षी यह 
नहीं कह सकता कि अभाव पदार्थ में द्रव्यादि षट्‌ लक्षणों का असम्बन्ध होने से भस- 
म्बन्ध व्यावत्तिर्प नियम नहीं बन सकता--क्योंकि भावरूप पदार्थों में ही द्र॒व्यादि 
घट्‌ लक्षणों के असम्बन्ध की व्यावृत्ति करना ही प्रस्तुत है, अभावपदार्थ तो भावषदार्थों 
की अपेक्षा करने से सूत्रमत से अन्य पदाथ होने पर भी जप्रधान होने के कारण यहाँ 
उसका उल्लेख नहीं किया है, किन्तु वह परिशेष से सिद्ध होता है ऐसा आगे कहेंगे । 
( अवधारणार्थक व्यवच्छेद के बोधक एवकार का प्रसंग से अर्थ का वर्णन शंकरमिश्र 
इस प्रकार करते हैं कि )--उसमें ये विशेष्यपद के साथ बतंमान एवकार का अन्य में 
सम्बन्ध की व्यावृत्ति करना थथ॑ होता है, जंपे 'वार्थएव धनुधरः अजु न ही धनुषधारोी 
. है इस वाक्य में पार्थरूप (विशेष में संगत एवकार से अर्जुन से भिन्न में धनुषबारिता नहीं 
है यह अर्थ होता है।) विशेषण के साथ वरतंमान एबकार का “असम्बन्धव्यावत्ति 
अर्थ होता है। जेसे 'पीत एवं पट: पीला ही वस्त्र है, इस वाक्य में पीतगुण का 
वस्त्र में सम्बन्ध नहीं है यह ब्यावत्त होता है तथा क्रिया में सम्बद्ध एककार से अत्यन्त 
असम्बन्ध की व्यावृत्ति होना प्रतीत होता है; जैसे 'पच्गति एव देवदत्त:' देवदत्त पकाता 
ही है, इस वाक्य से देवदत्तादि पुरुषों में पाकक्रिया के अत्यन्त व्यावृत्ति का बोध होता 
है। इसमें कुछ विद्वानों का उक्त प्रकार से एवकार की तीन अर्थों में तीन शक्ति हैं 
ऐसा मत है, जिसमें तीन अथ में शक्ति मानने से गोरव होगा, अतः कुछ दाशंनिकों का 
ऐसा मत है कि केवल व्यवच्छेदरूप व्यावृत्ति ही में एबकार की एक शक्ति है, अन्य में 
सम्बन्ध की व्यावृत्ति इत्यादि प्रदर्शित अर्थों का ज्ञान तो समभिव्याहृत साथ में उच्चा- 
रण किये हुए विशेषादिकों के सम्बन्ध से हीं लब्ध होता है। 

( पुनः अवशिष्ट चतुर्थ सुत्र को व्याख्या करते हुए धांकरमिश्र कहते हैं कि )-'धर्म- 
विद्येषप्रसूतात्‌' धर्मविज्लेष से उत्पन्न यह पद तत्त्वज्ञानात्‌॒_तत्त्वज्ञान से इस अर्थ 


३० वशेषिकसूत्रो पस्कार: 


निवृत्तिकक्षणो धर्म: | यदि तु तरवं ज्ञायतेउनेनेति तस्तवज्ञानं शास्रमुच्यते तदा 
धमविशेष इईंश्वरनियोगप्रसादरूपो वक्तव्य: । श्रयते हीश्वरनियोगप्रसादाववि- 
गम्य कणादो महर्षि: शान प्रणेतवानिति | तत्त्वज्ञानमात्मतर्वस/क्षात्कार 
इह विवक्षितस्तस्येव. सवासनभिथ्याक्षानोन्मूलनक्षमत्वातू। “तसमेव विदि- 
त्वाउतिमृव्युमेति नान्‍्यः पन्‍था विद्यतेड्यनाय” इत्यत्र “द्वे ब्रह्मणो वेद्तिव्ये” 


के पद का विशेषण है उसमें धमंत्रिशेष यहां पर निवृत्तिहृप धर्म ग्रहण करना 
चाहिये । 

(पूर्व में कथित रीति से यदि तत्त्व जिसपे जाना जाय ऐसे अर्थ से तत्त्वज्ञान छाब्द 
का शास्त्रढ्प अर्थ किया जाय, तो पूव॑प्र्दशशति अन्वय को अनुपपत्तिछप दोष का 
उद्धार करने के लिये धमंविशेषपद का अन्य अर्थ हो सकता है इस अभिप्राय से 
शंकरमिश्र कहते हैं कि )--पदि "तत्त्वं ज्ञायते भनेन! जिससे तत्व जाना जाय | इस 
कारण व्युत्पत्ति से तत्त्वज्ञानपद से शास्त्र कहा जाता है ऐसा पक्ष पूव॑प्रदरक्षित पक्ष 
लिया जाय तो चतुर्थ सुत्रोक्त धर्मंविशेष ईश्वर की आज्ञा तथा भनुग्रह कहना होगा, 
क्योंकि सुनने में आता है कि ( पागिनि मंहर्षि के समान ) ईश्वर की आज्ञा तथा अनु- 
भ्रह को प्राप्त कर महथि कणाद ने भी वशेषिक्रद्शनछय शास्त्र का निर्माण किया। 
( अर्थात्‌ साधम्य॑ तथा वंधम्यँछूप धर्मविशिष्ठट द्रव्यादि षट्‌ पदार्थों का निरूपण 
करनेवाला वेशीषिकदर्शनशास्त्र साधम्यं तथा वधम्य से द्रव्याई पटपदार्थों का निढपण 
करता है। ) यहाँ पर धर्म के ईश्वरकृत आज्ञा तथा अनुप्रह के कारण होने पर भी 
कारण तथा काय के अभेद के कहने की इच्छा से धर्म में ईइवर की आज्ञा तथा अनुग्रह 
रूपता कही है यह जानना चाहिये । इस सूत्र में (उक्त सूत्रस्थ तत्त्वज्ञान शब्द के शास्त्र 
रूप थे के पक्ष में आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि ) तत्त्वज्ञान शब्द से अपनी आत्मा के 
वास्तविक साक्षात्कार (प्रत्यक्ष) का ग्रहण करना चाहिये, (नकि इस सूत्र में, क्योंकि इस 
सूत्र की व्याख्या के अन्त तक इसी पक्ष का विस्तार किया गया है, अतः यदि मध्य 
में पूवप्रदर्शित पक्ष को लिया जाय तो क्रमभंग दोष आ जायगा ) क्योंकि उस स्वात्म 
तत्त्व साक्षात्कार ही को वासनासहित मिथ्याज्ञान के समूल उच्छेद करने में 
सामथ्यं है। कारण यह कि स्वरात्माविषय में उत्पन्न हुए मिथ्याज्ञान के संसारबन्धन 
के कारण होने से स्वात्मविषय ही तत्त्वज्ञान उसका विरोधी है। यहाँ 'एव' पद से 
शंकरमिश्र का इसी पक्ष में आशय सूचित होता है ( यदि कहो कि सूत्र में “तत्त्वह्ञान 
दब्द में ज्ञानपद सामान्यरूप से ज्ञानवाचक होने के कारण साक्षात्काररूप विशेष 
ज्ञानरूप अर्थ की वाचकता मानना विरुद्ध है! तो इसके उत्तर में शंकरमिश्र श्र्‌ ति- 
. प्रमाण से ज्ञानपद विशेषा्थंक हो सकता है यह सिद्ध करते हुए कहते हैं कि ) 'तमेंव 

विदित्वाउतिमृत्युमेतिनानय: पंथा विद्यतेडयनाय' अर्थात्‌ उस परमात्मा को जानकर ही 
संसार से उत्तीर्ण होता है दुसरा मोक्ष का मां नहीं है, इस श्रृति में तथा 'दे ब्रह्मणी 


आक्तिविचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ ३१ 
इत्यन्न च वेद्नपद्स्य साक्षात्कारपरत्वात्‌, “पश्यत्यचक्लुः” इत्यत्रापि तथा। 
स च शाख्रान्मनननिद्ध्यासनादि परम्परयेति देतुपग्ञम्या तथबामिधानात्‌॥४॥ 


इदानोमपवर्गभागितया सबपदार्थाश्रयतया च प्रथमोदिष्टस्य द्रव्यपदार्थस्य 
+ रवि हे ९्‌ः 
विभागं विशेषोदेशब्ल कुषन्नाह-- 


वेदितव्ये” दो ब्रह्म जानना, इस श्रुति में भी वेदन पद का साक्षाक्कारहप ज्ञान ऐसा 
प्रंतिपादन किया है, इसी प्रकार 'पश्यत्यचक्षु:' बिना चक्षुइन्द्रिय के देखता है, इस श्रुति 
में चाक्षुप्रत्यक्ष का ज्ञानख्प अर्थ किया जाता है। ( भर्थात्‌ यद्यपि दृश्धातु का 
चाक्षुप्रत्यक्ष अर्थ है तथापि “पश्यति अचक्षु- इत्यादि श्रुति में हशिधातु के सामान्यज्ञान- 
रूप अर्थ होने के कारण योग्यता से 'तत्त्वज्ञान' इस पद के ज्ञानधातु का भी साक्षा- 
स्काररूप अर्थ लेना भी विरुद्ध नहीं है। ) और वह स्वात्मतत्तव का साक्षात्कार 
वैशेषिकदर्शनरूप शास्त्र से मनन तथा निदिष्यासन आदि की परम्परा से प्राप्त 
होता है। इति इसलिये जिस कारण भआत्मसाक्षात्कार शास्त्र से प्रयोज्य है इस 
णकार यहाँ पर आत्मसाक्षात्कार ही सूत्रकार को विवक्षित है। क्योंकि हेतु 
बोधक “तत्त्वज्ञानात्‌' इस पंचमी विभक्ति से ऐसा ही कहा गया है। अत: यह शंका 
नहीं हो सकती कि भआस्मसाक्षात्कार के प्रयोजक वेशेषिकशास्त्र को उक्त रूप से 
परम्परया मुक्ति में कारण माना जाय तो सूच्न में 'तत्त्वज्ञानातु” इस हेतु पचमी विभक्ति 
के मुक्ति में साक्षात्‌ कारणता का कथन असंगत हो जायगा, क्योंकि प्रदर्शित परम्परया 
मुक्ति में छास्त्र कारण है यही सूत्र में वर्णित है, ( अर्थात्‌ जिस प्रकार द्रव्या दिषद्‌- 
पदार्थों का तत्त्वज्ञान मक्ति में आत्मसाक्षात्कारादि संपादन द्वारा प्रयोजक है उसी 
प्रकार वैशेषिकश्ास्त्र भी उसी के द्वारा प्रयोजक कारण है ॥ ४ ॥। 

हंस प्रकार चतुर्थ सूत्र में वैशेषिकदशं नशास्त्र के अभिधेय तथा सम्बन्ध का 
बर्णन करने के पश्चात्‌ द्वव्यादिबट्पदाथथरूप अ्रभिधेयों ( विषयों ) में से द्वब्यों के 
प्रथम उद्देश का बीज दिखाते हुए क्रमानुसार उनके धिभाग तथा विशेष उद्देशों 
का वर्णन करने के लिये पंचम सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- 
अपवर्ग ( मोक्ष ) के भागी अधिकारी होने से तथा गुण, कर्म श्ादि अवशिष्ठ संपूर्ण 
थदाथों के आधार होने के कारण भी षट्पदार्थों में प्रथम उहिष्टद्रव्यपदार्थ 
का विभाग तथा विशेष उद्देश को करते हुए सूत्रकार कहते हैं--इस शद्भा के कथन 
से पूवंग्रंथ के अनन्तर उत्तरप्रन्य वर्णन करने में इस श्रकार उपोद्धात संगति 
दिखाई है कि मोक्ष ही मुख्य प्रयोजन है, जिसका आत्मा ही अधिकारी है, इस 
कारण उसके ज्ञान की इच्छा अन्य पदार्थों के ज्ञान की इच्छा के प्रतिबन्धक होने 
के कारंण तथा श्रात्मा के द्रव्य पदार्थ होने से प्रथम षदपदार्थों में द्वव्यों का 
उद्देश किया गया है। कणादप्रोक्त पंचम सूत्र में इस प्रकार है-- 


३२ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


थिव्यापस्तेजों वायुराकाशं कालो दिगात्मा मन इति 


द्रव्याणि ॥ १॥ 

इतिकारोडवधारणाथ: । तेन नवंब द्रव्याणि नाधिकानि न्यूनानि 
वेत्यथं: | ननु विभागबलादेव न्यूनाधिकसड्डथाव्यतच्छेद सिद्धों किमिति कारेणेति 
चेत उद्देशमात्रपरतया5पि सूत्रसम्भवे विभागतात्पय्यस्फोरणाथमेबेतिकारामिधा- 
नात्‌ । सुवणादीनामीश्वरस्य चात्रवान्तभावात्‌ अन्धकारस्य चाथिकत्वेनाशड्ू-य- 
मानस्याभावत्वव्युत्पादनादेतद्ध्यवसेयम्‌ । असमासकरणन्तु सर्वेषां प्राधान्य- 


,<#क+ कक. &2042०9७ ७,» ५ ३७४ ०७-००«जकनतान 


; धान, अअबब:०-७प फददा०8...आण+म्यानिकयापभताक ॥५-आध कराकर .ज-अलकी उ+न्‍न "मना ० १५ >रीनसयानरकफनबकन तप ०९: 


जन अलकम-नकमास-ीप्ा+>ता- १44. 


पद्पदार्थं--पथिवी > पुथिवी, आप: ७ जल, तेज: - तेज, वायु: -- वायु, आकाशं-- 
धाकाश, काह:> काल, दिग्‌ > दिशा, आत्मा ८ जीवात्मा, मन < अन्तःकरण, इति 
ऐसे, द्रव्याणिः> द्रव्यपदार्थ नौ हैं ॥। ५ ॥ 

भावाथ--वंशे षिकदर्शन में पुथिवी १, जल २, तेज ३, वायु ४, आकाश ५, काल 
६, दिशा ७, आत्मा ८ तंथा मन ९ ऐसे नव ही पदार्थ हैं जिनमें पुथिव्यादिकों के आन्त- 
गंणिक भेदों का समावेश होने से तथा परस्पर विरुद्ध होने से न्यून या अधिक द्र॒व्यों की 
शंका नहीं हो सकती जो व्याख्या में उपस्कारकार स्वयं वर्णन करेगें ।। ५ ।॥। 

(इस पंचम सूत्र की व्याख्या करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--इस सूत्र के 
क्न्त में आये हुए इति इस दाब्द का अर्थ है अभ्रवधारण जिससे पृथिवी भादि सूत्र में 
वर्णन किये नव ही द्रव्य हैं न उससे अधिक न न्‍यून ( कम ) यह अथ होता है। 
यहाँ पू्वपक्षी ऐसा पूव॑ंपक्ष करता है कि 'पृथिवी आदि नो द्रव्यों के विभाग के उक्ति से 
ही जब म्यून तथा अधिक द्रव्यों के होने की संख्या का निरास हो सकता है तो उसके 
ज्ञान के लिये अवधारणार्थ इति दाब्द को क्‍या आवश्यकता है' तो इसके उत्तर में 
दाक्वरमिश्र कहते हैं कि सूत्र में केवल पृथिवी भादि द्र॒व्यों का केवल विशेष उद्देश भी 
हो सकता है, अतः सूत्र का विशेष उद्देश के समान द्रव्यपदार्थ के विभाग के वर्णन 
से भी तात्पयं है यह सूचित करने के लिये अवधारणाथंक इति शब्द को सुत्रकार ने 
प्रयोग किया है । 

(इस प्रकार इति शब्दा्थं का विचारकर उक्त द्र॒व्यादिषट्पदार्थ में ही अतिरिक्त 
कल्पित पदार्थों का अन्तर्भाव होता है इस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं कि ) सुवर्ण 
इत्यादिकों का तथा ईइबर का भी इन्हीं षट्पदार्थों में अन्तर्भाव होने से तथा षट्‌- 
पदार्थों से अतिरिक्त पदार्थ अन्धकार है ऐसी शंका किये जाने वाले अन्धकार के तेज: 
के भरभावरूप है ऐसा वेशेषिकदर्शन में प्रतिपादित होने से भी द्रव्यादि षट्‌ ही पदार्थ हैं 
यह निश्चय से जानना चाहिये । इस सूत्र में पुथिवी आदि द्रव्यों के बोधक पृथिवी क्षादि 
पदों का समास सुत्रकार ने क्‍यों नहीं किया ? इस संदेह के निवारणार्थ शक्कुरमिश्र कहते 
हैं-कि पृथिवो दृत्यादि सम्पूर्ण नौ द्रव्य प्रधान हैं यह बोध होने के लिये सुत्र॒कार ने समास 
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न्यप्रदशेनाय | लक्षणमेतेषान्तु वैधम्यॉवसरे सूत्रकृदेव दशयिष्यति । ननु सुबर्ण 
न तावत्‌ प्रथिवी निगन्धत्वात्‌ , न जल स्नेहसांसिद्धिकद्रवत्वशुन्यत्वात्‌, न 
तेजो गुरुत्ववत्त्वातू , अत एवं न वायुन वा काछादि, ततो नवभ्यो भिद्यत 
इति चेन्न, आय्द्वितीययोरनाभासत्वम्‌ू तृतोयस्य स्वरूपासिद्धत्वं ततः पर 
पघ्रिद्धसाधनं देतोः स्वरूपासिद्धिश्व । साधयिष्यते च सुवणस्य तैजसत्व- 
मिति ॥ ५॥ 


गुणत्वेन रूपेण गुणानां सक्द्रव्याश्रितत्व॑ द्रव्याभिव्यज्ञथत्व॑ द्रव्याभि- 
व्यक्षकत्वग्लति द्वव्यान्तरं'गुणान्नामुद्देशें विभागग्वाह-- 


नहीं किया है। इन पुथिवी आदि नौ द्वब्यों का लक्षण वेधम्यं के निरूपण के अवसर में 
स्वयं. सूत्रकार ही कहेंगे । ( सुबर्ण भधिक दक्षम द्रव्य हो सकता है। इस प्रकार पूर्व- 
पक्षी के मत से शंका दिखाते हैं कि )--सुवर्ण पृथिवी नहीं हो सकता, क्योंकि गन्ध- 
रहित है, तथा जल नहीं हो सकता क्योंकि स्नेह तथा स्वाभाविक द्रवत्व सुबर्ण में 
नहीं है।( यह दो भिन्न-भिन्न हेतु हैं, भन्यथा रनेह या द्रवत्व इन दोनों में से एक 
व्यर्थ हो जायगा ), तथा सुवर्ण गुरुत्वाश्रय होने से तेज भी नहीं हो सकता, क्षोर 
गुरुत्वाधार होने से ही सुवर्ण न वायु हो सकता है--न काल, न आकाश, न दिद्या, न 
श्रात्मा, न मन, इस कारण पृथिवी क्रादि नौ द्वव्यों से भिन्‍न है, अर्थात्‌ सुवर्ण के अधिक 
द्र्न्य होने के कारण नो ही द्र्व्य हैं यह सिद्धान्त असंगत है । ( इस शंका का समा« 
धान करते हुए उक्त भतुमानों में हेतुदोष दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--- 
निर्भन्धतारूप प्रथम तथा स्नेह भौर स्वाभाविक द्रवत्वशून्यतारूप द्वितीय हेतु में 
कोई दोष नहीं है क्योंकि सुवर्ण तेजद्गरव्य है। तृतीय गुरुत्वाश्रयतारूप हेतु में स्वरूपा- 
सिद्धि दोष है, क्योंकि उस सुवर्ण में गुरुत्व पाथिवभाग के मिश्रण से पाथिवभाय 
प्रयुक्त है नकि तेजोभाग प्रयुक्त । भागे के वायु आदि के निषेधसाधक गुरुत्वाघारता 
हेतु में जो सिद्ध होने से सिद्ध का साधन करने के कारण सिद्धसाधनता दोष 
होने से सिद्धसाधक दुष्ट हेतु है। तथा सुवर्ण के तेजोभाग में गुरुत्व न होने के कारण 
हेतु का स्वरूप सिद्ध न होने से स्वरूपासिद्ध दष्ट हेतु हैं। तथा अग्रिम तेजोनिरूपण ग्रन्थ 
में सुवर्ण तेजोद्रव्य है यह सिद्ध किया जायगा ॥ '४ ॥। 

( द्रव्य के उद्देश के पश्चात्‌ कमंसामान्य इत्यादि पदार्थों के उद्देश के पूर्व 
गुणपदार्थों के उद्देश में बीज दिखाते हुए षष्ठ सूत्र का अवतरण देते हैं कि )--ग्रुणत्व 
सामान्यरूप से अग्निम चतुविशति गृण सम्पूर्ण नौ द्रव्यों में आश्वित होते हैं तथा द्रव्य 
पदार्थों में अभिव्यक्त ( प्रगट ) होते हैं, भर अभिव्यञ्जक ( प्रगट करनेवाले ) भी 
होते हैं, इस विशेष के कारण द्रव्यों के पश्चात्‌ गुणपदार्थों का उददेश तथा विभाग 
सूश्रकार कहते हैं-- 

बे 


३५ वशेषिकसूत्रो पस्कारः 


रूपरसगन्धरपशां सहयाः परिमाणानि प्रथकत्वं संयोगविभागौ 
परत्वापरत्वे बुद्धयः सुखदुःखे इच्छोद्षों प्रवत्नाश्व गुणा) || ६ ॥ 


चकारेण गुरुत्वद्रवत्वस्नेहसंस्कारधमो वर्मशब्दान्‌ समुश्चिनोति ते हि प्रसिद्ध- 
गुणभावा एवंति कण्ठतो नोक्ता: | गुणत्वव्याभीषां यथास्थानं छक्षणतः स्वरूप- 
तश्व॒ वक्ष्यति | रूपरसगन्धस्पशोनां समानकालोनरूपरसगन्धस्पश सामानाधि- 
करण्यं नास्तोति सूचनाथ समासः। सट्डयापरिमाणयोस्तु समानकालोंन- 
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िहकाहाक७ "कान्‍प १७+ियाकु "३७१७५ अल - 


पद्पदाथ--रूप रसगन्धस्पर्शा: 5 रूप,' रस, गन्धर, स्परशं, संख्या," परिमाण,'* 
पृथक्त्व, संयोग,” विभाग, परत्व,' अपरत्व,'! बुद्धि, सुख, दुःख," * दृच्छा,** 
डैष, प्रयत्न? भी, गुणा: ८ गुण हैं ॥ 

भावाथ--वशेषिकमत में रूप, रस, गन्ध, स्पशं, संझ्या, परिमाण, पृथक्त्व, 
संयोग, विभाग, परत्व, प्परत्व, बुद्धि (ज्ञान) सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न 
ऐसे सूत्रकार के कण्ठ से कहे हुए सन्नह, तथा चकार से लोक-व्यवहार में गु णरूप से 
प्रसिद्ध गुरुत्व-द्रवत्व, स्नेह, संस्कार, धमं, अधम तथा छाब्द ऐसे संपूर्ण चतुर्विशति 
( चोबीस ) गुण हैं ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--इस गुण-विभाजक सूत्र में चकार से गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, संस्कार, 
धमं, अधमं, तथा शब्दनामक सात गुणों संग्रह होता है, क्‍योंकि ये लोकव्यवहार 
में गुणरूप से प्रसिद्ध हैं इस कारण सुत्रकार ने रूपादि गुणों के समान सुन्न में कण्ठ 
से उच्चारण नहीं किया है। यह चतुविंशति ( चौबीस ) ग्रुण पदार्थ हैं। इनका 
उचित स्थानों में क्रम के अनुसार लक्षण तथा स्वरूप से वर्णन किया जायगा । 
इनमें से रूप, रस, गरध, तथा स्पर्शनामक चार गुणों के बोधकरूप, रस, गन्ध 
तथा स्पक्षे दब्दों का, एक काल में रहनेवाले दुसरे रूप, रस, गनन्‍्ध तथा स्पर्श गुणों 
का सामानाधिकरण्य ( एक शआाश्रय में रहना ) नहीं है, यह सूचित करने के लिये 
सुन्नकार ने दन्द्र समास किया है । 

यहां शंकरमिश्र ने 'ध्वकालीन”ः अपने काल के ऐसा न कहकर “'समानकालीन' 
एक काल में रहनेवाले ऐसा क्‍यों कहा ? ऐसी झंका के निवारण में यह उत्तर होगा कि 
अपने काल में वर्तमान अपने से भिन्न रूपादिकों का बोध होने के लिये समानकालीन 
ऐसा कहा है, श्वन्यथा अपने प्ताथ अभेद से सम्रानकालीनता तथा सामानाधिकरण्य को 
_ लेकर दोष हो जायगा। भिन्‍न काल में रूपादि गुणों का दूसरे रूपादि गुणों से 
सामानाधिकरष्य रहता ही है, अ्रतः समानकालीन ऐसा विशेषण रूपादि गुणों में 
दिया है। यहां पर 'समासः” इस पद से पदान्तर के व्यवधान से रहित अपने उच्चारण 
करनेवाले से उक्षचारण किये छाब्द से प्रतिपादित होना रूप सहचरितता सूचित की 
गई है, यदि समास न किया जाय तो रूप श्आादि शब्द के उत्तर भानेवाली विभक्ति 
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सझ्भयापरिमाणसामानाधिकरण्यसूचनाया समासो बहुबचननिर्दशश्व | यद्यप्ये- 
 कत्वसमानाधिकरण नेकत्वान्तरं न वा महत्त्वदीघत्वसमानाधिकरणं महत्त्व- 
 द्ोघत्वान्तरप्‌ तथापि द्वित्वादीनामन्योन्यं -सामानाधिकरण्यं महत्त्तदोघत्वा- 
दोनागञ् विज्ञातोीयपरिमाणयो: सामानाधिकरण्यमरत्येव | ५प्रथक्त्वच्ग्च यद्यपि 
द्विप्रथकृत्वादिसमानाविकरणं तेन सह्लयावद्‌ बहुत्वेनेष निर्देष्टुमहति 
तथाप्यवरधिव्यद्रथल्वलक्षणं सट्बलयातो बेघम्य सूचयितुमेकवचननिहशः । 


से व्यवधान होने के कारण उक्त साहचर्यरूप समास॒ संगत न होगा--पह सूचित 
किया है| इस प्रकार 'रूपरसगंधस्पर्शा: इस पद में समास का प्रयोजन दिखाकर 
'संख्या: परिमाणानि” इन दो पदों को पृथक रखने में, अर्थात्‌ इनका समास न रखने 
का सूत्रकार का क्या आशय है ( यह दिखाने के लिये धंकरमिश्र कहते हैं कि )-संख्या 
तथा परिभाण का समानकाल में रहनेवाली एक संख्या तथा परिमाण गुण के क्रम से 
दूसरी संख्या तथा परिमाण गुण के साथ एक अधिकरण में वतंमानता होती है, 
अर्थात्‌ एक काल में एक आधार में दो संख्या तथा परिमाण रहते हैं यह सूचित 
करने के लिये परस्पर समास नहीं किया है, तथा बहुवचन भी सृन्रकार ने दोनों 
में दिखाया है । 

(संख्या तथा परिमाण के विषय में जो समास न करने का प्रयोजन कहा उसमें 
आपत्ति देते हुए शंकर/ममिश्र कहते हैं कि )-यद्यपि एकत्व संख्या के आश्रय में दूसरी 
एकत्व संख्या, श्रथवा महत्‌ तथा दीघेपरिमाण के आश्रय में क्रम से दूसरा महत्‌ 
तथा दीघ॑ परिमाण नहीं रहता, तथापि द्वत्वादि संख्याओं का परस्पर में ( त्रित्वादि- 
कों के साथ ) तथा महत्‌ श्लौर दीघ॑ आदि परिमाणों का विजातीय परिमाणों के 
साथ सामानाधिकरण्य होता ही है, अर्थात्‌ दो वदार्थों में द्वित्व संघधा तथा तीसरे 
पदा्थे को लेकर त्रित्व संख्या, एवं महतृ परिमाणवाले पदार्थ में विजातीय दीर्ष 
परिमाण ( धोर श्रणु परिमाणवाले पदार्थ में विजातीय हस्व परिमाण रहता है, 
शत: संख्या तथा परिमाण गुणों में समानकालीन संख्या तथा परिमाणों का सामाना- 
घिकरण्प सिद्ध होता है। ( इस प्रकार संख्या तथा परिमाण के समास न करने का 
तथा बहुवचन का प्रयोजन दिल्लाकर पृथक्त्व गुण में "पृथवत्तव इस पद में एक* 
वचन के प्रयोग का प्रयोजन उपस्कार में दिखाते हैं कि )--यज्यपि पुथक्त्व गुम द्विपुथ- 
कत्वादि गुणों के आश्रय में रहता है ( अर्थात्‌ जिसमें एकपृथक्त्व तथा द्विपृथक्त्वादि 
रहता है, क्‍योंकि यह एक दूसरे से पृथक हैं यह दो से पृथक्‌ है इत्यादि प्रतीति 
होती है ) अतः संख्या गुण के समान उसमें भी 'पृथक्त्वानि” ऐसा सूत्र में बहुवचन 
कहना उचित था, तथापि संख्यागुण से यह पदार्थ उस पदार्थ से पृथक है, इस भ्रकार 
'उस पदार्थ से' इस पंचमी से पृथकत्व गुण में अवधि का बोध होने के कारण 


३६ वशेषिकसृत्रो पस्कार: 


संयोगविभागयोद्वयोरप्येककर्म जन्यत्वसूचनाय द्विवचनम्‌ । परत्वापरत्वयो- 
रन्योन्याश्रयनिरूप्यतया दिक्काछलिड्त्वाविशेषसुचनाय च द्विवचनम्‌ । बुद्धोनां 
विद्यादिभेदेन साइयामिमतैकमात्रबुद्धेनिराकरणसूचनाय बहुबचनम्‌ | सुख- 
दुःखयोदयोरपि भोगत्वावच्छेद्येककाय्येजनकत्वम्‌ अविशेषेण चाहष्टोन्नाय- 
कत्वमू, सुखस्यापि दुःखत्वेन भावनब्व ख्यापयितुं द्विवचनम्‌ | इच्छाद्वेषयोह- 


वेलक्षण्य ( वेघम्य ) है यह सूचित करने के लिये एकवचन का सूत्रकार ने निर्देश 
किया है | संयोग तथा विभाग इन दोनों गुणों में एक क्रिया से उत्पन्न होना 
समान है यह सूचित करने के लिये द्विवचन का प्रयोग समास में किया है। परत्व 
तथा अपरत्व गुण में परस्पर आधारों से निरूपण होना, ( भर्थात्‌ दूर की अपेक्षा से 
समीपस्थ पदार्थ का बोध होना तथा ज्येष्ठ प्राणी की अपेक्षा से कनिष्ठ का बोध 
होना रूप क्रम से देशिक तथा कालिक परत्व और अपरत्व गुण का परस्पर की भपेक्षा 
से बोध होने के कारण ) एवं दिशा तथा कालरूप परत्व तथा अपरत्व गुण के साधक 
हेतुओं का समान होना भी सूचित करने के लिये “परत्वापरत्वे” इस पद में द्विवचन 
दिया है। बुद्धि ( ज्ञान ) के विद्या-अविद्यादि भेद के प्रदर्शन से सांख्यशास्त्र में अभिमत 
बुद्धि पदार्थ का निराकरण करने के लिये 'बुद्धय:' इस पद में बहुवचन दिया है । 
सुख तथा दुःख दोनों गुणों में भोगरूप साधारण एक काये को उत्पन्न करना समान 
है, और साधारणरूप से प्राणी के सुख-ढःखभोग से उनके धर्म तथा अधर्मरूप 
बदृष्ट की सिद्धि भी होती है, एवं ( मुपुक्ष॒ पुर्ष को सुख भी दुःखरूप समझना 
चाहिये यह भी सूचित करने के लिये 'सुखदु:खे' इस पद में द्विवचन का प्रयोग 
किया है। इच्छा तथा द्वेष दोनों कायिकादि तीन प्रकार की प्राणी की प्रवृत्ति होने 
में कारण हैं यह सूचित करने के लिये “इच्छाद्वेषी' यह द्विवचन दिया है। शास्त्र में 
विधान किये तथा निषिद्ध प्रयत्न गुणों के, जो दक्षविघ ( दस प्रकार ) पुष्य के कारण 
होते हैं भोर दस ही पाप के कारण होते हैं यह सुचित करने के अभिप्राय से 
'प्रयत्ना; ऐसा बहुवचन का प्रयोग किया है । 

( यहाँ पर शास्त्र में विहित तथा निषिद्ध पुण्य और पाप के दस प्रकार के होने 
के कारण उसके कारण प्रयत्न भी दस प्रकार है। जिसमें से दान, रक्षा, सेवा ऐसे 
तीन शारीरिक तथा सत्य, हित, प्रिय तथा स्वाध्याय ऐसे चार वाचिक एवं होम न 
करना, दया कोर श्रद्धा ऐसे तीन मानसिक ऐसे दस विहित पुण्यकर्म हैं। तथा हिंसा, 
स्तेय ( चोरी ) निषिद्ध विषय मैथुनादि भोग ऐसे तीन शारीरिक, मिथ्या, कठोर, 
चुगलीखोरी तथा अ्रम्मम्बद्ध वचन ऐसे चार वाबिक एवं दूसरें का द्रोह करना, दूसरे 
का धन चाहना एवं नास्तिकपत्रा ये तीन मानसिक ऐसे दस पापजनक कर्म हैं यह 
ज्रान लेना । ) 


आ० १, आ० १ ] गुणनिरूपणम्‌ ३७ 


योरपि प्रवृत्ति प्रति कारणत्वसूचनाय द्विवचनम्‌ | प्रयत्नानां विहितनिषिद्धगो- 
चराणां दशविधानां पुण्यहेतुत्व॑ दशविधानाग्व पापहेतुत्वममणिसन्धाय 
बहुवचनमित्युन्नेयम्‌ | 

यद्दा रूपरसगन्धस्पशानां भो तकेन्द्रियव्यवस्थाहेत॒त्वज्ञापनाथ पाकजप्रक्रि- 
याव्यवस्थापनाथ वा ते समस्योक्ता: | सद्ड॒यायां द्वित्वबहुत्वादों विप्रतिपत्ति- 
रिति तन्निराकरणसूचनाथ बहुत्वेनाभिधानम्‌ | प्थकत्वे तु सट्ठयाबह त्वेनेवा- 
स्थापि बहुत्वमिति सूचनायावधिज्ञानव्यज्लनोयत्व॑ स्लयावोी वधम्यमिति 
सूचनाय च प्ृथगमिधानम्‌ । परिमाणे तु दोघत्वहस्वत्वादिविप्रतिपत्तिनिरासाय 
बहुवचनम्‌ | संयोगविभागयोरन्योन्यविरोधज्ञापनाय द्विवचनम्‌ | परत्वापर- 
तव्वयोदेशिककालिकभेदेन भिन्नजातोयत्वसम्भवेन चतुट्टापत्ती गुणविभागों 


न्‍्यूनः स्यात्‌ इति त्तत्रापि द्विवचनमित्याश्न्नयम्‌ | एतेषान्ब लक्षणमग्रे 
बक्ष्यते ॥ ६ |। 


( उक्त प्रकार का सामानाधिकरण्य समानरूपता का प्रयोजन न स्वीकार करने 
के पक्ष से उक्त सूत्र का दूसरा अर्थ करते हुए शंकरदेव कहते हैं कि )-अथवा रूप, 
रस, गन्ध तथा स्पर्श इन चार गुणों के भौतिक चक्षु आदि इन्द्रियों की व्यवस्था 
( चक्षु ठेजस ही है । रसनेन्द्रिय जलीय ही है ) के कारण हैं यह टृचित करने के लिये 
तथा यह पाकज होते हैं, इस पाकज प्रक्रिया की व्यवस्थापना के लिये भी इन चारों 
में दन्द्स मास सूत्र में दिखलाया है। संख्या में द्वित्वादि संख्याओं के विषय में वादियों 
का विवाद है । ( भर्थात्‌ कुछ विद्वान द्वित्वादि संख्या को नहीं मानते ) अत: उस ( न 
मानने ) के पक्ष का निरास करने के लिए संख्या: ऐसा बहुवचन का प्रयोग किया 
है। पृथक्त्वनामक गुण में संख्या की अनेकता से ही बहुत्व संख्या सिद्ध होती है यह 
सूचित करने के लिये तथा पूर्वप्रद्शित रीति से पृथवत्व गुण सें यह इससे पृथक है' 
इस प्रकार अवधि से प्रकट होने के कारण संख्या से विलक्षणता है, अतः प्रृथकत्वगुण 
को समास न कर “पृथवत्व' इस प्रकार उसे संख्या से पृथक कह गया है । परिमाण गुण 
में तो दीघ॑ तथा हंस्व परिमाण को कुछ विद्वानों ने महत्‌ तथा अणु परिमाण से भिन्‍न 
नहीं माना है उसका निरास करने के लिए बहुबचन दिया गया है। संयोग तथा 
विभाग गुण का परस्पर में विरोध है यह बतलाने के लिए 'संयोगविभागो' ऐसा द्विवचन 
दिया है। परत्व पथा अपरत्व दो गुणों का देशिक तथा कालिक भेद से विभिन्‍न जाति 
के होने से चार संख्या प्राप्त होने पर गुणों का चतुरविशतिरूप विभाग न्यून हो जायगा 
इस कारण 'परत्वापरत्वे” इस पद में भी द्विचतन दिया गया है इत्यादि जान लेना 
चाहिये । यहाँ पर “इत्यादि' इस आदि पद से प्रवृत्ति, निवृत्ति तथा जीवनयोनि नाम 
के तीन भेद से प्रयत्न गुण भी तीन प्रकार का है यह जान लेना चाहिये । छाॉंकरमिश्र 
कहते हैं कि इन चतुविश्ञति गुणों का लक्षण आगे कहा जायगा ॥ ६ ॥ 


श्८ द वेशेषिकसूत्रो पर्कारः | 


कर्मणां द्रव्यजन्यतया गुणजन्यतया च रूपवद्रव्यसमवायाघ्च॒प्रत्यक्षतेति 
+ रो | कर 
द्रव्यगणाभिधानानन्तरं कर्माईशविभागावाह-- 


को के ६ 
उत्तेपणमवत्तेपणमाकुश्चनं प्रसारणं गसनमिति कमोशि ॥ ७॥ 
उत्झ्लेपणम्‌ अवक्षेपणम्‌ आकद़्नं गसनमिति कमाणि | इतिरबधारणाथ:, 
 भ्रमणादेरपि गमनान्तर्गतत्वात्‌ | अन्न च उत्क्षेपणत्वावक्षेपणत्वाकुखनत्व- 
: प्रसारणत्वगमनत्वानि कर्मत्वसाक्षाद्वयाप्या: पद्म जातयः । नन्‍्वेतदनुपपन्न॑ 
गसमस्य कर्मपर्थ्योयत्वात्‌ सर्वेत्र गरछतीति बुद्धेदश्टत्वादुसक्षेपणत्वादीनां 
वतसण्णां जातीनां परस्परात्यन्ताभावसमानाधिकरणानां सामानाधिकरण्या- 
ननुभवात्‌ चतख््र एव कमत्वव्याप्या जातय इति चेत्‌ | सत्य कर्मपय्योय एव 


(सद्भुति दिखाते हुए द्रव्य तथा गुणों के उद्देक्ष के अन्त में कर्म के निरूपण करने में 
बीज स्फुट करते हुए शंकरमिश्र सप्तससृत्र का अवतरण देते हैं कि ) -कम पदार्थों के 
द्रव्य से उत्पन्न होने तथा गुणों से भी उत्पन्न होने के कारण एवं रूप के आधार- 
द्रव्यों में समवेत होने के कारण भी द्रव्य तथा गुणों के वर्णन के पश्चात्‌ क्रम्प्राप्त 
कर्म पदार्थ का उद्देश तथा विभाग सप्तमसूत्र में महषि क्णाद इस प्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--उत्क्षेप्ण 5 ऊध्वंप्रदेश में फेंकना, अवक्षेपर्ण 5 अधोदेश में फेकना,, 
आकुचखनं > अपनी ओर खींचना, प्रसारण ८ फैलाना, गमनं ८ गमन करना, इति ८ 
इस प्रकार, कर्माणि 5 पांच कमंपदार्थ हैं ॥ ७ ॥। 


भावार्थ--वैशेषिकमत में ऊपर फेंकना, नीचे फेंकना, सिकोडना, फलाना, 
खलना-फिरना इत्यादिरूप गमन ऐसे पांच ही कर्मपदार्थ हैं ॥ ७ ॥। 

उपस्कार-- उत्क्षेपण ऊपर फेंकना' अवक्षेपण ( नीचे फेंकना' ) आाकुश्चन (अपनी 
कोर खींचना ३ ) प्रसारण ( फँलाना ) तथा गसन ( चलना-फिरना  ) इत्यादि ऐसे 
पांच कर्म हैं । इस सूत्र में भी इति यह पद अवधारणा ( निश्चय ) बोध है, क्योंकि 
भ्रमण, स्यन्दन आदि कर्मों का गमन कर्म में अन्तर्भाव है। यहाँ पर उत्क्षेपणत्ब, 
अवक्षेपणस्व, आकुचअनंत्व, प्रसारणत्व तथा गमनत्व ऐसी पांच जातियाँ कमंत्व सामान्य 
जाति की साक्षात्‌ व्याप्य ( कम देश मे रहनेवाली ) अपर जातियाँ हैं। यहाँ १ृवें- 
पक्षी शंका करता है कि--यह पाँच प्रकार के सिद्धान्ति से कहे हुए कम के भेद नहीं 
हो सकते क्‍योंकि गमन तथा कर ये दोनों पर्यायवाचक दाब्द हैं, क्योंकि सम्पूर्ण _ 
उत्सेपणादि कर्मों में गच्छति” जाता है यह ज्ञान देखने में आता है, तथा उत्क्षेपणत्व, 
अवक्षेपणत्व इत्यादि चार जातियों का जो परस्पर जैसे उत्क्षेपण के आश्रय में वर्तमान 
उत्क्षेपणत्व जाति के जो अवक्षेपण के अत्यन्ताभाव के अधिकरण में रहती है, इस प्रकार 
भिन्‍न-भिन्‍न में रहनेवाली उत्क्षेपणत्वादि जातियों के एक आश्चम में रहने का अनुभव 
न होने के कारण चार ही कर्मत्व की व्याप्य ( क्षपर 3) जातियाँ हैं यह सिद्ध होता 
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गमन॑ प्रथणमिधानन्तु अ्रमणरेचनस्थन्दनोध्वज्वलननमनोजन्नमनादोनां भिन्न- 
भिन्नबुद्धिव्यपदेशभाजामेकेन शब्देन सडम्रह्ार्थभ्‌ | यद्वा गमनत्वमपि क्मे- 
त्वव्यप्या पम्लमी जातिरेव तेन अ्रमणरेचनादिष्वेव गमनप्रयोगो मुख्य: 
उतक्षेपणावक्षेपणादिषु यदि गमनप्रयोगस्तदा भाक्त:। स्वाश्नयसंयोगविभागा- 
समवायिकारणत्वमेव गौणमुख्यसाधारणो धम: । गमनत्वजातेस्त्यनियतदि- 
खदेशलंयोगविभागासमवायिकार णत्वमेव व्यज्लकप्‌, तब्च अ्रमणादिषु सबतन्रेति 
हिल मिनिट मिस अर कल शमीट मिक्स लि जर क पलट कम लत न अटल भी जल जद तक जो नल जी जीतफ न जम 
है। ( इस हांका का समाधान हंकरमिश्र इस प्रकार करते हैं कि )-पृव्र पक्षी का 
का यह कहना सत्य है, क्योंकि गमन छाब्द कम का पर्याय ही है। तथापि उसको पृथक 
इस कारण कहा है कि भिन्‍न-भिन्‍न ज्ञान तथा व्यवहार जिनका होता है ऐसे भ्रमण, 
रेचन, स्थन्दन, ऊध्वंज्वलन, नमन ( झकना ) उन्‍नमन (ऊपर उठना ) इत्यादि कर्मों 
क; संग्रह एक गमन पद से हो | ( भर्थात्‌ उत्क्षेपणादि चार कर्मों से भिन्‍न कम ही 
यहाँ गमनशब्द का अर्थ है जिससे भ्रमणादि कर्मों का संग्रह होता है। ) पृवंपक्षी 
यहाँ ऐसी शंका नहीं कर सकता कि तब तो उत्क्षेपणादि चार कर्मों का भी गमन- 
पद से ही संग्रह हो सकने से उनको भी पृथक्‌ कहना व्यर्थ हो जायगा--क्योंकि 
महपि कणाद मुनि की इच्छा के अधीन होने से इस विषय में प्रश्व ( धापत्ति ) नहीं 
हो सकती । ( गमनत्व कमत्व की साक्षात्‌ व्याप्य (अपर ) जाति नहीं है, इस 
प्रथम उत्तर का क्षनादर कर दूसरे प्रकार से उत्तर देते हुए शह्लूरमिश्र कहते हैं कि )- 
क्षयवा गमनत्व जाति भी कमेत्व की उत्क्षेपणत्वादि जातियों के समान पंचम व्याप्य 
(अपर ) जाति ही है, जिससे भ्रमण-रेचन क्रादि कर्मों में ही गमन छब्द का प्रयोग 
मुख्य होता है, और उत्क्षेपणादि चार कर्मों में यदि गमनशब्द का प्रयोग हो तो वह 
भाक्त ( गौण ) होगा । अपने ( क्रिया के ) आधार द्रव्य में संयोग तथा विभाग का 
असमवायिकारण होना ये ही मुख्य तथा गौण कर्मों में गमनशब्द के प्रयोग का 
सामान्य घम्ं है। ( क्‍योंकि भ्रमणादि मुख्य तथा उरक्षेपणादि गौण कम भी अपने 
आधार द्रव्य में संयोग तथा विभाग को उत्पन्न करते हैं) । ( कहे हुए गमनपद का 
अ्रमणादि कर्मों में मुख्य प्रयोग होने का कारण दिखाते हुए भागे शद्भूरमिश्र कहते 
हैं कि ) गमनत्व जाति का अनियमित दिक्षाप्रदेक्ष के साथ संयोग तथा विभाग का 
असमवायिकारण होना ही व्यञज्जक ( बोधक ) है, और वह भ्रमण, रेचन भ्ादि 
सम्पूर्ण कर्मों में है, इस कारण गमनपद के ग्रहण से ही उनका ग्रहण हो जाता है । 
निष्क्रणत्व ( तिकलना ) प्रवेशनत्व ( प्रवेश करना ) इत्यादिक जाति नहीं हो सकती, 
बयोंकि एक ही कर्म में एक गृह से दूसरे गृह में जानेवाले मनुष्य में किसी देखनेवाले 
पुरुष को 'प्रविद्ति' प्रवेश करता है, तथा किसी दूसरे देखनेवाले पुरुष को “निष्का- 
मति! निकलता है ऐसा ज्ञान होता है, इस कारण जातिबाधक सांकयंदोष हो जायगा | 


४० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


गमनग्रहणेनेव तेषां प्रहणसिति | निष्क्रमणत्वप्रवेशनत्वादिका तु न जाति 
एकस्मिन्नेव कर्मेणि ग्रृहाद्‌ ग्रहान्तरं गचुछति पुरुषे कस्यचित्‌ द्रष्टुः प्रवि- 
शतोति प्रत्ययः कस्यचित्त निष्क्रामतीति तत्र जातिसकुरः स्यात्‌ तथा भ्रमणा- 
देरेकस्या जलग्रणाल्या निष्क्रम्यापरां प्रविशति निष्क्रामति प्रविशतीति प्रत्य- 
यद्दयदशनादुपाधिसामान्यमेवैतदध्यवसेयम्‌ । उत्क्षेपणादों तु मुषलमुत्श्षिपा- 
मीतीच्छाजनितेन प्रयत्नन प्रयत्नवदात्मसंयोग।दलमवायिकारणाड्स्ते ताब- 
दुत्कषेपणं तत उत्क्षेपणविशिष्टहस्तनोदनाद्समवायिकारणात्‌. मुषल्ेःप्युस्क्षे- 
परणारूय कम युगपद्ठा । तत अध्यमुत्क्षिप्रयोहस्तमुषलयोरव्षिपणेच्छाजनित- 
प्रयत्नवदात्मसंयोगाद्धस्तनोदनाच युगउदेव हस्ते मुषछे चावश्वलेपणम्‌ उत्दखल- 


(समकनथम्नकापन्‍ीदिक+२--०.. 


( अर्थात्‌ उपरोक्त ऐंक कम में प्रवेश तथा निर्गंम ऐसे दोनों ज्ञानों के होने से एवं 
केवल गृह में प्रवेश करनेवाले पुरुष में केवल प्रवेशज्ञान तथा गृह से केवल 
निकलनेवाले पुरुष के कैवल निर्गमनज्ञान होने केकारण भिन्‍न-भिन्‍न में वर्तमान 
होते हुए एक में दोनों का समावेश होने के कारण भूतत्व तथा मूुततंत्व के समान 
सांकयंदोष होने के कारण जातिशंकरदोष होने से निष्क्रमण-प्रवेशनत्वादि जाति 
के ग्रमन से भिन्न कर्म नहीं हो सकते । इसी प्रकार आगे भी जानना । ) 


( निष्कमणत्व-प्रवेशनत्वादि जातियों के समान भ्रमणत्वोदि जातियों में भी 
साडूये दोष दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-उसी प्रकार भ्रमणादि कर्मों में 
भी एक जल बहने की एक नाली से निकल कर दूसरी नाली में प्रवेश करनेवाले 
जल में निकलता है, तथा प्रवेश करता है ऐसे दोनों ज्ञान किसी द्रष्टा को होते हैं, 
तथा किसी को केवछ निकलता है, और किसी द्रष्टा को प्रवेश करता है ऐसे भिन्‍न २ 
ज्ञान होने से जाति का बाघक सांकय दोष होने के कारण भ्रमणत्वादि कभी जाति 
नहीं है, किन्तु अखण्ड उपाधिरूप जाति से भिन्‍न धर्म हैं। ( इस प्रकार सामान्‍्य- 
रूप से कर्म पदार्थ का विवेचन करने के पश्चात्‌ पांच कर्मों में से प्रथम उत्क्षेपण 
कमे का निरूपण उपस्कारकर्ता इस प्रकार करते हैं कि )--उत्क्ेपणादि कर्मों में 
तो मुसल के ब्रीहीनवहन्ति इत्यादि विधि के अनुसार ( यज्ञसम्बन्धी धान को 
कटने के लिये ) हस्त को ऊपर उठाता हूँ ऐसी इच्छा से उत्पन्न प्रयत्न से प्रयत्न- 
यान्‌ आत्मा के संयोगरूप असमवायिकारण से समवायिकारणरूप हस्त में 
उत्क्षेपण होता है जिससे हस्त ऊर्ध्वदेश में जाता है इसके पश्चात्‌ उत्क्षेपण सहित 
हस्त के नोदन संयोग से जो मुसछ में उत्क्षेपण का असमवायिकारण है मुसलूरूप 
समवायिकारण में भी उत्क्षेपण क्रिया होती है, अथवा एक ही समय में हस्त तथा 
मुसल में उत्क्षेपण क्रिया होती है ( किन्तु इस पक्ष में हस्तमात्र का नोदन-संयोग 
मुसल के उस्क्षेपण में असमवयिकारण होता है ) | 

( इस प्रकार उत्क्षेपण कर्म का वर्णव कर शंकरमिश्र अवक्षेपण कर्म का वर्णन 
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पातानुकूलं सत्जलायते | ततो दृढतरद्वव्यसंयोगाद्‌ यद कस्मान्मुषलस्योध्वेगमन 
भवति तन्न नेच्छा न वा प्रयत्नः कारणं किन्तु संस्कारमात्रादेव मुषलस्योत्प- 
तनम्‌ तथ्च गमनमात्र नतृत्क्षेपणं भाक्तस्तत्रोस्क्षेपणव्यवहारः। एक्मनुलोमप्रति- 
लोमबायुद्वयसब्नट्टवशाद्वाय्वोस्तत्प्रेरित-तूछकादो चोस्क्षेपणव्यवह्ारों भाक्तः | एवं 
स्रोतोह्यसट्डट्टवशाज्जलोध्बेगमने5पि एवमुस्क्षेपणावक्षेपणव्यवहारः शरीरतद्‌ बय- 
बतत्संयक्तमुषलतो मरादिष्वेव मुख्यः भवति हि हस्तमुत्क्षिपति मुषलमुत्क्षिपति 
तो मरमुत्क्षिपतीति एवमवक्षिपतोत्यपि । आकुब्चनन्तु सत्रेबाबयवानामारम्मक- 
संयोगेषु परस्परमवयवानामनारम्मकसंयोगोत्पादक॑ वस्थाद्यवयविकोटिल्यो- 


करते हैं कि )-इसके पश्चातु ऊध्वंप्रदेश में गये हुए हस्त तथा मुसऊू दोनों की नीचे 
 फकने की इच्छा से उत्पन्न प्रयत्नवान्‌ आत्मा के संयोग तथा हस्त के नोदनसंयोग 
से भी एक ही समय में हस्त तथा मुसल में अवक्षेपण नीचे जाने की क्रिया होती है, 
जो ऊखल में ही मुसल के गिरने के अनुकूल होती है। इसके पश्चातु अत्यन्त दृढ़ 
ऊखल द्रव्य के संयोग से जो अकस्मात्‌ ( निष्कारण ) मुसल ऊपर जाता है, उससमें 
सम इच्छा कारण है न प्रयत्न कारण है, किन्तु ( ऊल के टक्कर खाने से उत्पन्न ) 
केवल वेगनामक संस्कार से ही मुसल का उत्पतन ( ऊपर उठना ) रूप कर्म होता 
है अत: वह गमना माना है न कि उत्क्षेषण कमें, अतः उसमें होनेवाला उत्क्षेपण 
है, व्यवहार उसमें गौण है। इसी प्रकार अनुकूल तथा प्रतिकूल ( अर्थात्‌ परस्पर 
विरुद्ध ) दो वायु द्रव्यों के परस्पर संघर्ष के कारण दो वायु तथा उनसे ही लाये 
हुए रुई आदि लघु द्वब्यों में भी उत्क्षेपण आदि व्यवहार इच्छा तथा प्रयत्न के न 
होगे से गौण हैं, त कि मुख्य । इसी प्रकार दो जलअवाहों के परस्पर संघर्ष 
( टक्कर खाने ) से जल के ऊर्ष्वादि गति में उत्क्षेपणादि व्यवहारों को गोण जानना 
चाहिये एवं इससे यह सिद्ध होता है कि उत्सलेपण तथा अ्रपक्षेपण का व्यवहार 
धरीर तथा उसके अवयव हस्तादिकों में संयुक्त मुसछ, तया तोमर आदि शास्त्रों 
में ही आत्मा की इच्छा तथा प्रयत्त का संभव होने से मुख्य है, क्योंकि हस्त ऊपर 
की ओर फेंकता है मुसल को ऊपर फेंकता है, तोमर को ऊपर फेंकता है ऐसा ज्ञात 


होता है। इसी प्रकार नीचे फेंकता है इत्यादिक भी प्रतीति होती है । 

( इस प्रकार उत्क्षेपण तथा अपक्षेपण का प्रयत्नपुवंक तथा बिना प्रयत्न के 
ऐसे दो प्रकार से वर्णन कर ऋ्रमप्राप्त आकुखन कर्म का स्वरूप वर्णन करते हैं कि )- 
भाकुंचन कर्म तो अवयवि-द्रव्य के आरम्भ करनेवाले अवयवों के संयोग के रहते 
हुए ही परस्पर में अवयबों के ( द्रव्यादिक को ) उत्पन्न न करनेवाले संयोग को उत्पन्न 
करनेवाली वस्त्रादि अवयविन्द्रव्यों में कुटिकता (संकोच ) की उत्पादक क्रिया 
होती है, जिससे कमल संकुचित होता है, वस्त्र संकुचित होता है, चर्म ( चमड़ा ) 


४२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


त्पादक कम यतो भवति सकुचति पद्म॑ सकुचति वस््नसक्कुचति चमतिप्रत्ययः 

एबमवयवानां पूर्वेत्पन्नानासरम्मभकसंयोगबिनाशक कम प्रसारण यतो भवर्ति 
प्रसरति बस्त्रं प्रसरति चमम प्रविकसति पद्ममित्यादिप्रत्यय: | एतश्वतुष्टयभिन्नं 
यत्‌ कमजातं तत्सब गप्रनविशेषः | तत्र श्रमणं प्रयत्नवदात्मसंयोगांद्धस्ते 
कमवता हस्तेन नोदनाख्यप्तंयोगादवघट्टनाञ चक्रादो तिय्येक्संयोगानुकूलं कम । 
रेचनादपि व्याख्येयम्‌ । स्फुटोकरिष्यति चाग्रे तदेतेषां कमणां विहितयागस्‍्नानः 
दानादिषु धमोनुकूलप्रयस्तवदात्मसंयोगजन्यत्व॑ निषिद्धदेशगमनहिंसाकलख- 

क्षणादिषु चाघमोनुकूलप्रयत्नवदात्मसंयोगजन्यत्वमध्यवसेयमिति ।। ७ ॥ 


द्रव्यादीनामुदद शानन्तर च्रयाणां साधम्यप्रकरणमारभते | तत्न द्रव्यादीनां 


सिकुड़ता है इस प्रकार प्रतीति होती है। (यहाँ वस्त्रादि समवायिकारण ओर 
असमवायिकारण अवयवारंभक संयोग, आकंचन कार्य है यह जानना )। इसी प्रकार 
अवयवों के पूव में उत्पन्न द्रव्य केन उत्पन्न करनेवाले शआकंचन में हुए संयोग 
को नष्ठ करनेवाली क्रिया का नाम प्रसारण है, जिससे कपड़ा फंलता है, चमड़ा 
फैलता है, कमल विकसित होता है, ऐसी प्रतीति होती है। इन चार कर्मों से भिन्न 
जो २ कम हैं वे सम्पूर्ण गमन कम के ही विशेष हैं। उनमें से प्रयत्नविशिष्ठ भात्मा 
के संयोग से हस्त में, तथा कमंवान्‌ हस्त के नोदनात्मक संयोग, अवषट्ून ( जोर से 
चलाने ) से तथा चक्र आदिकों में तिरछ संप्ृ्ण दिशाओं में संयोग होने के अनुकूल 
क्रिया को भ्रमण कहते हैं। इसी प्रकार रेचन स्पन्दन इत्यादि क्रिया भी गमन- 
विद्येष हैं। आगे भी इनका स्पष्टीकरण करेंगे ( गुरुत्वरूप असमवायिकारण से 
नेमित्तिक द्रवत्व के आधार द्रव्य से होनेवाले उत्तरसंयोगानुकूल कर्म को रेचन तथा 
द्रवस्वरूप असमवायिकारणवाली उत्तरसंयोगानुरूप किया को स्यन्दन कहते हैं, जो 
गमनत्व जाति की व्याप्य जातियां हैं, यह स्वयं जान लेना चाहिये ॥ ) 


( शंकरमिश्र उक्त कर्मों में क्ास्‍्त्रोय उपयोगिता का वर्णन करते हैं कि )- 
उक्त कर्मों में शास्त्रों में विधान किये याग, स्तान तथा दान आदि पुण्य कर्मों में धर्म: 
के अनुकूल प्रयत्न करनेवाले आत्मा के संयोग से उत्पन्न होना तथा शास्त्र से 
निषिद्ध देशगमन, हिसा, कलंज ( पियाज-लहसुन ) इत्यादिकों के भ्रक्षण, अस्पृश्य का 
स्पश करना आदि पापकर्मों में अधर्म के अनुकूल प्रयत्त करनेवाले आत्मा के संयोग 
से उत्नन्‍न होना निश्चित होता है ॥ ७ ॥। 

इस प्रकार द्रव्य, गुण तथा कम पदार्थ के उद्देश ( नामकीसंन ) के पश्चात्‌ उसके 
साधम्यं ( समानधमं) के निरूपण प्रकरण का सृत्रकार प्रारम्भ करते हैं। ( यहाँ पर 
कम के वर्णन के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त सामान्य पदार्थ का उद्देश करना संगत होने के 
कारण मध्य में साधम्यं का वर्णन करना असंगत है इस शंका का उत्तर देते हुए धांंकर- 
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त्रयाणां साधम्येस्य तत्त्वज्ञानानुकू छतया प्रथमं शिष्याकाडितत्वाद सामान्या- 
दिपदाथत्रयस्य उद्दशात्‌ प्रागेव त्रयाणां साधम्यमाह-- 
सदनित्य द्रव्यवत्काय कारण सामान्य विशषवादांत द्रव्पगुण- 


कमंणामविशेष; ॥ ८॥ 

विशेषे सत्यपि अयमविशेषशव्दः साधस्येपर: सदिति । सदकारशअरत्यय 
व्यपरदेशविषयत्वम्‌ त्रयाणामेव सत्तायोगित्वात्‌ । अनित्यमिति | ध्वेसभ्रति- 
योगित्व॑ यद्यपि न परमाण्वादिसाधारणं तथापि ध्वंसप्रतियोगिवृत्तिप्दा्थ- 


मिश्र कहते हैं कि )-उनमें से द्रव्यगुण तथा कमंपदार्थ के समांनधम के तत्त्व-ज्ञान 
के अनुकल होने के कारण सामान्यादि पदाथे के ज्ञान के प्रथम द्रव्य, गुण तथा कम- 
पदार्थ के साधम्यं क्‍या हैं? इस प्रकार शिष्यों को जिज्ञासा होने के कारण 
सामान्य, विशेष तथा समवाय ऐसे तीन पदार्थों के उद्देश के पूर्व ही द्रव्यादि तीन 
पदार्थों का साथम्यं दिखाते हुए अष्टम सूत्र कणाद मह॒थि कहते हैं-- 

पद्पदारथ:-सत्‌-सत्ताजातिमान, अनित्यं-अनित्य, द्रव्यवतु समवायिकारण जिसका 
द्रव्य हो, कार्यनकार्य, कारणंज्कारण, सामान्यविशेषवतरूअनुगत बुद्धि से सिद्ध सामान्य 
तथा व्यावृत्तिबुद्धि से सिद्ध विशेष का आधार, इतिझ्इस प्रकार, द्वगागुग- 
कमंणां >द्वव्य, गण तथा कर्म तीन पदार्थों का, अविशंषः: >> समान धम हू ॥ ७ ॥। 

भावाथ--द्वव्य, गण तथा कम इन तीनों पदार्थों के सत्‌ इत्याकारक बुद्धि विषय 
होना, अनित्यता, द्रव्यरूप समवायिकरण की आधारता, कार्यता ( काय होना ) 
कारणता ( कारण होना ) तथा अनुगतबुद्धि से सिद्ध सामान्‍य, तथा व्यावृत्तिबुद्धि से 
विशेष की आधारता इतने समान धम हैं ॥ ७ ।॥। 

उपस्का र--इस सूत्र में द्रव्यादित्रय में विशेष होने पर भी यह अविशेष शब्द 
समान धर्म का बोधक है | द्रव्यादि तीन पदार्थों ही में सत्तानामक परजाति का सम्बन्ध 
होने के कारण 'सत है! इत्याकारक व्यवहार का विषय होना इन तीनों का समान- 
धमं है तथा इन तीनों का अनित्यता समान धर्म है। ध्वंस का प्रतियोगी होना 
रूप अनित्यता यद्यपि पृथिव्यादि परमाणुओं में नहीं है तथापि ध्वंस-प्रतियोगित्व शब्द 
को ध्वंस के प्रतियोगी पदार्थ में वतंमान पदार्थ के विभाग करनेवाले उपाधि 
(धमं) की आधारता अर्थ करना चाहिये (जिससे ध्वंस के प्रतियोगी अनित्य घटादिकों 
में वर्तमान द्र॒व्यत्वरूप पदार्थविभाजक धर्म के परमाणुशों में भी रहने के कारण 
अनित्य का लक्षण संगत होने से अव्याप्तिदोष न होगा।) ( यहाँ पर ध्वंसप्रतियोगी )। 
में बतंमान जाति की आधारतामात्र इतना ही ध्व॑सप्रतियोगित्व छाब्द का अर्थ 
करने से भी परमाण्‌ में दिया दोष निवुत्त हो सकता है, तो पदा्थ॑विभाजक उपाधि- 
मत्ता पयंन्‍्त का छंकरमिश्र ने अनुघावन क्‍यों किया, यह बिचारणीय है। इस प्रकार 


४४ वेशे षिकसूत्रो परकार: 


विभाजको पाधिमर्त्व॑ बिवक्षितम्‌ | द्रव्यवद्ति | द्वव्य॑ समवायिकारण तया$- 
स्यास्तोति द्रव्यवत्‌ , एतदपि परमाण्वादौ नास्तोति द्रब्यसमबायिकारणक- 
वृत्तिपदाथविभा जको पाधिमक्त्व॑ विवक्षितम्‌ । कार्य्यंमिति । प्रागभावपति- 
योगिवृत्तिपदा्थविभाजकोपाधिम्त्व॑ विवक्षितम । कारणमिति ! शानेवरकायय- 
नियतपूववत्तिजाती यवृत्तिपदार्थविभा जको पाधि मक्त्वम तेन स्वसाक्षात्कारे 
विषयतया कारणे गोत्वादौ नातिप्रसक्तिन वा पारिमाण्डल्यादाव जनकेड्त्याप्रि: । 
सामान्यविशेषवदिति । सामान्य सद्विशेषो उन्योन्यब्याबत्ंकतया द्रव्य त्व गुणत्व - 
अनित्यत्वसाधम्य॑ के अं के वर्णन के पश्चात्‌ तीसरे द्वव्यवत्‌ इस साधम्यं का शंकरमिश्र 
आर्थ दिखाते हैं 'जिसका सम्रदायिकरण द्रव्य ही उसे द्रव्यवत्‌ कहते हैं', किन्तु 
यह भी नित्य तथा कारणरहित परमाण आदिक़ों में नहीं है इस कारण द्र व्यवतु 
छाब्द का द्रव्यहप समयाविकारणवालों में वर्तमान पदार्थविभाजक धर्म का आश्रय 
होना ऐसा जातिघटित अर्थ विवक्षित है। ऐसा अर्थ करने से पवप्रदशित प्रकार 
से अव्याप्ति दोष हट जायगा, क्योंकि घटादिछप कार्य जो कपालादिरूप द्रव्य सम- 
वायिकारण से उत्परन हैं उनमें वर्तमान: द्रव्यवजाति की आधारता परमाण आदि 
में भी हैं। ) 
( चतुर्थ कार्यत्वरूप समानधमं का शंकरमिश्रअर्थ कहते हैं कि )-प्रागभाव 
के प्रतियोगि द्वव्यादिकों में वर्तमान पदार्थविभाजक द्रव्यादि जातिमत्त्व ऐसा कार्यत्व 
शब्द का अर्थ यहां कहना इष्ट है, (क्योंकि केवल प्रागभाव की प्रतियोगिता नित्य होने के 
कारण परमाणु आदिकों में नहीं हो सकती, अत:पदार्थविभाजकअधमंवत्ता परमाणुकों में 
रहनेसे अव्याप्तिदोष न आवेगा, यह पूर्वोक्तरीत्या जान लेना चाहिए) । (पांचवें कारणत्व- 
रूप साधम्यं का श्रथे शंकरमिश्र इस प्रकार पदकृत्य सहित दिखाते हैं कि )-का रणता 
शब्द के ज्ञानसे भिन्‍न कार्यों के नियम से पूर्व में वतंमान पदार्थ में रहनेवाली जाति- 
वाले में वर्तमान पदार्थविभाजक धमंवत्ता--ऐसा भर्थ हैं, ऐसा लक्षणार्थ करने से गोत्वादि 
जाति के प्रत्यक्ष ज्ञान में विषय होनेके कारण ज्ञानरूप कार्यके पूव॑बृत्ति गोत्वादि जाति 
में लक्षण जाने से अतिव्याप्ति दोष नहीं होगा (क्पोंकि वह कार्य ज्ञानभिन्न नहीं है करत: 
उक्त लक्षण से ज्ञानेतर पद दिया है तथा परमाणु परिमाण जो किसी का कारण नहीं 
है उसमें श्रव्याप्तिदोष भी नहीं होगा ( क्योंकि घटादि कार्य द्रव्य के रूपादि के नियम 
से पूर्ववर्ति कपालादि रूप कारणों में वर्तमान गुणत्व जाति की आधारता परमाणु- 
परिमाण में भी है )। ( षष्ठ 'सामान्यविशेषवान्‌” इस साधम्यं का श्र शंकरमिश्र स्वयं 
ऐसा करते हैं कि ) सामान्य अनुगतरूप होते हुए परस्पर में भेद-साधन करने के कारण 
द्रव्यत्व, गुणत्व, कमंत्वादि जातियां सामान्य विशेष हैं। ( उनको अधिकरणता द्रव्य, 
गुण तथा कर्म में क्रम से होने से लक्षण संगत होता है) । (यहां पर पांचवें कारणत्वरूप 
साधम्यं में अतिव्याप्तिदोष देने के आशय से पृव॑पक्षिमत से क्षंक रमिश्र शंका दिखाते हैं कि)- 
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कमत्वादि वद्धत्त्वमित्यथ: | नप्तु “गां दद्यात्‌” “गौः पदा न हपष्टव्या” इति 

श्रुतेधमाधमंजनकरत्व॑ जातेरपीति कारणत्वमतिव्यापोति चेन्न अवच्छेदकता- 

मात्रेण जातेविनियोगात्‌ । उपलक्षणव्चेतत्‌ स्वसमवायार्थशब्दाभिषेयत्वमपि 

त्रयाणां साधम्य द्र॒ष्टव्यमू। यदि तु कार्य्यत्वानित्यस्वेकारणबतामेव “कारण- 

त्वव्चान्यत्र पारिमाण्डल्याद्भ्य:? इति प्रशस्तदेवाचाय्यव्यवस्थितं साधम्य- 

लिया +त“यित>तततहहन्‍न्‍हन्‍स्‍न्‍स्‍न्‍न्‍न्‍न्‍ज-..न_नबनन...............क्‍हत.तततत___ 
गां दद्यात्‌ ( गोदान करे ) गौः पदा न स्प्रष्टव्या-गो को पर से स्पर्श न करे इत्यादि 

शास्त्र से क्रमदय: धर्म तथा अधमंकी कारणता सामान्यरूप से गोमात्र के दान तथा पैर से 

स्पर्श न करना अभिप्रेत होनेके कारण द्रव्यादि-त्रय का कारणता-साधम्य जाति पदार्थ में 
भी जाने से अतिव्याप्ति दोष हो जायगा-(इस शड्भ का समाधान इस प्रकार करते हैं)- 

उक्त शास्त्र में केवल विशेषण रूप से घोत्वजाति का प्रयोग किया गया है, अतः दोष न 

होगा। ( अर्थात्‌ न्‍्यायमत में जाति तथा आक्ृति विशिष्ट व्यक्ति ही पद का अर्थ होने 
के कारण उक्तरूप व्यक्ति ही के दान तथा स्पर्श की योग्यता होने के कारण गोत्वरूप 
जाति का केवल विशेषणरूप से ही ज्ञान होता है ) । 


इस प्रकार सूत्रोक्त द्रव्य, गुण तथा कम के साधर्म्यों का वर्णन कर उक्त साधर्म्य 
से भिन्न ओर भो साधर्म्यों का सूचक है यह दिखाते हुए भागे कहते हैं कि ( यह सूत्रस्थ 
साधम्यं उपलक्षण सूचक है, अतः द्रब्यादि-त्रय पदार्थ में समवेत शब्द से कहा जाना 
तथा उक्त त्रय पदार्थ में समवेत अर्थ को कहना यह भी दोनों साधम्यं हैं। ( कोई २ 
: पुस्तक में 'स्वसमयाथरथ दब्दाभिवेयत्व' ऐसा भी पाठ है, जिसका वंशेषिक्रदर्शन में संकेत 
किये अथंशब्द से द्रव्य, गुण तथा कर्म ही का बोच होता है, यह साधम्यं द्रव्यादि-त्रय का 
है यह सरल शर्थ होता है ) (इस प्रकार स्वमत से अष्टम सूत्र की व्याड्या कर प्रशस्त- 
पादभाष्य के मतानुसार उक्त सूत्र के कुछ साधम्याँ का शंकरमिश्र विचार करते हुए भागे 
कहते हैं कि )-यदि कार्यत्व तथा अनित्यत्व कारणवान्‌ पदार्थों का ही स्राधम्यं है, यह 
“कारणता परमाणु परिम्ताण भादिकों को छोड़कर अन्य पदार्थों में ही रहती है' ऐसा 
प्रशस्तदेव आचाय का निश्चित किया हुआ साधम्यं सूत्र में कहा जाय तो विद्येष में पदा्थ- 
विभाजक उपाधिमत्तारूप विशेषण देने की सूत्रकार के मतानुसार क्षावश्यकता नहीं 
है। (अर्थात्‌ आकाशादिकों में 'अन्यत्र पारिमाण्डल्यादिभ्यः' इस उक्ति से ही अतिव्याप्ति- 
दोष का निवारण होने से जातिघटित पूर्वोक्त लक्षण करने की आवश्यकता नहीं, यही 
सूत्रकार को भी अभिमत है )| (सूत्र के कार्य तथा कारणपद की विशेष अथबोधक 
व्यास्या करते हुए शकरमिश्र कहते हैं कि )-द्रव्यादि पदार्थत्रयः का गुणजनकत्व 
तथा गुणजन्यत्व भी “अन्यत्र नित्यद्रव्येभ्यः इस भष्योक्ति से साधम्यं है यह सिद्ध होता 
है। (यहां पर सुख-दुःख के साक्षात्कार से भिन्न अनुभव में न रहनेवाली गुण में वर्तमान 
जन्यता से निरूपित ( कही गई ) कारणता नियामक भर्म की आधारता गृुणजनकता 


६ वशेषिकसूत्रो परकारः 


अुच्यते तदा पदाथविभाजकोपाधिमत्तया न विशेष्यं सूत्रोक्तरीत्या । च्रयाणां 
गणजरकत्वं गणजन्यत्वव्चान्यन्न नित्यद्रव्येभ्य इति ॥ ८ ॥ 
इदानों द्रव्णगुणयो रेव साधम्यमाह-- 
द्रव्यगुणयोः सजातीयारम्भकत्व॑ साधम्यम्‌ ॥ & ॥ 
. एतदेव सूत्रान्तरेण-मस्पष्टयति-- 
द्रव्याणि द्रव्यान्तरमारभन्ते गुणाथ गुणान्तरम्‌ ॥ १० ॥ 
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शब्द का अर्थ जानना चाहिए । जिसमें सुख-दुःख के साक्षात्कार से अभिन्न गुण की जन- 
कता न होने के कारण सुख-दुःख साक्षात्कार से भिन्न ऐसा विश्येषण दिया है। अणु- 
परिमाण के ज्ञान में वतमान जन्यता से निरूपित कारणता का नियामकत्व होनेसे अति- 
व्याप्तिदोष निवारण के लिए अनुभवावृत्ति पद दिया है सूत्रकार के मत से यह साधम्यं है, 
क्योंकि 'अन्यत्र नित्यद्रव्येम्य: ऐसी भाष्योक्ति को लेकर द्ांकरमिश्र ने यह अथं कहा 
है। इसी प्रकार उपस्कार के गुणजन्यत्व का भी गुण में वतंमान कारणता से निरूपित 
कार्यतानियामकताश्रय धर्मं की अधिकरणता ऐसा क्रय जानना चाहिये । (यदि 
कही कि यह भाष्यकार को अभिप्रेत अथ है यह सूत्र से केसे बोधित होता है तो अन्यत्र 
ऐसा कहने से अर्थात्तु सदनित्यं इस सूत्र के एकदेश का “नित्यसद्विशेषभिन्न' नित्य सतृ- 
विशेष से भिन्न ऐसा अथे करने से नित्य द्वव्यों से भिन्नों का यह साधम्यं है यह अभि- 
प्राय है ) ॥ ८॥ 


इस प्रकार अष्टम सूत्र की व्याख्या कर नवम सुत्र का उपस्कारकार अवत्तरण 
देते हुए कहते हैं कि, साम्प्रत द्रव्य तथा गुण दो ही पदार्थों का समान धर्म सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदाथे--द्रव्यगुणयो:नद्रव्य तथा गुण पदार्थ का, सजातीयारम्भकत्वं « अपने 

समान जाति के पदार्थ को उत्पन्न करता, समान धर्म है।। ९ ।। 

... भावाथथ--द्वव्य समान जाति के द्रव्यों को, गुण अपने समान जाति के गुणों को 
ही उत्पन्न करते हैं, अतः द्रव्य तथा गुणपदार्थ का समान जाति के कार्य को उत्पन्त 
करना साधम्य है॥ ९ ॥। 

नवम सूत्र की स्वयं दशम सूच्ररूप से कणाद महर्षि ने व्यास्या की है, अतः स्पष्ठा- 
थेंक होने से धंंकरमिश्र दक्षम सूत्र का अवतरण देते हैं कि इसी नवम सुत्र को बूसरे 
( दशम ) सुन्र से सुश्नकार स्पष्ठ करते हैं-- 

पद्पदार्थ--द्रव्याणि > पृथिवी आदि द्रव्य, द्रव्यान्तर-- दूसरे द्वव्यों को, आर- 
भन्ते-उत्पन्न करते हैं, गुणाः च 5 और गुणपदार्थ, गुणान्तरं 5 दूसरे गुण को ( उत्पन्न 
करते हैं )॥ १० ॥ 


अ० १, आ० १] द्वव्यगुणयो: साधम्यनिरूपणम्‌ ४७ 


अन्त्यावयविविभद्वव्याण तथान्त्यावयविगणान्‌ द्वित्वद्विप्रथक्त्वपरत्वा- 
परत्वादोन्‌ गणांश्व विहय सजातीयारम्भकत्व॑ साथम्य द्रष्टव्यमू । सजातोया- 
रम्भकवृत्तिपदार्थ विभाजको पाधिमत्त्व॑ वा विवक्षितं तेनाजनकद्रव्यव्यक्तोनाम- 
व्युपप्रह: ॥ १० ॥। 

ननु कर्माणि कुतो न कमोन्तरमारभन्त इत्यत आह-- 

कर्म कर्मसाध्यं न विद्यते ॥ ११॥ 

विदिरयं ज्लानार्थों न तु सत्ताभिधायी । सजातीयारब्धद्रव्यगुणयोरिव 

भावा्थे--पृथिवी आदि नी द्रव्यों में से कुछ द्रव्य दुसरे द्रव्यों को जैसे कपाल, 
तन्‍्तु क्षादि क्रम से घट-पट ध्ादि द्रव्यों को, तथा गुणरूपादि के दूसरे गुणों को ( जैसे 
तन्तुओं के रक्त आदि रूप पट के रक्त आदि रूपों को उत्पन्न करते हैं ), अतः द्रव्य 
तथा गुण में नवम सूत्र में सूचित सजातीयारम्भकत्व साधम्यं सिद्ध होता है ॥१०॥। 

उपस्कार---अनस्तिम घटादिरूप अवयवि द्रव्य, तथा आकाशादि व्यापक द्रव्य, 
तथा अन्त्यावयवि घटादि द्रव्यों के रूपादिगुण, एवं द्वित्वादिसंख्या, द्विपृथक्त्व, परत्व, 
अपरत्व इत्यादि गुणों को भी छोड़कर नवम सूत्र में कहा हुआ द्रव्य तथा गुणों का 
समान धमं जातना अथवा समान जाति के उत्पादक में वतंमान पदार्थविभाजक धर्म 
की श्राधारता ऐसा सजातीयारंभकत्व का जातिघटित भर्थ करने से उपरोक्त अन्त्याव- 
यवि कभादि द्रब्यों में जो सजातीयों को उत्पन्न नहीं करते उनका भी संग्रह हो जाता है 
( भर्थातु उनमें सजातीयारंभकत्व न रहने से जो अव्याप्ति दोष होता था उनमें भी 
कपालादिसजाती यारंभक द्र॒व्यादिकों में वतंमान द्रव्यत्व के रहने से उक्त दोष निवृत्त 
हो जायगा, इसी प्रकार अन्तिम गुणों में भी जान लेना ॥ १० ॥. 

एकादश सृत्र का उपस्कार में क्षवतरण देते हैं कि--हांका है कि-कमंपदार्थ दुसरे 
कर्मों को क्यों नहीं उत्पन्न करते | इस पर सूत्रकार कहते हैं-- . 

पद्पदार्थ--कर्म > कमंपदार्थ, कमंसाध्यं 5 कर्म से उत्पन्न, न विद्यते 5 नहीं 
ज्ञात होता ॥ ११॥ द 

भावार्थ--द्वव्य तथा गुणपदार्थ के समान एक क्रिया से दूसरी क्रिया उत्पर 
होती है इसमें प्रमाण नहीं है ।। ११ ॥ 

. उपस्कारका र भी इस सूत्र में 'विद्यते” इस पद में (विद! यह धातुरूप प्रकृति 'विद 
ज्ञानें! इस घातुपाठ से ज्ञान थर्थ में लेना नकि 'विदसत्तायाम्‌ इस घातुपाठ का 
सत्ता अर्थ का वाचक । भ्र्यात्‌ जिससे समानजातीय के आरम्भ करनेवाले द्रव्य तथा 
गुण के समान कर्म से कर्म उत्पन्त होता है इसमें प्रमाण नहीं है। तात्पय यह है कि 
ज्ञानाथकत्व पक्ष में ही शंकरमिश्र से कहे हुए प्रमाण नहीं हैं इस अर्थ से ही शिष्यों 


की हेतु की आकांक्षा निवृत्त होती है, अत: विदधातु का सत्तारूप अर्थ नहीं लेना यह 
सुत्र का बर्थ है। 


ध्च्प वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


कर्मंसाध्ये कर्मणि प्रमाणं नास्तोत्यथ: | इद्मत्राकृतम्‌। कमे यदि कर्म जनयेत्‌ 
स्वोत्पत्त्यनन्तरमेव जनयेत्‌ शब्दबत्‌ । तथाच पुृवकर्मणेब यावतूसंयोगि- 
द्रव्येभ्यों विभागे जनिते ठ्वितीयं कर्म केन सह विभागं जनयेत्‌ विभागस्य 
संयोगपूर्वकत्वात्‌ संयोगान्तरस्य च॒ तत्राधिकरणेउनुसन्नत्वात्‌ू , विभागाजनने 
तु कमंलक्षणक्षते: | न च क्षणान्तरे कमान्तरं जनयिष्यतोति वाच्यम समथस्य 
क्षेपायोगात्‌ , अपेक्षणीयान्तराभाबात्‌ , पूवसंयोगनाशक्षणेडपि जनने विभाग- 
जनकत्वानुपपत्तिरेब, उत्तरसंयोगोत्पत्तिकालेडपि जनने तथेव | उत्तरसंयोगों- 
त्पक््यनन्तरकालन्तु क्मनाश एवं। तथा च सुष्दूक्त 'कमसाध्यं न विद्यर्त' 
इति ॥ ११॥ 
गणकर्मभ्यां द्रव्यस्य वेधम्येमाह-- 
न द्रव्यं काय कारणश्व वधति ॥ १२ ॥ 


यहां यह क्षभिप्राय है कि एक कम यदि दूसरे कर्म को उत्पन्न करेगा तो छाब्द के 
समान अपनी उत्पत्ति के पश्चात्‌ ही करेगा, और ऐसा होने से प्रथम क्रिया से ही 
जितने संयुक्त द्रव्य थे उनसे उसी क्रिया से विभाग उत्पन्न होने पर द्वितीय 
क्रिया किन संयुक्त द्वव्यों से दूसरे विभाग को उत्पन्त करेगी, क्योंकि 
विभाग संयोगपूर्ंक ही होता है, दूसरा कोई संयोग उस आधार में उत्पत्न 
हुआ ही नहीं है, यदि द्वितीय क्रिया विभाग को उत्पन्न न करे तो ( संयोगविभाग 
योरनपेक्षं कारणं कर्म--संयोग तथा विभाग के निरपेक्ष कारण को कर्म कहते हैं, यह: 
कर्म लक्षण द्वितीय कर्म में न रहने से ) भव्याप्ति दोष हो जायगा )। “दूसरे क्षण में 
प्रथम क्रिया दूसरी क्रिया को उत्पन्न करेगी' ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि यदि 
प्रथम क्रिया द्वितीय क्रिया को उत्पन्न करने में समर्थ है, तो वह ( क्षेप ) कालविलम्ब 
को सहन नहीं कर सकती । क्‍योंकि उसे दुसरे किसी की क्रियान्तर को उत्पन्न करने 
में अपेक्षा ( आवश्यकता ) नहीं है। पूर्व॑ंसंयोग के नाश के तृतीय क्षण में प्रथम क्रिया 
द्वितीय क्रिया को उत्पन्न करे तो भी पूर्वोक्त रीति से विभागजनकता नहीं हो सकती। 
यदि उत्तर संयोग के उत्पत्ति के चतुर्थ क्षण में प्रथम क्रियान्तर को उत्पन्न करे, तो भी वही 
विभांगजनकता न होना दोष आ ही जायगा । उत्तरसंयोग के उत्पत्ति के पश्चात्‌ पंचम 
क्षण में प्रथम क्रिया स्वयं नष्न हो जाती ही है । तथा च--'कर्म कमंसाध्यं न विद्यते' 
एक क्रिया से दूसरी क्रिया उत्पन्न होती है इसमें प्रमाण नहीं हैं--ऐसा ध्ुत्र में ठीक 
ही कहा है ॥ ११ ॥ 
इस प्रकार ११ वें सूत्र की व्याख्या कर उपस्कार में द्वादशा सूत्र का अवतरण 
ऐसा देते हैं कि--गुण तथा कर्म इन दो पदार्थों से द्रव्य का विरुद्ध धर्म सून्रकार 
कहते हैं--- द 
पदपदार्थ--न # नहीं, द्व्यं  द्रव्यपदा्, कार्य > कार्य को, कारणं च> श्र 
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द्रव्य न स्वकाय्य हन्ति न वा स्वकारण हन्ति, काय्यंकारणभावापन्नयों 
द्रव्ययोवध्यधातकभावो नास्तोत्यथ:। आश्रयनाशारम्मकसंयोगनाशाभ्यामेव 
द्रव्यनाशादिति भाव: | वधतीति सौत्रो निदेश: | १९॥ 

गणस्य काय्यकारणवध्यत्वमाह-- 


उभयथा गुणा! ॥ १३ ॥ 


काय्यवध्याः कारणवध्याश्रत्यथ: । आयशब्दादीनां काय्येवध्यत्वं॑ चरमस्य 
तु कारणवध्यत्वम्‌ , उपान्त्येन शब्देन अन्त्यस्य नाशात्‌ ॥ १३॥ 


कारण को भी, वधति<नष्ठट करता है। ( इस सूत्र में गणपाठ में उपलब्ध न होने के 
कारण “वधति' यह आएं प्रयोग है यह जानना चाहिये ) ॥ १२ ॥ 

भावाथ--शब्द ज्ञानादि गुणों के समान दो द्र॒व्यों का परस्पर में नाश्यनाशकथाव 
नहीं है, भर्थातु एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का नाद्क तथा कोई द्रव्य दूसरे द्रव्य से नृ्ठ नहीं 
होता ॥ १२ ॥। 

उपस्कार--शब्दादि गुणों के समान कोई द्रव्य अपने कार्य द्रव्य को अथवा 
अपने कारण द्रव्य को नष्ट नहीं करता । यदि प्व॑पक्षी यहाँ पर ऐसी हांका करे--कि 
द्रव्य में कमंपदार्थ का वेधग्य नहीं हो सकता, क्योंकि “का्यंविरोधि कम! इस क्षग्रिमः 
१४ सूत्र से कम में काये से नाश होने की, ओर इस सूत्र में काये के नाशक न होने की 
उक्ति है--तो उसके उत्तर मे शंकरमिश्र कहते हैं कि कार्यंता तथा कारण तावस्था 
प्राप्त दो द्रव्यों का परस्पर वध्यधातकभाव नहीं है यह भर्थ है। आश्रय का नाश तथा 
उत्पादक संयोग के नाश ही से द्रव्यनाश होता है यह भाव है। 'वधति' यह सृत्रोक्तः 
निर्देश है ( प्रकृत्याकरणानुसार न होने से ॥ अर्थात्‌ काय॑ द्रव्य में नाश्यता, कारणद्रव्य, 
में नाशकत्व, तथा कारण द्रव्य में नाश्यता तथा काय॑ द्रव्य में नाशकता नहीं है ऐसे- 
सूत्र क्रम के अनुसार अर्थ के क्रम से अथं करने पर द्रव्य में कायं से नाश्यता के अभाव 
का भी लाभ होने से वैधम्यं की उपपत्ति हो सकती है। इस पक्ष में सूत्र में द्रव्य पद 
द्वितीयान्‍्त कम, काये. और कारण पद प्रथमान्त कर्ता पद हैं यह भी जानना. 
चाहिये। १२ ॥ 

शत्रयोदश सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरदेव कहते हैं कि गुणपदार्थ कार्य तथा: 
कारण दोनों से नष्ट होते हैं, यह सृत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथे--उभयथा ८ कार्य तथा कारण दोनों से, गुणा: ८ गुणपदार्थे ( नष्ट 
होते हैं ) ॥ १३ ॥। द 

भावाथ--किन्तु गुणपदार्थ का्यंगुण तथा कारणगुण दोनों से नष्ट होते हैं ॥१३॥ 

उपस्कार--गुणपदार्थ काय॑ गुणों से नष्ट होते हैं तथा कारणगुणों से भी नष्ठ 
होते हैं । क्योंकि प्रथम आदि कारण छाब्दों का द्वितीय आदि कायें दशब्दों से नाश होता 

४ बे० 
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गणानां काय्यकारणोभयविरोधिलमुक्त्वा कर्मण: काय्येविरोधित्वमाह-- 
6 ७ 
काय्यविरोधि कम ॥ १४ ॥ 


काय्यं विरोधि यस्येति बहुब्रीहिः, स्वजन्योत्तरसंयोगनाइयत्वात्‌ कमेणः | 
द्रव्याणां काययकारणाविरोधित्वं नियतमेव | गुणकर्मणोस्त्वनियम:, आश्रयना- 
शासमवायिकारणनाशनिमित्तनाशविरोधिशुणानां नाशकत्वस्यथ.. वक्ष्य- 
माणत्वात्‌ ॥ १४७ ॥ 
शिष्याकाह्ठनुरोघेन त्रयाणां साधम्येमभिधायेदानीं त्रयाणां लक्षणमार- 
भंमाण आह-- दे 
क्रियामुणवत्‌ समवायिकारणमिति द्रव्यलक्षणम्‌ ॥ १४ ॥ 


है, भौर अन्तिम शब्द कारण छाब्द से नष्ट होता हैं, क्योंकि उपानत्य (अन्तिम के पृुव॑) 
शब्द से अन्तिम शब्द का नाश्ञ होता है ( यही प्रक्रिया ज्ञान सुख आदि आत्मगणों के 
साष्ठ में जाननी चाहिये )॥| १३ ॥। 

( चतुद्दंश सुत्र का अवतरण उपस्कार में ऐसा देते हैं कि ) त्रयोदश सूत्र में गुण 
पदार्थों में कायं तथा कारण गुणों से नाश होता हैं यह कहकर कमंपदार्थ कार्य से 
( उत्तर संयोग से ) नष्ठ होता है यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--कार्यं विरोधि & कार्य से नष्ट होता है, कम # कर्म पदार्थ ॥१४॥ 

भावाथथ--कर्मपदाथे अपने उत्तर संयोग रूप कार्य से नष्ट होता है ॥ १४ ॥ 

उपस्का र--ईस सूत्र में “कार्य विरोधि' इस विशेषण पद में कार्य बिरोधोी है 
जिसका ऐसा अन्य ( कर्म ) पदार्थ प्रधान वहुब्रीहि समास करना, क्‍योंकि क्रिया से 
चतुर्थ क्षग में उत्पन्न उत्तर संयोग क्रिया का नाह्य करता है। द्रव्यपदार्थों में कार्य 
तथा कारण द्रव्यों से नाश न होना यह १२ सूत्र में उक्त साधम्य नियमित है। गुण 
जुथा कमंपदार्थ में कायं तथा कारण से नष्ट होने क। नियम नहीं है, क्योंकि आश्रय 
रूप समवायिकारण का नाश, संयोगादि रूप असमवायिकारण का नाश तथा निमित्त 
कारण का नाश, तथा विरोधी गृण गुणों के नाशक होते हैं यह कहा जायगा ॥ १४॥ 

शिष्यों की जिज्ञासा के अनुसार द्रव्य, गृण, तथा कम इन तीनों पदार्थों के साधम्यं 
का वर्णन कर सूत्रकार संप्रति उक्त तीनों पदार्थों का क्रम से लक्षण कहने के लिये यह 
सुत्र कहते हैं--क्रियागुणवत्‌ समवायिकारणमिति द्रव्यलक्षणमु ॥ १५ ॥ 

पद्पदा्थ--क्रिया गुणवत्‌ - कम॑ और गुण का आश्रय होना, समवायिकारणं 
समवायि कारण होना, इति > यह तीन, द्वव्यलक्षणम्‌ ८ द्रव्य पदार्थों का सामान्य 
लक्षण है ॥ १५ ।। 

भावाथ--क्रिया तथा गुण के आश्रय, और समवायिकारण को द्रव्य कहते 


हैं ॥ १५ ॥ 


अ० १, आ० १] .. द्रव्यलक्षणनिरूपणम्‌ ... ५१ 


_क्रियाश्व गुणाश्व विद्यन्तेडस्मिन्रिति क्रियागुणवत्‌ | अन्न लक्षणशब्दश्रिह- 
वचन:, समानासमानजातीयव्यवच्छेदकव्यतिरेकिलिब्विशेषव च नश्वलक्ष्यते ने - 
नेतिव्युत्पत्तिबलछात्‌ | क्रियया कमणा द्रव्यभिद्सिति लक्ष्यते गुणवत्त्वेन च समाना- 
समानजातोयेश्यो व्यावृत्त द्रव्यं छक्ष्यते, तत्र समानजातीया भावत्वेन गुणाद 
यः पद्मन, असभानजातीयस्त्वभावः, तेन द्रव्य गुणादिभ्यो भिन्नं गणवक्त्वात्‌ 

ज्ञ गणादिभ्यो मिद्यते तन्न गुणबत््‌ यथा गणादोति | गणवत्त्वं यद्यप्यायक्षणेड- 
वयविनि नास्ति तथापि गणात्यन्ताभावविरोधिमरुवं॑ विवश्वचितम्‌ गणप्राग _ 
भावप्रध्वंसयोराप गणात्यन्ताभावविरोधित्वातू। एवं समवायिकारणत्वमपि 


हे * अनसन कान, 


उपस्कार-- क्रिया और गुण भी जिसमें वर्तमान हो वह क्रिया तथा गुणवान्‌ होता 

है । इसमें द्रव्यलक्षणं इस पद में लक्षणशब्द चिह्न का बोधक है। ( तथा चिह्न पद 
का लिज् का बोधक होने से व्यतिरेकि हेतुक ही यहाँ पर इतर गुणादि पदार्थों से 
भेद साधक लिज्ध होगा इस आहदय से हांकरमिश्र कहते हैं कि ) समानजातीय तथा 
अ्रसमानजातीय पदार्थों से भेद सिद्ध करने वाले व्यतिरेकि लिज्भ़ विशेष का बोधक भी 
चिह्न शब्द है, क्योंकि 'अनेन जिससे 'लह्षयते' लक्षित पदार्थ ( लक्षण से जाना जाय ) 
ऐमी व्युत्पत्ति के बल से चिह्न शब्द लिज्भूवोधक हो सकता है। क्रिया से-कर्म से 
द्रव्यं दति' यह द्रव्य है 'इति' ऐसा 'लक्ष्यते'! लक्षण से जाना जाता है, 'गुणवत्त्वेत च' और 
गुणाधारता से भी भिन्‍न द्रव्य पदाथ अनुमित होता है, क्योंकि उसमें द्रव्य के भावरूप 
*से समानजातीय गुण आदि पाँच पदार्थ तथा असमानजातीय भभाव पदार्थ हैं उससे 
द्रव्यपदाथे, गुणादिपदार्थों से भिन्‍न हैं, ग्रुणाधार होने से जो गुणादिकों से भिन्‍न नहीं 
होता वह गुणवान्‌ नहीं होता, जसे गुणादि पदार्थ ( इस व्यतिरेकि अनुमान से द्रव्य 
शुणादि पदार्थों से भिन्‍न है यह सिद्ध होता है ) । अर्थात्‌ 'व्यावृत्तिव्येबहारों वा लक्षण- 
स्य प्रयोजनम्‌' इस उक्ति से इतर भेदरूप साध्य में उसकी भ्न्यत्र प्रसिद्धि न होने के 
कारण अन्वयव्याप्ति न होने से केवल व्यतिरेक व्याप्ति मात्र से. उत्पन्न 
अनुमिति का कारण होने से यह प्रदशित व्यतिरेकिलिजभुरूप लक्षण है यह सिद्ध 
होता है ॥। ( गुणवत्त्व शब्द के अर्थ का विचार करते हुए शंकरमिश्र कहते 
हैं कि ) यहाँ पर गुणाघारता रूप द्रव्य का लक्षण प्रथम उत्पत्ति क्षण में यद्यपि घटादि 
द्रव्यों में न रहने से अव्याप्ति दोष भा सकता है, तथापि ग्रुणों के अत्यन्ताभाव का 
विरोधी होना ऐसा गुणवत्त्व शब्द का अर्थ विवक्षित है, जिससे उत्पत्ति क्षण में घट 
में गुणप्रागभाव होने से गुणों के ध्वंस तथा प्रागभाव का प्राचीन मत में ही विरोध 
होने के कारण गुणात्यन्ताभाव विरोधित्व के रहने से उक्त दोष निवृत्त हो जायगा। 
( भर्यात्‌ गुणवत्त्व लक्षण का गुणवान्‌ में वत्तमान पदार्थ विभाजक धर्मंवत्ता ऐसा ध्षर्थ 
करना चाहिये, नहीं तो नव्यमत में गुण प्रागभाव तथा गुण ध्वंस का उसके अत्यन्ता- 
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पटपदाथभेदकमेव द्र॒ब्यपंदार्थश्य लक्षणम्‌ । न च साध्याप्रसिद्धिग णादि- 
भेदस्य घटादावेब प्रत्यक्षसद्धत्वात्‌। नचात्र सिद्धताधनं घटत्वावच्छेरेनेतर- 
भेदस्य सिद्ध॑त्वेडप द्रव्यत्वावच्छेदेन साध्यत्वात्‌, पक्षतावच्छेदकेदे न 
सद्धसाधनं यथा नित्ये वाछ्यनसो इत्यत्र इति केचित्तन्न पक्षतावच्छेदका- 

भाव से विरोध होने में प्रमाण न होने से प्रथम क्षण में घटादि अवयवी द्रव्य में 
अव्याप्तितोष फिर भी बना रहेगा। ( भागे तृतीय समवायिकारणत्व रूप लक्ष- 
णार्थ के विषय में शं करमिश्र कहते हैं कि समवायिकारणत्व भी गुणादि षट पदार्थों 
से द्रव्यों में भेद सिद्ध करने वाला ही द्वव्यपदा् का लक्षण है। यहाँ इस उक्त अनु- 
मान में इतर भदरूपप्ताध्य श्रप्रसिद्ध है यह पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि गुणादि 
पदार्थों का भेद घट भादि द्रब्यों में प्रत्यक्ष प्रमाण से ही सिद्ध है। तब तो 'घटादिकों 
में प्रत्यक्ष से सिद्ध ही गुणादि भेद को घटादि द्रव्यों में गुणादि भेद साधक हेतु सिद्ध 
की सिद्धि करने के कारण सिद्ध साधन दोष आ जायगा' ऐसा भी पू्ंपक्षी नहीं कह 
सकता क्योंकि घटत्वविशिष्ट घटादि विष्नोष द्वव्यों में गुणादि पंदार्थों का भेद सिद्ध होने 
पर भी द्रव्यत्वविशिष्ठसामान्य रूप से सम्पूण द्रव्यों में इतर भेद साध्य ही है न कि. 
सिद्ध, अतः पक्षतानियामक धर्म का भेद होने पर सिद्धसाधन दोष नहीं होता, जिस 
प्रकार 'वाइ्मनसी नित्ये! वाग्‌ इन्द्रिय तथा मन नित्य हैं, ऐसा यहाँ पर कुछ विद्वान्‌ 
कहते हैं। अर्थात्‌ जिस प्रकार मनमात्र में मनस्त्वधमं से नित्यता सिद्ध होने पर भी 
वागू तथा मन उभय में उभयत्वेन नित्यता सिद्ध नहीं है उसी प्रकार घटत्वादिविधिष्ठ 


घटादिकों में गुणादि भेद सिद्ध होने पर भी द्रव्यत्वरूप से संपूर्ण द्व्यों में गुणादि भेद 
सिद्ध नहीं है, भ्तः सिद्ध साधन दोष न होगा । 

दंकरमिश्र कहते हैं कि यह मत ठीक नहीं है, क्योंकि पक्षतावच्छेदधर्म॑विद्षिष्ट 
किसी भी पक्ष में अर्थात्‌ 'सामानाधिकरण्येन' साध्यसिद्धि रहने पर भी पक्षता नहीं हों 
सकती ( अर्थात्‌ उक्त मतविशेष के उत्तर में अभाव साध्यक स्थल में साध्यज्ञान 
का न रहना ही पक्ष की पक्षता होती है भ्रोर भाव तथ्वा अभावसाधारण एकरूप- 
पक्षता माननेवाले सिद्धान्ती के मत में तो पक्षमात्र में अनुमिति होने में किसी एक 
पक्ष में साध्य की सिद्धि भी अनुमिति की प्रतिबन्धक होती है, प्रकृतमें द्रव्य, गुणादिकों 
से भिन्‍न है, यह अनुमिति भी द्रव्यत्वधमंविशिष्ट संपूर्ण द्रव्यों में अवच्छेदावच्छे- 
देन भनुमिति है, तो कंसे सिद्धसाधन दोष होंगा, अथवा उसके परिहार के लिए 
धमितावच्छेदक के भेद के दिखाने के लिये मतविशेष से द्रव्यत्व तथा षटत्वरूप के 
प्रदर्शत को भायास किया जायगा । ऐसा “पक्षतावच्छेदकावच्छिन्ने! इत्यादि -शंकरमिश्र 
के उत्तर का भाव है। उक्त मतान्तर में व्यतिरेकि अनुमान में पक्षता का सम्भव 
होने के कारण 'व्यत्तिरिकिलिज्भुविशेषवचन: इसम्रें व्यतिरेकि पद केवल व्यतिरेकि तथा. 
अन्वयव्यतिरेकि दोनों का बोधक है, क्योंकि शन्य परामर्श भी हो सकता है। यह 
जानना चाहिये । 
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बच्छिन्ने कचिदपि साध्यसिद्धों पश्चताक्षतेस्तथाप्यावश्यकत्वात्‌ू। इतिशब्दश्ध 
इत्यादिपरस्तेव. सल्लयावस्‍्वपरिमाणवत्त्वप्थक्त्ववच्ततसंयोगवत्त्तविभागव- 
स्वान्यपि द्रव्यलक्षणस्वेन संग्ृह्मय न्ते ।। १५॥ 
द्रव्या नन्तरं गणानामुद्देशात्‌ तल्लक्षणमाह-- द 
द्रव्याश्रय्यगुणवान्‌ संयोगविभागेष्वकारणमनपेक्ष इति गुण- 
लक्षणम्‌ ॥ १६ ॥ 


द्रव्यमाश्रयितु शोलमस्येति द्वव्याश्रयो । एतश्च द्रव्येडषपि गतमत आह-- 
अग॒ुणवानिति । तथापि कमण्यतिव्याप्रिरित्मत आह. संयोगविभागे- 
ध्वक्रारणमू। तथापि संयोगविभागधमोवर्मश्वरज्ञानादोनामसंग्रह: स्यादत 
उत्तमनपेक्ष इति । अन्रानपेक्ष इत्यनन्तरं गुण इति पूरणोयम्‌ , संयोगविभारगे- 


( आगे १५ वें सुत्र की अवशिष्ठ व्याख्या करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि) --सूत्र 
में इति शब्द का अथ है इत्यादि हम अथ से संख्याश्षवता, परिमाणाघारता, पृथक्त्व- 
वत्ता, संयोग तथा विभाग की आधारतारूप भी द्रव्य सामान्य के लक्षणों का सग्रह 
होता है ॥ १५ ॥। 

द्रव्य के अनन्तर क्रमप्राप्त गुणों का उद्देश होने से गुणों का लक्षण सुत्र में ऐसा 
कहते हैं--- क्‍ 

परदपदा्थ--द्रव्याश्रवी ८ द्व्यों में आश्रित, गुण रहित, तथा संपोग और गुणों में 
दूसरे की अपेक्षा न करता हुआ जो कारण नहीं होता, इति ८ यह, गुगलक्षणम्‌ ८ 
गुणों का सामान्य लक्षण है ॥ १६ ॥ 

भावाथ--द्रव्य में आश्रित होनेवाले, गुण रहित, तथा संयोग और विभाग में 
कारण न हों और निरवेक्ष हों, अर्थात्‌ संयोग तथा विभागों में निरपेक्ष होते हुए जो 
कारण न हों उन्हें गुण कहते हैं, ऐसा गुणों का सामान्य लक्षण है॥ १६॥। 

. डपस्कार 5 द्रव्यों में आश्रित होना जिसका स्वभाव है उसे गुण कहते हैं । किन्तु 
यह लक्षण द्वव्यों, कर्म॑ तथा जाति आदिक़ों में भी द्रव्याधारता होने से भतिव्याप्ति 
दोष से ग्रस्त हो जायगा । जिसके वारण के लिए “अगुणवान्‌ ऐसा दूसरा लक्षण 
किया है। तथापि ( द्रव्यादिक्रों में अगुणवत्ता न रहने के कारण उक्त दोष का निवारण 
होते पर भी ) कमंपदाथ में द्रव्याश्रितता तथा अगुणवत्ता होने से अतिव्याप्ति दोष 
होगा, श्रतः उसके वारण के लिये 'पंयोगविभागेषु अकारणं' संयोग तथा विभागों में 
कारण न हो ऐसा कहा है। (कर के संयोग तथा विभाग में कारण होने से दोष नहीं होगा) 
तथापि उक्त दोष का वारण होने पर भी संयोग, विभाग, धमम, अधरमं, ईश्वर का ज्ञान 
इत्यादि गुणों में लक्षण के न जाने से अव्याप्ति दोष होगा बआर्थात्‌ इनका संग्रह गुणों में 
न होगा, अत: 'अनपेक्ष' यह विशेषण दिया है ( अर्थात्‌ संयोग तथा विभाग गुणसंयोग 


ही, ध वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


ध्यनपेक्ष: सन्‌ कारणं यो न भवति सग॒ुण इत्यथ:। संयोगविभागादीनां संयोग- 
विभागो प्रति सापेक्षत्वात्‌ | नित्यवृत्तिनित्यवृत्तिसत्ताव्याप्यजातिमस्‍्वं गणत्वम । 
. संयोगविभागो मिलितो प्रतिसमवायिकारणत्वासमवायिकारणत्वरहिते सामा- 
न्‍्यवति यत्‌ कारणत्वं तद्गणत्वाभिव्यञ्लकम्‌ । संयोगविभागयो:ः प्रत्येकमेव 
 संयोगविभागकारण- कत्व न मिल्तियो: धमोधमश्रक्षञानादीनां द्वयोनिंमित्त- 


7 ५ -+खका्रा८काअधमलानकक- 


ठथा विभ-गविशंषों में कारण होते हैं ऐसा कहेंगे, ओर धर्म, अधम तथा ईश्वर का 
ज्ञान एवं प्रयर्न तो कायसामान्य में कारण होने से इनमें उक्त गुणलक्षण का 
अव्याप्ति दोष होगा ) | द 
 शंकरमिश्र कहते हैं कि यहाँ पर 'अनपेक्ष:" इस पद के आगे गुण: ऐसा पदपूरण 
करना चाहिये, जिससे संयोग तथा विभागों में निरपेक्ष होता हुआ जो कारण 
नहीं होता ( अर्थात्‌ सापेक्ष ही संयोग तथा विभाग में कारण होता है उसे गुण 
कहते हैं । यह अर्थ है, क्योंकि संयोगविभाग इत्यादि गुण संयोग तथा विभाग दो 
गुणों में सापेक्ष कारण होते हैं। ( यहां पर केवल संयोग का प्रवेश किया जाय तो 
कारण तथा अकारण के संयोग में संयोग के निरपेक्ष कारण होने से, तथा केवल 
विभाग का प्रवेश माना जाय तो कारण तथा अकारण के विभाग में विभाग के निर- 
पेक्ष कारण होने से अव्याप्ति दोष भा जायगा | श्रत: दोनों का प्रवेश किया है तथा च 
संयोग को विभाग में तथा विभाग को संयोग में भी निरपेक्ष कारणता न होने से 
- क्रव्याप्ति दोष न होग। । इस पर यह नहीं शंका हो सकती कि-- तब तो संयोग विभाग 
में तथा विभाग संयोग में सामान्यरूप से कारण न होने से हो उक्त अव्याप्ति दोष का 
वारण हो सकता है तो अनपेक्ष पद देने की क्या आवश्यकता है, जिससे वह व्यर्थ 
हो जायगा-क्योंकि धर्म, अधर्म इत्यादिकों को संयोगादि कार्यों की उत्पत्ति में नियम 
से संयोगादिकों की अपेक्षा होने से उनमें अव्याप्ति दोष के वारण के लिये अनपेक्ष 
पद साथंक हो सकता है। इससे संयोग तथा विभाग कायें में जो निरपेक्ष कारण हो . 
उससे भिन्‍न होते हुए गुणवान्‌ से भिन्‍न होता हुआ द्रव्यों के आश्रित हों उन्हें गुण 
कहते हैं । यह गुणों का निष्कृष्ट लक्षण दिखलाया गया है । 


(सृश्र के इतिपद से सुचित दुसरा गुणों का लक्षण शंकरमिश्र इस प्रकार दिखाते हैं 
कि )--नित्य परमाणुओं में वतंमान, नित्य अणुपरिमाण में वतंमान न तथा सत्ताजाति 
व्याप्य गुणत्वरूप जाति का आश्रय द्वोना भी गृणों का सामान्य लरुक्षण है। 
( परमाणुओं में वर्तमान द्रव्यत्वजाति को लेकर द्रव्यों में अतिव्याप्ति वारणार्थ 
यहाँ प्रथम नित्यपद दिया है। यदि द्वितीय नित्यपद न दिया जाय तो द्थणुक में 
वर्तमान द्रव्यत्वजाति के द्रव्यों में बतंमान होने से पुनः अतिब्याप्ति हो जायग्री, 
. जिसके वारणाय॑ द्वितीय नित्यपद दिया है। सत्ताज़ाति को लेकर द्रव्य तथा कमे में 
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कारणत्वमात्रं न समवायिकारणत्व॑ नाप्यसमवायिकारणत्वमिति तेषां संग्रह: । 
यद्वा संयोगविभागसमबायित्वासमवायिकारणत्वशज््यत्व॑सामान्यसमानाधि- 
गणत्वव्यज्ञकम्‌ । सामान्यवच्त्वे सति कममन्यत्वे च सत्यगणबत्त्वमेत वा गुण- 
लक्षणम ॥ १६ ॥। 

गणानन्तश्मुदिष्टस्य कमंणो लक्षणमाह-- 


एकद्रव्यमगुणं संयोगविभागेष्वनपेचकारणमिति कमेलक्षणम्‌ ॥१७॥ 


'करधफपकशापत-रताथाकाधमक, 


उक्त दोष के निवारण के लिये 'संत्ताव्याप्य' यह विशेषण दिया है। अन्यतरत्वधर्म को 
लेकर उक्त दोष के वारण के लिये जातिपद दिया है यह भी जान लेना | ( अथवा 
हांकरमिश्र कहते हैं कि )--मिले हुए संयोग तथा विभाग के प्रति समवायिकारण 
तथा असमवायिकारण न होनेवाले जातिमान्‌ पदार्थ में जो कारणता है वही गुणत्व- 
जाति की अभिव्यञ्जक है, संयोग तथा विभाग प्रत्येक ही भिन्‍न-भिन्‍्न में संयोग तथा 
विभाग क्रम से कारण होते हैं न मिले हुए संयोग तथा विभाग में धर्म अधर्म, तथा 
ईश्वर ज्ञानादि गुण, संयोग तथा विभाग में केवल निमित्त कारण होते हैं, न समवायि- 
कारण होते हैं, न असमवायिकारण इस कारण इनका भी संग्रह हो जाता है ( अर्थात्‌ 
भ्रव्याप्ति दोष न होगा । ) (यहाँ पर द्रव्य में गुणत्व की आपत्ति के वारणार्थ समवायि- 
कारणतारहित तथा प्रागभाव में आपत्तिवारणाथं सामान्यवान्‌ ऐसा विशेषण अथवा 
कल्प में दिया है। यदि कारणत्व पद न दिया जाय तो प्रमेयत्व घम को छेकर सभी 
पदार्थों में ग़ुणत्व प्राप्त होगा । अत्तः कारणत्व पद दिया है । धर्मादि निभित्त कारणों के 
संग्रहाथं यह समवायि तथा असमवायिपद का लक्षण में देने का प्रयोजन दिखाया है )। 
( किन्तु अणुपरिमाण में कारणता न स्वीकृत होने से उसका संग्रह इस अथवा कल्प 
के लक्षण में भी न होगा इसलिये अन्य प्रकार से गुण का लक्षण उपस्कार में करते हैं 
कि )--अथवा: संयोग तथा विभाग में समवायि तथा असमवायिकारणता से शून्य होते 
हुए जो जाति के आधार हों उन्हें गुण कहते हैं, अर्थात्‌ उक्तरूप गुणत्व का व्यञ्जक है । 

इससे भी और लघुलक्षण करते हैं कि जाति का आधार होते हुए तथा कस 
से भिन्न होते हुए जो गुणवान्‌ नहीं होते उन्हें गुण कहते हैं । ( इसमें जात्यादिकों 
में कम में तथा द्रव्यों में अतिव्याप्ति दोष के परिहार के लिये क्रम से दो विशेषण 
तथा विशेष्य दिया है यह जान लेन। चाहिये ॥ १६ ॥। 

ऋमप्राप्त कर्मलक्षण की अवतरणिका देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि गुण पदार्थ 
के पश्चात्‌ उद्देश किये कर्म पदार्थ का सुत्रकार इस प्रकार लक्षण कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--एकद्रव्यं 5 एक ही द्रव्य में आश्चित, निर्गुण तथा संयोग और 
विभाग को उत्पन्न करने में निरपेक्ष कारण. इति-इस प्रकार, कर्मलक्षणम्र्‌ 
कर्मवदार्थ का लक्षण है ७ ९७ ॥ 


पहः . वेशेषिकसूत्रोपसकार: 


एकमेव द्रव्यम्‌ू आश्रयो यस्य तदेकद्रव्यम्‌ , न विद्यते गुणो5सिम ज्ित्य- 
गृणम्‌ , संयोगविभागेष्वनपेक्षकारणमिति स्वोत्पक््यनन्तगेत्पत्तिकभाव- 
भूतानपेक्षम्रत्ययः। तेन समवायिकारणापेक्षायां पूर्वसंयोगाभावापेक्षायाश् 
नासिद्धत्वम्‌ । स्वोत्पत्त्यनन्तरोत्पत्तिकानपेक्षस्वं वा विवक्षितम्‌ पूवसंयोगध्व॑ंस- 
स्थापि स्वोत्पत्त्यनन्तरानुत्पत्तिकत्वातू, अभावत्वेन तस्यायक्षणसम्बन्धा- 


भावाथें--द्रव्य तथा गुणपदार्थों के पश्चात्‌ उद्दिष्ट कमे पदार्थ वह है जो 
एक द्रव्य में ही आश्रित एवं गुणरहित तथा संयोग ओर विभागगुणों को उत्पन्न 
करने में किसी «अन्य की आवश्यकता न रक्‍्खे ॥| १७ ॥ 

उपस्कार--जिसका एक द्रव्यपदार्थ आधार हो वह एक द्रव्य कहाता है 
तथा गृण जिसमें न हो उसे अगुण कहते हैं तथा संयोग और विभाग को उत्पन्न 
. करने में निरपेक्ष कारण हो, अर्थात्‌ अपनी ( क्रिया की ) उत्पत्ति के पश्चात्‌ उत्पन्न 
होनेवाले भावपदार्थ की अपेक्षा न करे वह॒कमंपदार्थ है। (यहां पर ) अनेक द्र॒ब्यों 
को आश्रय करनेवाले कारण तथा अकारणके संयोग तथा विभाग में अतिव्याप्ति 
दोष होने के कारण 'एकद्रव्यं' ऐसा विशेषण दिया है जिसका अनेक द्रव्याश्रयभिन्नत्व 
थर्य है, संयोग तथा विभाग के धनेक द्रव्याश्रित होने से उक्त दोष न होगा । परमाणु 
के अनाश्रय होने के कारण उसमें अनेक द्रव्याश्रितभिन्नता है, अतः उसमें अतिव्याप्ति 
दोष के परिहार के लिये अगुणं विज्येषण दिया है। परमाणु में रूपादि गुण होने से 
उक्त दोष न होगा । रूप इत्यादि एक एक गुण में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा 
क्योंकि वे भी एक द्वव्य में आश्रित तथा गुण होने से निमुण भी हैं, अतः अन्तिम 
संयोग तथा विभाग में निरपेक्षकारणत्व विशेषण दिया है, ( अर्थात्‌ मिलित संयोग 
तथा विभाग में जो निरपेक्षकारण हो उस्ते कम कहते हैं, यह करमंपदार्थ का 
निष्कृष्ट ( साररूप ) लक्षण का अर्थ है। संयोग अथवा विभाग उन दोनों में निरपेक्ष 
कारण नहीं होते, अतः उक्त दोष न होगा । कुछ विद्वानों का यहां ऐसा मत है कि 
संयोग का निरपेक्षकारण, तथा विभाग का निरपेक्षकारण इस प्रकार प्रत्येक तीनों 
विशेषणों से युक्त दो लक्षण हैं दोनों में अन्तिम विशेषण न देने से रूपादि एक-एक गुणों 
में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा ) । ( सूत्र के अनपेक्षपद की स्वयं व्याद्या शंकरमिश्र 
ने जो उपरोक्त की है उसमें नित्यश्ञान में अतिथ्याप्ति दोष के परिहाराथ॑ सविषयक 
से भिन्न ऐसा विशेषण भी देना चाहिये । ) 

“अनपेक्षका रण! इस विशेषण के किये हुए धर्थ के पदों का साथकक्‍्य दिखाते हुए 
शंकरमिश्र स्वयं कहते हैं कि- उससे ( भर्थात्‌ द्वितीय उत्पत्तिपद के देने से ) समवायि- 
कारण क्ियाश्रय द्रव्य की अपेक्षा करने पर भी (उस द्रव्यकी क्रिया की उत्पत्ति के पवचातु 
उत्पत्ति न होने के कारण तथा भावभूत पद के देने से । पूर्व संयोग के नाश की भ्रपेक्षा 
करनेसे भी असिद्धि दोष न होगा क्‍योंकि वह पृवेंसंयोग का नाश भावपदार्थ नहीं है) | 


अ० १, आ० १ ] कमविचारनिरूपणम ५७ 


भावात्‌ | नित्यावृत्तिसत्तासाक्षाद्व्याप्यजातिमर्व॑ कमत्वम्‌ू , चलतीतिप्रत्यया- 
हा च स्‍ 
साधारणकारणतावच्छेदकजातिमत्त्व॑ वा, गुणान्यनिगुणमात्रवृत्तिजातिमस्‍्त्वं 


जलता उलददा/रद> 


( भावभूतपद न देने के कारण ऐसा भी लघ्‌ दूसरा लक्षण हो सकता है इस अभिप्राय 
से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--अथवा “अपनी (क्रिया की ) उत्पत्ति के पश्चातु 
उत्पन्न हुए की अपेक्षा न करना? यह 'संयोगविभागेष्वपेक्ष कारण” इसका अथं हो 
सकता है, क्योंकि पूव॑ंसंयोग नाशवाली क्रिया की उत्पत्ति के पदचात्‌ उत्पत्ति नहीं 
होती है, कारण यह कि अभाव होने से उसमें आदिक्षण का धम्बन्ध नहीं हो सकता । 
( अर्थात्‌ ध्वंसख्प अभाव आदिक्ष णसम्बन्ध से रहित है, अभाव होने से, प्राग अभाव 
के समान इस प्रकार अनुमान से ध्वंसमें भी आदिक्षण का सम्बन्ध नहीं है यह सिद्ध हो 
सकता है। यहां पृव॑पक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता कि 'तो ध्वंस उत्पन्न हुआ---ऐसा 
व्यवहार कसे होता है! क्योंकि घटादि रूप प्रतियोगियों के सम्बन्ध से होने के कारण 
“उत्पन्न हुआ यह व्यवहार गौण है । यहां पर 'वा” पद देने से शंकरमिश्र को यह लक्ष- 
णाथपक्ष अभिमत नहीं है यह सुचित होता है, क्योंकि घटादि द्रव्यों मे आदिक्षण के 
सम्बन्धके -समान उनके नाश में भी आदिक्षणसम्बन्ध प्रत्यक्ष सिद्ध होने से उक्त अनुमान 
में दिया हुआ अभावत्व हेतु व्यभिचारी होने से आदिक्षणसम्बन्ध के अभाव का 
साधक नहीं हो सकता । तथा यदि प्रतियोगि सम्बन्ध की उत्पत्ति मानी जाय तो 
पम्बन्ध भी अतिरिक्त पदार्थ मानना पड़ेगा यह विषय यहां पर विचार योग्य है | ) 
( कमंपदार्थ का शंकरमिश्र दूसरा लक्षण दिखाते हैं कि )--नित्यपदार्थों में न रहने 
वाली तथा सत्ताजाति की साक्षात्‌ व्याप्य ( पर ) जाति का अ!श्रय होना ही कर्मों 
का लक्षण है। ( यहां,पर द्रव्यपदार्थ में भी सत्ता की साक्षात॒ व्याप्य द्रब्यत्वजाति 
के रहने से, तथा घटत्व श्रादि जाति को लेकर घटादि द्रब्यों में लक्षण जाने से 
अतिव्याप्ति दोष आ जायगा, क्रतट: उसके वारणार्थ क्रम से नित्यवृत्ति तथा 
सत्ता साक्षात्‌ व्याप्य यह दोनों जाति में विशेषण दिये हैं, द्रव्यत्वजाति के परमाणु 
आदि द्वव्यों में रहने से तथा घटत्वजाति के सत्तासाक्षात्‌ व्याप्य न होने से उक्त दोष 
निबृत्त हो जाता है। यह जान लेना चाहिये )। ( कर्मंत्वजाति प्रत्यक्ष सिद्ध है इस 
आशय से शकरमिश्र दूसरा भी कम का लक्षण दिखाते हैं कि )--“'चलति चलता है 
इत्याकारक लोकसिद्ध ज्ञान के विशेष कारणता की नियामक जाति का भ्राधार 
होना भी कर्म का लक्षण है। 'तथा अगुणं' इस सूत्र से पद के अनुसार गुणभिन्‍्न 
तथा निगु णमात्र में वतंमान जाति के अधार को कम कहते हैं। इस लक्षण में गुण 
में अतिव्याप्ति वारणार्थ गुणान्य तथा द्रव्य में अतिव्याप्ति वारणा्थ निर्गुण पद 
दिया है, तथा उन दोनों में उक्त दोष के निरासाथं मात्र पद दिया है जिसका उससे 
भिन्‍त में न रहना ऐसा अथं.है यह जानना । ( सृत्र में दिये हुए संयोगविभाग इत्यादि 


पद. वेशेषिकसूत्रो परकारः 


वा, स्वोत्पक्त्यव्यवहितोत्तरक्षणवृत्तिविभागकारणतावच्छेदकजातिमस्वं वा । 
स॒चायं चहतीतिप्रत्ययसाक्षिकः पदार्थों नाविरलदेशोत्पादनादिनोपपाण:, 
क्षणभद्डस्याग्रे. निराकरिष्यमाणत्वात्‌ । लक्षणस्यथ इतरभेद्साधकताप्रकार: 
पूर्वोक्त एब ॥ १७॥ क्‍ 


इृदानीं कारणमुखेन त्रयाणामेव साधम्यप्रकरणमुपक्रमते-- 
द्रव्यगुणकमंणां द्र॒व्यं कारणं सामान्यम्‌ ॥| १८ ॥ 


विशेषण के अनुसार शंकरमिश्र कर्म का लक्षणान्तर ऐसा करते हैं कि)--अपनी (क्रिया) 
उत्पत्ति के व्यवधानरहित उत्तरक्षण में वततेमान विभाग की कारणता की नियामक- 
जाति का आधार होना भी कर्म का लक्षण हो सकता है। ( इस लक्षण में उत्पत्ति- 
पद न दिया जाय तो विभाग के प्रागभाव में अतिव्याप्ति दोष होगा, क्योंकि उसके 
अव्यवहित उत्तरक्षण में उत्पन्न होने वाले विभाग में वह कारण है, प्रागभाव की 
अनादिता के कारण उत्पत्ति न होने से दोष न होगा। ( उक्त कमंलक्षणों से सिद्ध 
कर्मपदार्थ के विषय में क्षणभंगवादि बौद्धों के आशय से शंका कर उसका समाधान 
करते हुए दांकरमिश्र आगे कहते हैं, कि)--वह यह कमंपदार्थ जिसमें 'चलति' चलता 
है इत्यादि प्रतीति ही साक्षि ( प्रमाण ) है, बौद्धमत से अविरल देशोत्पादन ( निरन्तर 
देश में उत्पत्ति ) इत्यादिकों से उपपादन सिद्ध करने योग्य नहीं है, क्योंकि हम 
क्षण क्षण में पदार्थों का नाश होता है इसका आगे खण्डन करेंगे। ( अर्थात्‌ क्षण- 
विनाशी चलनकर्म के आधार पदार्थ की समानजाति के ज्ञान से ही सिद्धि हो 
सकने के कारण उसके कारणता की नियामक कमंत्व जाति मानने की क्या आवश्यकता 
है यह यहां पर बौद्धों की ढंका का आद्यय है। जिसका आगे विस्तार से खण्डन 
किया जायगा )। ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उक्त कर्म के लक्षण से कम- 
पदार्थ में द्रव्यादि पदार्थ से भेद्रसिद्धि करने का प्रकार वही पूर्वोक्त है जो द्रव्य 
गुणादि लक्षणों में कहा गया है ॥। १७ ।॥॥ 
ट्रारहवें सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि साम्प्रत कारण 

द्वारा द्रव्य, गुण, तथा कम इन तीन पदार्थों का ही साधम्यं (समानधम) निरूपण का 
प्रकरण प्रारम्भ किया जाता है--- 

पद्पदार्थ--द्रव्यगुणकर्णां > द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थ का, द्रव्यं> द्रव्य, 
का रणं-समवायिकारण होता है, सामान्यमू-समान ( एक )॥ १८ ॥। 

भावार्थ--नौ द्रव्य, चतुविशति गुण तथा उत्दीपणादि पांच कमंपदार्थों में द्रव्य ही 
एक समवायिकारण होते हैं, अत: द्रव्य समवायित्व द्रव्य, गुण तथा कर्म का समान 
धर्म है ।। १८५ ।॥। 
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समानमेव सामान्‍्यम्‌ एकमित्यथ:, अनयो: समाना मातेतिबत्‌। एक- 
स्मिन्‍्नेव द्रव्ये समवायिकारणे द्रव्यगुणकमोणि वत्तन्ते इत्यथ:। द्रव्यसम- 
वायिकारणकवृत्तिजातिमस्खं त्रयार्णा साधम्यम्‌ ॥ १८ ॥ 

_ गुणासमवायिकारणकत्व त्रयाणां साधम्यमाह-- 


तथा ग्रुण; ॥ ९६ ॥ 


गुणासमवायिकारणक्ृत्तिजातिमरवं प्रितयसाधम्यम्‌ | द्रव्याणां संयोगो 
इसमवायिकारणम्‌ , काय्येगुणानां रूपरसगन्धस्पशेसड्डयापरिमाणप्रथकत्वा- 
दीनां सजातोयकारणगुणासमवायिकारणकत्वम्‌ , बुद्धचादीनामात्मगुणानां 


उपस्कार--(सूत्र की व्याख्या करते हुए सूत्र के सामान्य शब्दका अ थे कहते हैं कि) 
समान ही का नाम है सामान्य अर्थात्‌ एक, जिस प्रकार इन दोनों की माता समान 
( एक ) है वह व्यवहार होता है, उसी प्रकार एक ही द्रव्य में जो समवायिकारण 
है, द्रव्य, गण तथा कमंपदार्थ रहते हैं यह अर्थ सूत्र का है। द्रव्यरूप समवायिकारण 
वाले द्रव्य, गण तथा कमंपदार्थों में क्रम से वतंमान द्रव्यत्व, गुणत्व, तथा कमत्व 
जाति की आधारता द्रव्य, गण तथा कर्म में रहती है यह द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों 
का साधम्यं है।। १८ ॥ 

( इस प्रकार अट्टारहवें सूत्र की व्याख्या कर उन्नौसवें सूत्र की व्याख्या करने के 
लिये उसका अवतरण देते हैं कि--गुणासमवायिकारणवत्ता अर्थात्‌ ग्रुणपदार्थ जिनमें 
अपमवायिकारण होते हैं, यह भी द्रव्य, गुण तथा कर्म इन तीन पदार्थों का साधम्यं है 
यह सूत्रकार कहते हँ--- 

पद्पदाथ--तथा>-उसी प्रकार, गणाःल्‍चतुविशति रूपादि गुण--द्रव्य, भुण तथा 
कम में असमवायिकारण होते हूँ ॥ १९॥। 

भावाथ--द्रव्य, गुण तथा कर्मों के द्रव्य में समवायिकारणत्व के समान गुणासम- 
वायिकारणकत्व भी साधम्यं है ।। १९ ॥। 

उपस्कार--गुण जिनमें असमवायिकारण होते हैं ऐसे द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों में 
वर्तमान द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कमंत्वजाति की आधारता द्रव्य, गुण तथा कम में रहती 
है, भत: गुणासमवायिकत्व भी द्रव्य, गुण तथा कमंप॒दार्थों का साधम्यं है। जिसमें 
द्रव्यपदार्थों का संयोग गुण असमवायिकारण होता है । रूप, रस, गन्ध, स्पक्षे, संख्या, 
परिमाण तथा पृथक्त्व इत्यादि काय॑ के गुणों में समानजाति के रूपादि कारणों 
के गुण असमवायिका रण होते हैं (जंसे पटरूप में तन्तुरूप इत्यादि)! ज्ञान, सुख इत्यादि 
थात्माओं के विज्वेष गुणों में मन तथा आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता है। 
पृथिवी के परमाणुओं के पाकज रक्तादिख्पगुणों में अग्निसंयोग असमवायिकारण होता: 
है। कमंपदार्थों में भ्रह्मादिकों का नोदन तथा अभिधाल नामक संयोग, गुरुत्व, 


६० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


सनःसंयोगासमवायिकारणकत्वमू । पार्थिवपरमाणुगुणाना भग्निसंयोगास म- 
वायिकारणकत्वम्‌ । कमगानतु वहचथादिनोदनाभिघातगरुत्वद्रवत्व॒संस्काराश्र- 
बदत्मसंयोगग्रयत्नवदत्मसंयोगा्यसमबायिकारणकत्ब॑ यथायथं स्वयमूहनो 
यम्‌। कचिदेकध्यापि गणस्य त्रयाणां द्रव्यगणकमंणामारम्भकत्वम्‌ । तद्यथा 
वेगबत्तल्पिण्डसंयोगस्तूछपिण्डान्तरे कर्म करोति द्वितूलकब्ब द्रव्यमारभते 
तत्परिमाणग्व । क्‍्वचिदेको गुणो द्वव्यगुणावारभते यथा तूछपिण्डसंयोग एव 
वेगानपेक्षप्रचयाख्यो द्वितूछक द्रव्यं तत्परिमाणझ्वारभते ॥ १९ ॥ 


द्रवत्व, संस्कार, धर्माधमंख्प अदृष् वाले आत्मा का संयोग तथा प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग इत्यादि असमवायिकःरण होते हैं यह यथोचित स्वयं जान लेना चाहिये 
(अर्थात्‌ आत्मा के प्रयत्न के बिना बाह्य पृथिवी आदि चार भनद्रव्यों में नोदनादि 
संयोगों से कर्म होता है, जिस प्रकार कीचड़ पर धीरे से रक्‍्खी हुई पत्थर या ईट 
की गोछी क्रम से कीचड़ के साथ नीचे जाती है, वह गरुत्व के अधीन गोली का संयोग 
नोदन है, उसमें अधोगमनरूपा क्रिया गोली में होती है, उसमें नोदन संयोगरूप गुण 
असमवायिकारण होता है। इसी प्रकार बेग की अपेक्षा करनेवाले विभाग के 
जनक कर्म के कारण अभिघात नामक संयोग से पत्थर आदि कड़े पदाथ पर गोली 
के गिरने से जो कमं होता है उप्में अभिधात असमव!यिकारण है। तथा गुरुत्व के 
प्रतिबन्धक हस्तसंयोगादिकों के न रहते मुसल के अधोगमनरूप कर्म में गुरुत्व तथा 
जल के पृथ्वी पर से गढ़े में बह कर जाने में द्रवत्व तथा बाणादिकों की गति में वेग 
संस्कार असमवायिकारण होते हैं। एवं प्राणवायु के श्वासप्रश्वासादि कर्मों में इच्छा 
5५ तथा प्रयत्नपुबवक आत्मा का संयोग असमवायि कारण होता है। हसी प्रकार 
उपभोग से पृवंशरीर के उपभोग के सहचारी धर्माधमंख्प अदृठ्ट का क्षय होकर 
दूसरे आत्ममन:संयोग की सहायतावाले धर्माषमं से मृत धारीर से बाहर जाने की 
जो क्रिया होती है उसमें अदृष्टवॉन्‌ आत्मा का संयोग असमवायिक्रारण होता है 
यह यहां पर जान लेना चाहिये जिसका प्रशस्तपादभाष्य में विस्तार से वर्णन किया 
गया है। ) ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--किसी स्थल में एक भी गुण, द्रव्य 
गुण तथा कर्म इन तीनों पदार्थों को उत्वन्न करता है, अर्थात्‌ तीनों का एक ही 
गुण असमवायिकारण होता है, जसे वेगवान्‌ तूल ( रुई ) के पिण्ड ( गोले ) का संयोग 
दूसरे तुलपिण्ड में चलूनक्रिया को करता है' और इन दो तूलपिष्डोंवाले 
एक अवयवि ( एक गोलेमरूप ) द्रव्य“, तथा उसके दूसरे महत्‌ परिमाण को* भी 
उत्पन्न करता है। किसी स्थल में एक गुण द्रव्य तथा गुण दो को उत्पन्न 
करता है। जेसे तूलपिण्ड का संयोग ही जो वेग को श्रपेक्षा न करनेवाला प्रचय 
संयोग कहा जाता है, केवल द्वितृलकपिण्डरूप द्रव्य तथा उसके परिमाण का 
जनक होता है जहां चरूनक्रिया नहीं होती ॥ १९ ॥ 
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_क्वचिदेकस्थ कर्मणो5नेककाय्येकारित्वमाह-- क्‍ 

क्‍ संयोगविभागवेगानां कम समानम्‌ ॥ २० ॥ क्‍ 

कारणमित्यनुषज्ञ: । यत्र द्रव्ये कर्मोत्पन्न॑ तेन सम॑ याबदृद्रव्यं संयुक्त- 
मासोत्‌ ताबतूसझ्डथाकान्‌ विभागास्‌ जनयत्वा ताबत: संयोगानपि पुनरन्यत्र 
जनयति, वेगं पुनरेकमेब स्वाश्रये करोति वेगपढ्‌ स्थितिस्थापक मप्युप - 
लक्षयति | २० ॥ 

नतु कियावता द्रब्येणारम्भकसंयोगे जनिते तेन च॒ द्रव्यमारब्धं यक्तदपि 
कम जन्यमेब कमंणस्ततपूर्व वर्सित्वादत आह-- 

न द्रव्याशां कमे ॥ २१ ॥ 


... इस प्रकार उन्नोसव तुत्र को ब्याश्या ऋर बस पत्र था उपप पद सूत्र को व्याख्या कर बीसवें सूत्र का अवतरण देते हैं कि--.- 
दहीं पर एक कमे अनेक कार्यों को करता है यहां कमंपदार्थ का साधम्यं है यह्‌ 
सुत्रकार कहते हैं-- 

पदपद्‌ाथ--संयोगबिभागवेगानां > संयोग तथा विभाग और वेगों का, कर्में-क्रिया, 
समान # एक ( कारण है ) ॥ २० ॥ 

भावाथे--कर्मंपदार्थ संयोग, विभाग तथा वेगसंस्कार इन तीनों गुणों को उत्पन्न 
करता है अतः कर्मपदार्थ का संबोग विभाग वेगजनकत्व साधर्म्य है ॥ २० ॥। 

उपस्कार--सुत्र को व्याख्या करते हुए सूत्र में न दिये कारणपद की १८ वें सूत्र 
से अनुवृत्ति कर सूत्र को पूरणकरते हैं कि 'कारणंः ऐसी १८ वें सुत्र से अनवृत्ति करनी 
चाहिये | जिस द्रव्य में उत्पन्न क्रिया उस द्रव्य में जितने द्रव्य पूर्व में संयुक्त थे उतने 
विभागों को उत्पन्न कर उतने ही दूसरे में संयोग! को उत्पन्न करती है, किन्तु वेग 
को एक हो अपने आधारद्रब्य में उत्पन्न करती है । यहाँ वेगपद स्थितिस्थापक नामक 
संस्कार को भी सुचित करता है । यहाँ पर 'यत्र” इत्यादि व्याख्या में द्रथ्यादिकों के 
समान कर्म भी धलेक कार्यों को करता है इस कथन से जातिघटित घधर्मविशिष्ट नाना- 
कार्यता से निरूपण की हुई कारणता के भाधार में वतंमान जाति की आधारता तीनों 
का साधर्म्य है, एवं 'वेग॑' हत्यादि व्याख्या में दुसरे वेग के गुणजन्यत्व की सुचना से 
गुण तथा कर्म का संयोगादिकों के अ्समवायिकारण में वतमान पदार्थंविभाजक कमंत्व 
रूप धर्म की जाश्रयता समान धर्म है यह भी सुचित होता है ॥ २० ॥। 

( एक्कीसवें सूत्र के अवतरण का अथं करते हुए पृवंबादीमत से शद्भा दिखाते हैं 
कि)--क्रियावाले अबयव द्रब्य से आरंभकसंयोग उत्पन्न होकर उससे जो द्रव्य उत्पन्न 
हुआ वह भी क्रियाजन्य ही है, क्योंकि क्रिया उसके पु्वंकाल में वर्तमान है इस शंका के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हैं । 

पद्पदार्थ--न > नहीं होता, द्रब्याणां > द्रब्यों का, कमं - करममंपदार्थ कारण नहीं: 
होता ॥ २१ ॥ 


दर.  वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


कर्म द्रव्याणां न कारणमित्यथ: ॥ +१॥ 
कुत एवमत आह-- 
व्यतिरेकात्‌ ॥ २२ ॥ 


व्यतिरेकादिति । निवृत्तेरित्यथ: | उत्तरसंयोगेन कमणि निवृत्त द्रव्यमुत्प 
झते इति न कर्मणो द्रव्यकारणत्वं विनश्यद्वस्थव्च कम न द्रव्यकारणम्‌ | 
किव्च कम द्रव्यस्या समवायिकारण वा भवेन्निमित्तकारणं बा? न तावदादाय 
द्रव्यस्यासमवायिकारणनाशनाइयत्वेन अवयवकमनाशादेव द्रव्यनाशापत्तं: | न 
द्वितीय: महापटनाशे5वस्थितसंयोगेभ्य एवं खण्डपटोत्पत्तो निष्क्मणामेवावय- 
यानां द्रव्यार्म्भदशनाहथमिचारात्‌ ॥ २२ ॥ 

बहुनामे कस्यारम्भकत्वमुक्त्वा इदानीमेकरिसन्‌ काय्य बहुनामारम्भक- 


रवसाह-- 


भावाथ--प्रदर्शित पूव॑पक्षी की शंक्रा का उत्तर यह है कि कमंपदा्थ द्रव्यों का 
कारण नहीं होता ॥ २१ ॥। 


उपस्कार --कमं द्रव्यों का कारण नहीं होता ॥ २१ ॥। 

ऐसा क्‍यों ? इस प्रश्न के उत्तर में सृत्रकार स्वयं कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--व्यतिरेकातु - अभाव होने से ॥| २२ ॥। 

भावार्थ--उत्त रसंयोगरूप कार्यकर कर्म के निवृत्त हो जाने के कारण द्रव्य का 
कर्म कारण नहीं हो सकता ॥ २२ ॥॥ 

लपस्कार--5य तिरेकात इस पद का अर्थ है निवृत्ति । उत्तरसंयोगरूप कार्य को 
उत्पन्न कर क्रिया के निवृत्त होने पर द्रव्य की उत्पत्ति होती है इस कारण क्रिया द्रव्य 
की कारण नहीं हो सकती, विनाशावस्था में रहने वाली क्रिया द्रव्य की कारण नहीं 
होती । ( यदि 'नियामक न होने से संयोग के समान क्रिया भी द्रव्य में कारण क्यों न 
मानी जाय' ऐसी आपत्ति पूव॑पक्षो करे तो शंकरमिश्र दूसरा दोष देते हैं कि)-पू्व पक्षी 
यह बतावे कि क्रिया द्रव्य की असमवायकारण होगी, या निमित्तकारण ? इनमें से 
श्रथमपक्ष नहीं हो सकता, क्योंकि असमवायिकारण के नाश से द्रव्य का नाश होने से 
अवयवों की क्रिया का नाश होने से ही द्रव्यनाश होने छगेगा । द्वितीय (निभित्तकारण) 
पक्ष भी नहीं हो सकता क्योंकि यहाँ वस्त्र के नष्ट होने पर जितने तनन्‍्तु संयोग बचे हैं 
उन्हीं से खण्ड वस्त्र की उत्पत्ति झेने में क्रियारहित ही अवयवों से द्रव्य की उत्पत्ति 
देखने में आती है अतः व्यभिचारूहो जाता है॥ २२ ॥ 

समानजाति के एककाये के उत्पादक अनेक कारणों में वर्तमान परदार्थंविभाजक 
धर्ंवत्ता द्रव्य तथा गुण दो ही का साधम्यं है न कि कर्म का । इस प्रकार के अप्रिम 
सूत्र के तात्पयं का विवरण करते हुए शांकरमिश्र २३ वें सूत्र का अवतरण देते हैं 
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द्रव्याणां द्रव्यं काय्यें सामान्यम्‌ ॥ २३ ॥ 
द्रव्ये च॒ द्रव्याणि चेति द्रव्याणि तेषां द्रव्याणाम्‌ | तन्न द्वाभ्यां 
तन्तुभ्यां द्वितन्तुकः पटो बहुभिरपि तन्तुभिरेकः पट आरभ्यते नन्वेकतन्तु- 
को5पि पटो दृश्यते यत्रेकेनेव तन्तुना तानप्रतितन्त्रौ भबत इति चेन्न तत्रैकस्य 
संयोगाभावेनासमवायिकारणाभावात्‌ पटानुत्पत्ते:। न चांशुकतन्तुलंयोगो 5- 
समवायिकारणम्‌ अवयवाबयबिनो रयुतसिद्धत्वेन संयोगाभावात्‌ आरभ्यारम्म क- 
भावानभ्युपगमात्‌ , मूत्तोनां समानदेशताविरोधातू | हृश्यते ताबदेवमिति चेन्न 


कि )--इस प्रकार अनेक कार्यों का एक कारण होता है यह वर्णन कर सप्रति एक 
काय्ये के अनेक कारण उत्पादक होते हैं इस आशय से सृत्रकार कहते है पनट: 

पदपदाथ--द्रव्याणां > अनेक द्रव्यों का, द्रव्यं - एक द्रव्य, कार्य > कार्य होता 
है, सामान्यम्‌ > यह साधारण ( साधम्यं ) है।। २३ ॥ 

भावाथ--अनेक कार्यों के एक की उत्पादकता के समान एक द्रव्य काय॑ में 
अनेक द्रव्य कारण होते हैं, जैसे दो तन्‍्तुओं से एक द्वितन्तुक पट तथा अनेक तन्तुओं 
से भी एक पट उत्पन्न होता है॥ २३ ॥ 

उपस्कार--दो तन्तुओं में एकमिन्नतारूप अनेकता होने के कारण शंकरमिश्र 
द्रव्याणां इस सुत्रूप पद का विग्रह दिखाते हुए सूत्र की व्याख्या करते हैँ कि--दो 
द्रव्य और बहुत द्रव्य प्रथम द्रव्य शब्द से सुत्र में छेना । उसमें से दो तन्तु द्वव्यों से 
'एक दो तन्तुवाला पट, तथा बहुत से तन्तुओं से एक पट उत्पन्न होता. है। यहाँ पर 
पृ पक्षी शंका करता है कि “जहाँ पर एक ही तन्तु में तानावाना होता है, वहाँ एक 
तन्तु से भी एक पट की उत्पत्ति दीखती है ( भ्रत: दो तथा अनेक तन्तुओं से ही पट 
की उत्पत्ति होती है यह सिद्धान्त असगत है! इस शंका का उत्तर यह है कि )--ऐसा 
नहीं हो सकता क्योंकि एक का संयोग होना असंगत होने के कारण श्वसमवायिकारण 
के न रहने से पटरूप कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती। पृव॑पक्षी 'तन्तु के अवयव 
“अंशुओं के तथा अवयवि तन्‍्तुओं के संयोग को उस पट में असमवायिकारण है? ऐसा नहीं 
कह सकता, क्योंकि अवयव तथा अवयवि के अयुत सिद्ध होने के कारण उनका संयोग- 
सम्बन्ध नहीं हो सकता । ( भर्थात्‌ अयुतसिद्ध दो का अप्राप्तों की प्राप्तिरूप संयोग 
'होना असंभव है । ) तथा पट और एकतन्तु में उत्पाद्य उत्पादकभाव स्वीकृत भी नहीं 
है, एवं मूर्त अनेक द्रव्यों को समानदेशता का विरोध भी है। अर्थात्‌ अयुतसिद्धि 
रहित मुर्तद्रव्य॒ एकदेश में नहीं रहते, प्रकृत में अंश तथा तन्तुओं में समानदेशता 
होने से अयुतसिद्धि है। अतः पृ्व॑पक्षी के कथनानुसार अंशुतन्तुंसंयोग उक्त पट की 
उत्पत्ति में असमवायिकारण नहीं हो सकता ) यदि पृव॑पक्षी कहे कि--'ऐसा ( एकतन्‍्तु 
में ही तानेबाने से पटोस्पत्ति ) होना दिखता है' तो यह नहीं हो सकता क्‍योंकि वहाँ 


६ च वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


तत्र वेमाद्ममिघातेन महावयबिनस्तन्तोनोशात्‌ खण्डावयबिनानातन्तूत्पत्तो 
तेषामन्योन्यसंयोगात्‌ पटोत्पत्तोट, वस्तुगत्या तत्र नानाभूतेषु तन्तुषु एकत्वा- 
भिमानात्‌ ॥ २३ ॥ द 

नतु यथा द्रव्याणां द्वव्यं काय्य गुणानावच गुणस्तथा कि कर्मणामपि कम 
काय्यमित्यत आह-- 


गुणवैधरम्यान्न कमंणां कम ॥ २४ ॥ 

काय्येमिति शेष: | द्रव्यगुणयो: सजातीयारम्भकत्वं साधम्येमुक्तम्‌। तत्न कम _ 

कर्मसाध्यं न विद्यते इति सूत्रेण कर्म्णा क्मंजनकत्वं प्रतिषिद्धमेब तदिहानूयते 
इति भावः ॥| २४ ॥। 


पर वेमा ( बुनने के साधन ) से अभिघात नामक संयोग से महा अवयबि तन्‍्तु के नाश 
से खण्ड क्रवयवि ) नाना तन्‍्तुओं की उत्पत्ति होने पर उनके परस्पर संयोग से पट 
की उत्पत्ति होती है, वस्तुत: वहाँ नानारूप तन्तुओं में एकता का अभिमान ( भ्रमा- 
त्मक ज्ञान ) होता है॥ २३ ॥। 
इस सूत्र पर पुर्वपक्षी के संदेह को दिखाते हुए शंकरमिश्र अग्रिम सूत्र का ऐसा 
अवतरण देते हैं कि पूवपक्षी यहाँ पर ऐसा सदेह करता है कि )--जिस प्रकार अनेक 
द्रव्यों का एकद्रव्य तथा अनेकगुणों का एक गुण कार्य होता है उमी प्रकार'अनेक कर्मों 
का भी एक कर्म कार्य होता है, इस संदेह पर सूत्र कार कहते हैं-- 
पदपदार्थं--गुणवंधर्म्यात्‌ रगुणों के विरुद्धवर्मों के होने के कारण, न 5 नहीं 

होता, करमंणां ८ अनेक कर्मों का, कम ८ दूसरा कम (कार्य) ।। २४ ॥ 

क्‍ भावाथ--गुणों के विरुद्ध धमंवान होने से अनेक गुणों का एक गुण काये होने 
के सम|न अनेक कर्मों का एक कर्म कार्य नहीं होता है ॥॥ २४ ॥ 

 उपस्कार--सूत्र में कार्यंपद की योजना करते हुए छांकरमिश्र सूत्र का आशय 
दिखाते हैं कि कर्म काय है ऐसे शेष अवशिष्ट भाग की योजना करना द्रव्य 
तथा गुणपदार्थों का समान जातीय को उत्पन्न करना समानधर्म कह चुके हैं, उसमें 
कम कम से उत्पन्न होता है, इसमें प्रमाण नहीं है इस अभिप्राय को कर्म कमंसाध्य॑ 
न विद्यते' इस सून्न में कमंपदार्थ कमंजनक होते हैं ऐसा निषेघ कर चुके हैं उसी 
का इस सूत्र में कणाद ने अनुवाद किया है यह भाव है। ( अर्थात्‌ उक्त अथ के प्रयोजन 
वाले अथ्थ को पुनःकथन को अनुवाद कहते हैं, अतः 'कर्म कर्मसाध्यं न विद्यते” इस 
सुत्र से सामान्यतः कम में कमंसाध्यता का निषेध होने पर भी अनेक कर्म से कर्मसाध्य 
नहीं होते ऐसा निषेध न होने के कारण उसका ज्ञान होने के लिये इस सूत्र में अनुवाद द 
किया गया है ॥ २४ ॥। 
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इदानों व्यासज्यवृत्तीनां गुणानाम्‌ अनेकद्रव्यार भ्यत्व॑ं द्शयन्नाह-- 
$ व; लीक ३७ 
द्वित्वप्रभतयः संख्या: प्रथकृत्तसंयोगविभागाश्र ॥ २४॥ 
अनेकद्र व्यारभ्या इति शेषः द्वित्वादिसमसिव्याहत पुथकत्व- 
पदसपि द्विएथकत्वादिपरम | एचद्च दवित्वादिद्या: पराधपणय्यन्ता: सह्चया द्विप 
थकस्वादीनि च संयोगा विभागाश्व द्वाभ्यां बहमभिश्रव द्रव्यरार्यन्ते इत्यने- 
कवृत्तित्वममीषाम्‌ | तच्च सनवाय्यन्योन्याभावस्तामानाधिकरण्यम्‌ ।। २५ ॥ 


ननन्‍्ववयविद्रव्याणां गुणानाच्ोक्तानां यथा व्या सज्यवृत्तित्वं तथा कमेणामपि 
कि न स्यादत आह-- 


यु 
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( पचींसवें सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--साम्प्रत व्यासज्य 
( मिलकर ) वृत्ति ( रहनेवाले ) गुणों की थनेक द्वव्यों से उत्पत्ति होती है। यह 
व्यासज्य वृत्तिगुणों का साधम्यं है यह सुत्रकार दिखाते हुए कहते हैं-- 

पदपदाथ--दित्वप्रभूतय: & द्वित्व ( दो-तीन ) आदि संख्या, पृथक्व, संवोग 
तथा विभाग ( अनेक द्वव्यों से उत्पन्त होते हैं) ॥ २५ ॥। 

भावाथ्थं--दो से पराधंपर्यत संख्या, पुथक्त्व, संयोग तथा विभाग इतने गुण 
अनेक द्रव्यों से ही उत्पन्न होते हैं एक में नहीं ॥ २५४ ॥। 

उपस्कार--( सूत्र की न्यूनता पृत्ति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- 
सृत्रोक्त : द्वित्वादि संख्या पृथकत्व, संयोग तथा विभाग नामक, गुण “बनेकद्रब्यारभ्या' 
इति शेष: धनेक द्रव्यों से उत्पन्न होते हैं ऐसा भवशिष्ट पद रख कर सूक्र की व्याख्या 
करनी चाहिये ओर इस सूत्र में द्वित्वादिषद के साथ उच्चारण किया पृथक्त्वपद भी 
द्विपृथकतवादिकों का ही बोधक है, जिससे द्वित्व ( दो ) से लेकर पराध॑ तक संख्या, 
द्विपृथवत्व त्रिपृथक्त्वादि रूप पृथकत्व, संयोग तथा विभाग इतने गुण दो तथा अनेक 
द्रव्यों से उत्पन्त होते हैं भतः इन गुणों का अनेक वृत्तित्व ( एक भिन्‍न में वर्तमानता ) 
साधम्यं है। ( भर्थात्‌ अनेक द्वव्यों से उत्पन्न एक कार्य में वर्तमान पदार्थ विभाजक 
धर्माधारता द्रव्य तथा गुणों का साधम्य है) उस अनेक वृत्तित्व शब्द का समवायि- 
पदार्थों के परस्पर भेद के आश्रय में ग्त॑मान होना भ्थथं है। ( जेसे दो घड़ों का 
परस्पर में भेद है। जिसमें द्वित्व संख्या रहती है ) ॥ २५ ॥ 

पुवंपक्षिमत से क्षाक्षेप दिखाते हुए अग्रिम सूत्र का अवतरण शंकरभमिश्र देते हैं कि- 
यहाँ पुवपक्षी ऐसा आक्षेप करता है कि--'अवयविरूप द्रव्यों तथा द्वित्वादि गुणों को भी 
जिस प्रकार अनेक तृत्तित्व है, भर्थात्‌ यह जैसे अनेक ही में वर्तंधान होते हैं, उसी 
प्रकार कमंपदा्थ भी अनेक वृत्ति क्‍यों नहीं होते--इसका उत्तर देते हुए सुत्रकार 
कर्म में गुण द्रव्यों का वेधम्य॑ँ कहते हैं-- 

५ बे० 


६६ वेशेषिकसृत्रो पस्कार: 


९ ३ आ आ ' 
असमवायात्‌ सामान्यकाय कम ने विद्यते ॥ २६ ॥ 


असमवायादित्यत्र द्रव्ययोद्रव्येष्बिति योज्यम्‌ , तथा च न द्व॒व्ययोरेक॑ कम 
समवंति नवा द्र॒व्येष्वेक कम समवैति, तेन सामान्यस्य समुदायस्य काय 
कस न विद्यते । अन्नापि विदिशज्लोनार्थों न सत्तावचन: । यदि कम व्यासज्यतृत्ति 
स्‍्थातू एकस्मिन्‌ द्वव्ये चछति द्वथोद्रेग्ययोबहुषु च द्रव्येषबु चलतीति प्रत्ययः 
स्यात्‌, न चैततू तस्मान्न कर्म व्यासब्यवृत्तीत्यथ: | ननु शरोरतद्वयवानां कर्म 
शरीरतद्वयवैब हुमिरारभ्यत एबं कथमन्यथा शरीरे चलति करचरणादावपि 
चलतीति-प्रत्ययः एवमन्यात्राप्यवयविनोति चेन्न अवयविकर्म सामग्स्या अबय- 
वकमंसामग्रोव्याप्तत्वात्‌ू तथोपलब्धेः, न तु बेपरीत्यं, न ह्यवयवे चलछति सबे- 


पद्पदार्थ--असमवायात्‌ ८ समवेत न होते से, सामान्य कार्य, कर्म समुदाय का 
काये, कर्म - एक कमे, न विद्यते - नहीं जाना जाता ॥ २६ ॥ 

भावाथ--क्षवयविद्रव्य तथा द्वित्वादि गुणों के अनेकवृत्तिता के समान, कम- 
पदार्थों में भी अनेक द्रव्यसमवेतता है इसमें प्रमाण नहीं है ॥। २६ ॥ 

उपस्कार--( सूत्र में न्यूनतापूरति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--सूत्र के 
'असमवायात्‌' इस पद के साथ “द्रव्ययोः द्वव्येथु' दो द्रव्यों में तथा अनेक द्रव्यों में ऐसी 
योजना करनी चाहिये, तथा च ऐसा होने से, दो द्वव्यों में अथवा अनेक द्रब्यों में 
एकक्रिया समवेत नहीं होती, अतः समुदाय (समुह-अनेक) का कमपदाथ्े कार्य नहीं 
है। इम सुत्र में भी "विद्यतरीं इस पद में विदि धांतु का ज्ञानरू्प अर्थ है नकि 
विदधातु सख्भाववाचकर है। यदि कमंपदार्थ भी पूर्वोक्त द्रव्य तथा गुणों के समान अनेक 
वृत्ति हों तो एक द्रव्य के चलने पर दो द्र॒व्यों तथा बनेकद्रव्यों में चलते हैं यह प्रतीति 
होने लगेगी, ऐसी प्रतीति नहीं होती, अतः कर्मपदार्थ अनेक वृत्ति नहीं है। यहाँ पर 
पुंपक्षी ऐसी शंका करता है कि शरीर तथा उसके हस्तपाद इत्यादिकों की क्रिया शरीर 
तथा भ्वयव हस्तपाद इत्यादि अनेकों से उत्पन्न होती है, अन्यथा नहीं तो शरीर के 
चलने से हस्तपाद आदि अवयवों में भी चलनक्रिया का ज्ञान कंसे होगा ? इसी प्रकार 
अन्य अवयवि स्थलों में भी ( अनेकवृत्ति क्रिया भी द्विस्वादि संख्या के समान हो 
सकती है! ) तो उसका उत्तर शंकरमिश्र ऐसा देते हैं कि--ऐसा पूवंपक्षी नहीं कह 
सकता, क्योंकि अवयवि में बरतेमान क्रिया की सामग्री अवयवों की क्रियाओं की सामग्री 
से व्याप्त होने के कारण ऐसी उपलब्धि (ज्ञान ) होता है, नकि इसके विपरीत, 
क्योंकि हस्तपादादि श्वयवों के चलने से सवत्र शरीररूप अवयवी में चलनप्रतीति 
नहों होती, अन्यथा ऐसा न हो तो कारण तथा अकारण के संयोग से कार्य तथा अकाये 
का संयोग भी न होगा, क्योंकि कारण की क्रिया से ही कार्य का संयोग हो सकता है । 
( भर्थात्‌ अवयवो शरीरादिकों की क्रिया की सामग्री जहाँ होती है वहाँ भवयवों 
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त्रावयविनि चलतीति प्रत्ययः, अन्यथा कारणाकारणसंयोगात्‌ काय्योकाये: 
संयोगोडपि न स्यात्‌ कारणकमणव कायस्यापि संयोगोपफेः ॥ २६ ॥ 

पुनबहुनामेऊक॑ कायमभाह 

संयोगानां द्रव्यम्‌ ।। २७ ॥ 

बहूनां संयोगानां द्रव्यमेक काय्यम्ित्यथ: । निःस्पशोनां द्रव्याणाम्‌ अच्त्या- 
बयविनां विजातोयद्रव्याणाग्र ये संयोगास्तान विहायेति द्रष्टव्यम | २७ ॥ 

इदानीं बहनां गुणानामेक गुणकाय्येमाह-- 

रूपाणां रूपम्‌ ॥ २८ | 


( हस्तपादादि ) में क्रिया होने को सामग्री अवश्य होती है यह नियम है, तकि अव- 
यवों में क्रिया की जहाँ सामग्री होती है वहां अवयवी छ्षरीरादिकों में क्रिया होने की 
सामग्री होती है यह नियम है, इसी कारण शरीर के चलने से हस्तपादादिकों में चहून 
प्रतीत होता है । यदि ऐसा न माना जाय तो अवयवरूप कारण की क्रिया से ही 
निर्वाह होने से हस्त अवयवरूप कारण तथा अकारण पुस्तक के संयोग से शरीररूप 
कार्य तथा अकाये पुस्तक का संयोग मानने की कोई आवश्यकता न होगी ) ॥ २६ ॥ 

( सत्ताइसवें सूत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हुए कहते हैं कि )--ुनः अनेकों का 
एककाये होता है यह सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--संयोगानां > अनेक संयोगों का, द्वव्यं > द्रव्य (एक काये होता है॥ 

भावाथे--अनेक द्वव्यों के एकद्रव्यरूप कार्य के समान अनेक संयोगरूप गुणों का 
भी एकद्रव्य कार्य होता है ।। २७ ॥ 

उपस्कार--ब हुत से संयोगों का द्रव्यपदार्थ एक्कार्य होता है। स्पर्शशून्य द्रव्य, 
तथा अन्तिम अवयविरूप द्रव्य, तथा विरुद्ध जाति के द्वव्यों के संधोगों को छोड़कर 
जो दूसरे संयोग हैं उनका यह साधम्यं जानना चाहिये । ( इस सूत्र में द्वव्यपद उप- 
लक्षण है क्योंकि नाना गुण से उत्पन्न एक काय॑ में वतमात जाति का आधार होना 
यह द्रव्य गुण तथा कम तीनों पदार्थों का साधम्यं हो सकता है। तथा संयोगानां इस 
सूत्रस्थ पद में बहुबचन विवक्षित नहीं है, क्योंकि स्पर्शादिरहित द्वव्यों के संयोग कारण 
नहीं होते, यही शंकरमिश्र ने 'निःस्परशनां' इत्यादि व्याख्या में स्पष्ठ किया है यह जान 
लेना चाहिये ॥ २७ ॥ 

( अट्ठाइसवें सूत्र का अवतरण शंकरमिश्रऐसा देते हैं कि )--साम्प्रत अनेक गुणों 
का एक गुण का होता है इस अभिप्राय से सृत्रकार कहते हैं कि-- 

पद्पदार्थ--रूपाणां > अनेकछूपों का, रूपं > एकरूप गुण कार्य होता है ॥ 

भावार्थ --अनेक संयोग के ।एकद्रव्य कार्य होने के समान अनेकूरूप गुणों का 
एकढूप गुरा कार्य होता है ॥ २८ ॥ 


ह््८ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


रूपमेक काय्यमित्यन्वय: । रूपपद्मुभयमपि छाक्षणिकम्‌ , अजहत्स्वाथो 
चेय॑ं छक्षणा | कारणेकाथ समवायप्रत्यासक््या जन्यजनकभावाश्रयत्वन्व शक्य- 
लक्ष्यसाधारणो धर्मस्तेन रूपरसगन्धस्पशेस्नेहसांसिद्धिकद्रवत्व कत्वेक प थक्त्वानि 
संगृह्मन्ते | एते हि कारणे वत्तेमानाः कार्यषु समानजातीयमेंकमेव गुणमार- 
भन्‍्ते | द्विधा हासमवायिकारणानाह्लतिः | केचित्‌ कारणेका्थप्रत्यासक्त्या 
जनयन्ति, कारणमिह समवायिकारणं तश्च जन्यस्य रूपादिलक्षणस्य कार्यस्य 
तेन रूपादिलक्षणकायस्य यत्‌ समवायिकारणं घटादि तेन सह कपाले वर्तमान 
रूप कारणेकार्थलमवायेन घटरूपमारभते, एवं रसाद्यपि | कचित्त कार्येकार्थ- 
प्रत्यासक््याउसमवायिकारणत्वमू यथा कारणमपि शब्दों नभसि कारयमपि 


 उसलपा५ हाण कलपकाउक, 


उपरकार--अनेकरूपों का एकरूप गुण काये होता है । ऐसा सूत्र में अन्वय करना # 
रूपपद षष्ठयन्त तथा प्रथमान्त दोनों ही लाक्षणिक हैं, और यह “अजह॒त्स्वार्था' नामक 
अपने मुख्याथं का परित्यांग न करनेवाली लक्षणा है। “अर्थात्‌ अजहत्स्वार्थलक्षणा से 
रूपपद से 'कारणंकार्थंप्रत्यासत्ति'! कारण के साथ एक अथ में सन्निकृष्टसम्बन्ध , से 
घटादिको में वर्तमान स्नेहादि ग्रुणों का भी संग्रह होता है, एवं च कारण के गुण 
अनेक कार्यों में एक ही समानजाति के गुण उत्पन्न करते हैं यह तात्पय है ) | ( प्रदर्शित 
लक्षणा के संपादकधर्म का वर्णन करते हैं कि )--समवायिकारण रूप एक ब्रब्य में 
सम्बन्धरूप संनिकर्ष से का्यंकारणभाव का आधार होना यह दथक्य ( मुड्यार्थ ) 
तथा छाक्षणिक अर्थ में वर्तमान साधारण धर्म है, जिससे रूप ( मुख्यार्थ ) तथा रस 
गन्ध, स्पद्य, स्नेह, सांसिद्धिकद्रवत्व, एकत्वसंख्या, एक पृथक्त्व इतने गुणों का संग्रह 
होता है, क्योंकि यह सम्पूर्ण गुण कारण में वर्तमान होते हुए कार्यों में समानजाति के 
एक ही गुण को उत्पन्न करते हैं। असमवायिकारण दो प्रकार के होते हैं। कोई अपने 
समवायिकारणरूप एक द्रव्य में संनिहित होकर ( कार्य को उत्पन्न करते हैं ) यहां पर 
कारण शब्द से समवायिकारण लेना और वह जन्यरूप कायं के लेना, इससे रूपादि- 
स्वरूप काये का जो समवायिकारण घटादि द्रव्य है उसके साथ समवायिकारण कपाल 
में वतंमान रूप कारणकाथं समवायसम्बन्ध से घट के रूप को उत्पन्न करता है। इसी 
प्रकार रसादि कार्य को भी। किसी-किसी स्थल में कार्य के साथ एक अथ में सनिहित 
होना रूप कार्येकाथ्थंप्रत्यासत्ति से असमवायिकारण होता है, जैसे कारणरूप भी शब्दगुण 
आकाश में दूसरे शब्द को उत्पन्न करता है ( यहाँ कार्यरूप द्वितीय शब्द आकाश में 
वर्तमान है जोर आकाश थर्थे में उत्पादक प्रथम शब्द भी हैं अत: कार्यकार्थप्रत्यासत्ति 
है ) आकाश के समान पाथिवपरमाणुनों में अग्निसंयोग से रूपादि गुण भी कार्यकाथे 
सम्बन्ध ही से उत्पन्न होते हैं। अर्थात्‌ कायं परमाणुरूप तथा अ्ग्निसंयोग दोनों एक 
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शब्दान्तरभार भते, नभस्येत्र रूपा्यपि पार्थिवपरमाणावग्निसंयोगेन कार्य- 
काथसमवायप्रत्यासत्त्या जन्यते ॥ *८ ॥ 

एकस्य कर्मणो उनेककाय त्वमाह-- 

गुरुत्वप्रयत्नसंयो गान।|सुत्तेपणम्‌ ॥ २६ ॥ 

उत्ल्ेपणमेक॑ कार्यममीषामित्यथ: । अन्न गुरुत्वस्य हस्तलोंप्ादिवत्तिनो 
निमित्तकारणत्वप्‌ , प्रयत्नवदात्मसंयोगस्यासमवायिकार णत्व॑ हस्तनिष्ठोस्क्षे- 
पणस्य, लोपनिष्ठोत्क्षेपणस्थ तु हस्तनोदनमसमसमवायिक्रारणम्‌ | अत्राप्युत्कषे 
पणपद्मवक्षेपणादाबपि छाक्षगिकम्‌ ॥ २९॥ 

नमु मृत्तगुणानां कार्याणां कारणगुणपूवकत्वं स्वाश्रथगुणपृवकूत्वब्ोक्तम्‌ , 
द्रव्यकम्रणोश्व न कर्म कारणमित्युक्तमू तथाच कमंण: किम्पि न काय्यमित्या- 
यातप्‌ , तथाचातोन्द्रियाणां सूय्योरिगतो नाम्‌ अतुमानमत्रि दुलभं लिड्ठा भावातू 
अतः संयोगाव्भिगवेगानां कमति सूत्रोक्तमेव स्मारयज्नाह्‌-- 


ही पाथिव परमाणुओं में वरतंमान होने से कार्येकरार्थप्रनिकर्ष से असमवायिकारण 
दै/।। २८ ॥ द | 

( उन्तीसवें सूत्र का शंकरमिश्र अवतरण देते हैं कि )--एकक्रिपा अनेकरक्रार्यों को 
उत्पन्न करती है इस आदश्यय से सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--गुरुत्वप्रयत्नसंयो गानांजूगुरुःव, प्रयत्त तथा संयोग गुणों का, उत्क्षेपर्ण 
'ऊध्वे फेकना ( छककायं है ) ॥ २९ ॥। 

भावाथे--प्रनेक संयोगों के उकद्रव्यकार्य के समान गुरुत्व, प्रयत्न तथा संयोग 
इन तीनों गुणों का उत्क्षेपण कर्म एककाय होता है ॥ २९ ॥ 

उपस्कार--उत्क्षे पणक्रिया गुरुत्व, प्रयत्न तथा संयोग इन तीनों गुणों का एककाय॑े 
होती है, यह सूत्र का भर्थ है। यहाँ पर हस्त तथा मृत्तिका के ढेले में वर्तमान गुरुत्व 
उत्क्षेपणक्रिया में निमित्त कारण है, प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग ( असमवायिकारण 
हाथ में होने वाली उत्क्षेपणक्रिया का ) है, मृत्तिका के ढेले में होनेवाली उत्क्षेपण 
क्रिया का तो हस्त का नोदत नामक संयोय असमवायिकारण है। इस सूत्र में भी 
उत्क्षेपणपद अपक्षेपणादि क्रिया का उपलक्षण (सुचक) होने से लाक्षणिक है ॥ २९ ॥। 

( ३०वें सूत्र का अवतरण हांकापूवक शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--पहाँ पू्वपक्षी 
ऐसा शआाक्षेप करता है कि 'मुतंद्रव्यों के गुण जो कार्य होते हैं उनमें कारण गृणपुर्वंकता 
तथा अपने आघ्रार के गृणपूर्वकता होती है, यह पूवग्रन्थ में प्रतिपादित है, तथा 
द्रव्य और क्रिया में कम॑ं कारण नहीं होता यह भी कहा है, जिससे कर्म का कोई भी 
कार्य नहीं होता ऐसा प्राप्त होता है, एवं च ऐसा होने से अतीन्द्रिय ( प्रत्यक्ष न होने 
वाली ) सूर्यादि प्रहों के गति का अनुमान भी न हो सकेगा, क्योंकि कोई उसका साधक 


७० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


नदी न 
संयोगाविसागाश् कमंणास ॥। ३२० ॥। 
जन्या इति शेषः । व्यक्तयभमिप्रायेण बहुवचन संस्कारो5प्युपल- 
क्षणीय: ।। ३० ॥| | 
ननु द्रव्यकर्मणी न कर्मकार्य इति पृथमुक्तम्‌, संयोगविभागों तु संय्ग- 
विभागकार्य्यावेव तथाचेदानीं कमेणः कारणत्वाभिधान विरुद्धमित्यत आाह-- 
आर पलक 
कारणसामान्ये द्रव्यकमंणां कर्माकारणशमुक्तम्‌ ॥ ३१ ॥ 
कारणसामान्यपदेन तत्प्रकरणमुपत्क्ष्यते तेन कारणसाम्ान्यामिधानप्करणे 
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हेतु नहीं है ( अर्थात्‌ क्ंपदार्थ का कोई कार्य न हो न होने के कारण क्रियादत्त्वरूप हेतु 
से सूे के गति का अनुमान न हो सकेगा ।” इस आशंका के समाधानार्थ संयोगविभा- 
गानां कम! इस सूत्र में कही हुई उक्ति को स्मरण कराते हुए सूत्र कार 
कहते हैं-- 

पदपदार्थ--संयोगविभ!ग़ा: 5 संयोग तथा विभागगृुण, कमणां ८ कर्मपदार्थों के, 
( काय हैं )॥। ३० ॥ 

भावाथ-गुरुत्वादिकों के उत्क्षेपण काये के समान । संयोग तथा विभागगुण 
कर्म पदार्थ के कार्य हैं ॥ ३० ।॥।॥ 

उपस्कार--( सूत्र की न्यूनतापूर्ति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--संयोग 
तथा विभागगुण 'जन्या:? काय हैं ऐपा श्रवशिष्टपद देकर व्याख्या करना । इस सूत्र में 
'संयोगविभागौ' न कह कर व्यक्तियों के आाशयसे इस सूत्र में 'संयोग विभागाः कर्मणां! 
ऐसा बहुवचन का प्रयोग किया है। तथा संयोग और विभाग से संस्कार भी उप- 
लक्षण रूप से अथवा चकार से ग्रहण करना चाहिये ॥ ३० ॥। 

(पुर्वपक्षी की दांकापूर्वंक अन्तिम सूत्र का अवतरण उपस्कार में ऐसा है कि ) पूव॑- 
ग्रंथ में द्रव्य तथा कम क्रिया के काये नहीं होते ऐसा कहा ग्रया है ( २१ सु० ) संयोग 
तथा विभाग संयोग तथा विभाग के कारय ही हैं. तो यहाँ कम को संयोगविभाग का 
कारण कहना विरुद्ध है इस शंका का समाधान सुत्रकार ऐसा करते हैं-- 

पद्पदार्थ--कारणसामान्ये ८ कारणसामान्य के वर्ण में, द्रव्यकमंणां > द्रव्य 
तथा कर्मों का, कम॑ > कर्मपदार्थ, अकारणं ८ कारण नहीं होता, उक्तम्‌ ८5 कहा 
है॥ ३१ ॥ 

भावार्थ--सामान्यरूप से कारण के कथनप्रकरण में द्रव्य तथा कर्म में कर्म 
कारण नहीं होता यह कहा गया है न कि स्वंथा कारण नहीं ही होता यह कहा 
है॥ ३१ || 

उपस्कार--( सुत्र की व्याख्या में शंकरमिश्र पूर्वपक्षी को शंका का उत्तर देते हैं 
कि ) सूत्र में कारणसामान्य इस पद से उसका प्रकरण सुचित होता है, इससे कारण- 
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द्रव्यकमणों प्रति कर्मणोडकारणत्यमुक्त न तु सवथाप्यकारणमेव कमति 
विवक्षितम्‌ । येन संयोगविभागाश्व कमण मिति! सूत्र व्याहन्येतेति 
भावः।। ३१ ॥ 
इति शाझरे वेशेषिकसूत्री पस्कारे प्रथसाध्यायस्य 
प्रथमाहिक 


, या धथ 3० सार. ५-२०७०७मकयााकना.. साधक अा०के-3+4 4५० 2९७०७ ++ का +काका३+कात+ ए-पमक 2-2व + 7३५ 70025: उप ९०:३०३करावक उनका " अकाआा कह आत के: “" ५.० कंप्कााहआाए 7 ३77“ कहर" 767 20 0४१: _ पक भार ९! ०?#+एकइ७। 058: 'आ:४: छा 2० 


सामान्य के कथन प्रकरण में द्रव्य तथा कम में कमपदाथ कारण नहे। हाता गहे कह! 
है न कि सर्वेया ( किसी प्रकार ) वह कारण नहीं होता यह सूत्रकार की विब- 
क्षित है, जिससे 'संयोगविभागाश्व कमेणा म्‌' इस सूत्र में उक्त कर्सों की कारणता कथन 


का विरोध शभआवेगा यह भाव है।। ३१ ।॥ 


इस प्रकार प्रथमाध्याय प्रयमाह्िक में वश पिकसूत्रों की 
उपस्कार व्याख्या समाप्त हुईं । 


प्रथमाध्याये द्वितीयाहिकम 


न्वनेन प्रघट्टकेन द्वव्यादीनां त्रयाणां पदार्थानां कार्यकत्वघटितं 
कारणकत्वघटितग् - साधम्येमुक्तम्‌ , तघ्चानुपपन्न॑ कार्यकारणभावस्येबासिद्धे- 
रिव्यत आह-- 
कारणाभावात्कार्याभावः ॥ १॥ 
हदृश्वते हि. म्च्चक्रसलिलकुलाल्सूत्रादो समवहितेडपि दृण्डाभावादू 
घटाभावः, भूसलिलादी समवहितेडप वीजाभावादक्ुुरशाभावः, स च दण्डघटयो - 
बॉजाइुरयोवाी कार्यकारणभावमन्तरेणानुपपन्न: । अन्यथा वेमायभावेउपि 
( प्रथम सूत्र का शंकापूर्वंक अवतरण शंकरमिश्र देते हैं कि )--इस पूर्वोक्त सन्दर्भ 
में द्रव्य गुण तथा कम॑ इत तीन पदार्थों के कायं की एकता को लेकर तथा कारण 
की एकता को लेकर भी साधम्यं वर्णन किया गया है, किन्तु वह असंगत है क्योंकि 
कार्यकारणभाव ही असिद्ध है क्योंकि उसमें प्रमाण नहीं है। ऐसी हांका के समा- 
घान में सूत्रकार कहते हैं--( अर्थात्‌ 'चिन्तां प्रकतसिद्धबर्धामुपोद्बरातं विदुर्बंधा:' 
प्रस्तुत विषय विचाररूप उपोद्धात सद्भति से कार्य कारणभाव सिद्ध करते हैं-- 
पद्पदार्थ--का रणाभावातु न्‍कारण के अभाव से, कार्याक्रारणभाव: 5 कार्य का 
अभाव होता है॥ १॥। 
भावाथ--तन्‍्तु आदि कारणों के न रहने पर वस्त्र आदि कार्य नहीं होते, ऐसा 
प्रत्यक्ष सिद्ध होने से बिना तस्तु के वस्त्र का न होना तन्‍्तु वस्त्र के कारण हैं तथा 
पट कार है यह कार्यकारणभाव सिद्ध होता है ॥ १ ॥ 
उपस्कार--म्ृत्तिका, चक्र, पानी, कुम्भार, सूत्र इत्यादिकों के समीप होने पर 
भी चक्र चलाने का दण्ड न हो तो घट नहीं होता यह दिखाई पड़ता: है । पृथिवी, जल 
इत्यादि समीप होने पर भी बीज के न रहने पर अद्भुर नहीं होता, यह दोनों दण्ड 
तथा घट के एवं बीज तथा अड्धूर के कार्यकारणमाव के बिना नहीं हो सकता, अन्यथा 
विना का्यंकारणभाव के पट बुनने के साधन वेमा के अभाव में भी घट का अभाव, 
तथा ककड़ों के अभाव में भी अद्भूर का अभाव होता है ऐसा कहा जायगा । ( रत: 
कार्यकारणभाव प्रत्यक्षसिद्ध है, केवल प्रत्यक्ष से ही नहीं अनुमान से भी कार्यकारण- 
भाव सिद्ध होता है इस आ्लाशय से शंकरमिश्र कहते हैं )--किखव और घट पर आदि 
कार्य कदाचितु होते हैं यह भी अनुभवसिद्ध है, वह कदाचितु होना भी कारण कायें- 
भाव माने विना नहीं बन सकता, क्‍योंकि किसी काल में न रह कर किसी काल में 
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घटाभावः शिलाशकछाद्भावेष्प्यकुराभावः स्यात्‌ | किम्न घटपटादोनां कादा- 
चित्कत्वमनुभूयते तद॒पि हेतुफठभावमन्तरेणानुपपन्नम्‌ , नहि किख्ित्काला- 
सक्त्वे सति किब्वित्कालसत्त्वरूपं कादाचित्कत्वं भावानां कारणापेक्षामन्तरेण 
सम्भवति तदा हि स्यादेव न स्यादेव वा नतु कदाचित्‌ स्थातू न हि भावों न 
भवत्येब नाप्यहेतोभवति नाप्यकस्मादेव भवति, न वा निरुपाख्यादेव शशवि- 
घाणादेभवति, किन्तु दण्डवेमादे: सोपाख्यस्यावधेघटपटादों कार्य दशनात्‌ 
अवधिस्तु कारणमेव | एवं कायकारणभावाभावे भ्रवृत्तिनिवृत्ती न स्थाताम्‌ तथा 
च निरीहं जगज्ञायेत न होष्टसाधनताज्ञानमन्तरेण प्रवृत्तिरनिष्टलाधनताज्ञान- 
मन्तरेण निवृत्ति: ॥ १ ॥ द | 

ननु सदेवोत्पद्यते नासत्‌ “सदेव सोम्येदम्न आसीतू” इत्यादिश्रुति- 
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वबतंमानतारूप कदाचित्कता पदार्थों में कारण की छावश्यकता के विना संगत नहीं 
हो सकती । ( यहाँ घटादि कार्य) सकारण हैं, कदाचित्‌ होने से जो कदाचित्‌ नहीं होता 
वह कारणवान्‌ नहीं होता, ज॑से आत्मा ऐसा अनुमान करना चाहिये )। क्योंकि यदि . 
कारण की भपेक्षा न हो तो धटादि काय ही होगा, या नहीं ही होगा, न कि कदाचितु 
होगा । (अर्थात्‌ कारण की क्षपेक्षा न होने से घटादि कार्यों की सत्ता तथा उनके 
अ्रभाव में कालविशेष का नियम न होना अनुचित होने से कादाचित्कता न बनेगी )। 

क्योंकि काये भावपदार्थ नहीं ही होता ऐसा नहीं है, न विना कारण के होता है, न 
अकस्मात्‌ होता है, अथवा असिद्ध होने से निरुपाख्य शशविषाण आदिकों से होता है, 
किन्तु दण्ड, वेमा, इत्यादि प्रसिद्ध कारणरूप अवधि घटादि कार्य के होने में देखी जाती 
है, कारण ही तो काये की क्रवधि होती है अर्थात्‌ नियमित ( अवधि ) कारण वाले' ही 
कार्यो के दिखाने से घटादि कार्य की उत्पत्ति तथा उनके कारणादिकों का निषेध नहीं 
हो सकता, इसी कारण उदयनाचायें ने कहा हैं । 

- हेतुभूतिनिषेधों न स्वानुपाख्यविधिन च | स्वभाववर्णनानेवमवर्धेनियतत्वत) ॥ 
अर्थात्‌ कार्य के कारण तथा उत्पत्ति का निषेध नहीं हो सकता तथा अलीक 

( असिद्ध कारण से भी कार्य नहीं हो सकते, एवं स्वभाव से भी कार्य नहीं हो सकते, 
क्योंकि संसार के संपूर्ण कार्यों में कारणरूप अवधि नियमित है )। (इसी प्रकार कार्य- 
कारणभाव न मानने में दूसरा भी बाघक दिखाते हुए उपस्कार में कहते हैं कि )-- 
यदि कार्यकारण भाव न माना जाय तो प्राणीमान्रों की हितकर्मों में प्रवृत्ति तथा 
क्रहित कर्मों से निवृत्ति भी न हो सकने से प्राणिमात्र निरीह--( इच्छारहित) हो 
जायेंगे, क्योंकि यह मेरे हित का साधन है ऐसे ज्ञान के विना हितकर्मो में प्रवृत्ति 
तथा यह मेरे अहित का साधन है ऐसे ज्ञान के विना अहितकर्भों से प्राणिमात्र को 

पिवृत्ति दोनों नहीं होती ॥ १ ॥। 

( सांख्यमत से शंका करते हुए द्वितीय सुत्र का अवतरण देते हैं कि )--सव ही 


७४ द वशेषिकसूत्रो पस्कार: 


प्रामाण्यात्‌ अन्यथाउसस्वाविशेषे तन्तुभ्य एबं पटो न कपालेश्य इति नियमों 
न स्थादिति चेत्‌ परिणामवादिभिरपि स्वीकृतकारणकेरय नियमोउभ्युपगन्तव्य 
एवं, अन्यथा घटामिव्यक्तिः कपाछेष्वेब न तन्तुष्चिति कथं स्यात्‌ | किझूच 
यद्यमभिव्यक्तिरपि पूृव॑ंमासोदेव तदा तस्या अपि नित्यत्वे आविर्भाबतिरों मादा वे- 
वोत्पादविनाशाबिति रिक्त बचः। अथाविर्भावविरोभावौ कारणापेक्षौं, तदा 
घटपटादोनामपि कारणापेक्षेवासवामध्युत्पत्तिरित्थायातम्‌ । यत्तु कारणं प्रति 
नियमानुपपत्तिरित्युक्तम्‌ , तत्न स्वभावनियसेनवोक्तरम्‌ | स च स्वभावनियमो5- 
न्वयव्यति रेकावगस्यो भवति, अवति हि दण्डमन्तरेण न घटो दण्डे सति घट 
इति सवसाक्षिक्रोइनु भव: । एवव्वानन्यथासिद्धनियतपूवबत्तिजातीयत्व॑ सह- 


कार्य उत्पन्न होता हैँ न कि पूर्व में असतु, क्योंकि 'सदेव सौम्येदमग्र आसीत' यह 
सम्पूर्ण रृश्यमान जगत्‌ सृष्टि के पूर्व सत्‌ ही था, इत्यादि श्रुति इस विषय में 
प्रमाण है, अन्यथा यदि उत्पत्ति के पूर्व कार्य असत्‌ हो तो असत्ता के समान 
होने के कारण तन्‍्तुओं से ही पटकाय॑ उत्पन्न होता है कपालों से नहीं होता यह नियम 
ने हो सकेगा, इस प्रकार सांख्यमतावलम्बी शंका करे, तो परिणामवादी सांख्यमता- 
वलम्त्रियों को भी जिनने कार्य का कारण स्वीकार किया है यह पूर्वोक्त कार्यकारण- 
भाव का नियम मानना हीं पड़ेगा, अन्यथा न मानने से घट की अभिव्यक्ति 
( प्रगटता ) कपालों में ही होती है तन्‍्तुओं में नहीं होती यह नियम न बन सकेगा । 
( यदि जहाँ अभेदसम्बन्ध से कायं सत्‌ होता है वहीं कार्य की अभिव्यक्ति होती है 
ऐसा नियम होने से कपालों में ही घठ की अभिव्यक्ति होगी ऐसा सांख्यवादी कहें 
तो उस पर दंकरमिश्र न्यायमत से कहते हैं कि)---वह सांख्यों को अभिमत घटादिकायों 
की अभिव्यक्ति यदि पूर्व में थी तो उसके भी नित्यततु होने से आविर्भाव ( अभि- 
व्यक्ति ) तथा तिरोभाव ही उत्पाद तथा विनाद हैं यह कहना व्यर्थ हो जायगा । 
और यदि काये के आविर्भाव तथा तिरोभाव कारण की कथपेक्षा करते हैं, तो 
घट-पट इत्यादि कार्यों को भी कारण की अपेक्षा है, अत: असत्‌ घटादि कार्यों की 
ही उत्पत्ति होती है यह सिद्ध होता है। भौर जो शंका में सांख्यवादी ने असत्ता. 
समान होने से तन्‍्तुओं से ही पट उत्पन्न होता है इस नियम की असंगति दिखाई, 
उसमें स्वभावनियम द्वारा ही उत्तर होता है, ( भर्थात्‌ सांख्यों ने जिस प्रकार शब्द 
आकाष् का गुण होता है मन का नहीं ऐसा माना है, उस पर ऐसा क्‍यों ? ऐसा 
प्रशन करने पर स्वभावनियम ही इसका कारण सांख्यों को कहना पड़ेगा, उसी 
प्रकार यहाँ भी घट का कारण कपाल ही है न तनन्‍्तु ऐसा स्वभावनियम ही नेंयायिक 
उत्तर देगा )। ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि |--वह स्वभावनियम अन्वय (कारण के 
रहने से कार्य का रहना ), तथा (व्यतिरेक ) कारण के न रहने से कार्य का न 
होना, इस प्रकार अन्वय तथा व्यत्तिरेक ही से जाना जाता है, क्योंकि दण्ड के न 
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कारिवेकल्यप्रयुक्तकार्यामावद त्त्व॑ वा कारणत्वमू्‌। यद्यवि “यवेयजेत ब्रोहिभिवा 
इस्यादौ नियत० बृवर्त्तित्वं नास्ति न हि यवकरणकयागनिष्पाये फले ब्रोहिकरण- 
कयागस्य पूर्ववर्ज्ित्वम्‌ तथापि विकल्पितं बिहितकारणं कारणमेव, फलकजा- 
व्येडपि द्वयो; कारणत्वोपपत्ते:। तथा च सहकारिवेकल्यप्रयुक्तकाय्योभाववर्त्व॑ 
लोकवेदसाधारणो कारणता, नियतपृबवत्तित्वन्तु अन्वयव्यतिरेकगम्या कारणता 


लोकिको, नहि “स्वर्गकामो यजेत” इत्यादौ व्यतिरेकभागो5पि विषय: भ्रक्षत्तेर- 


रहने से घट काय॑ नहीं होता, दण्ड के रहने से घट होता है, ऐसा प्राणिमात्र को प्रत्यक्ष 
अनुभव होता है। अतः अन्वयव्यतिरेकघटित कारणत्व का यह सार अर्थ है कि 
अन्यथासिद्ध न होते हुए जो कार्य के नियम से पूर्व में वर्तमान हों उनके समान- 
जाति के होना, अथवा कारण के अभाव से काय॑ का अभाववान्‌ होनां ही कारणता 
पदार्थ है। (यहां प्रथम लक्षण में दण्डत्वादिर्प अन्यथा सिद्धों में कारण का 
लक्षण न जाय इसलिये" अनन्यथासिद्धल् विशेषण दिया है। उस घट में अन्यत्र 
वलप्त इत्यादि अन्यथासिद्धिवाले भी घटमात्र में अन्यथासिद्ध न होनेवाल्ले तहृण्ड- 
त्वादिकों में अतिव्याप्ति निवारणाथ निनियतिपद दिया है तथा अरण्प में वतंमान दण्ड 
में उक्त दोषव।रणार्थ जातीयत्वपर्यन्त अनुसरण किया है )। (शंकरमिश्र ने वेदिकस्थल 
में प्यवत्रीहिभिर्व' इत्यादि विकल्पस्थल की कारणता में नियतपुवबृत्तिता न होने के 
कारण उस स्थल के साधारण कारणता को “अथवा” इस कल्प में कहा है। तथा 
'यवै:” इत्यादि वैकल्पिक कारणतास्थलू में तप्रीहिकरणकयाग के न रहने पर भी 
यवकरणक याग से फल की उत्पत्ति होने के कारण कारणाभाव तथा कार्याभाव की 
अनुभवसा क्षिक प्रयोज्य प्रयोजक प्रतीति के न होने से सहकारी पद यहां दिया है । 
उदासीन में अनन्यथासिद्धता के विरह से वह हेतु न हो सकेगा यह भी यहाँ जान 
लेना चाहिये )। ( उक्त दोनों प्रकार के कारण के लक्षणों की समालोचना 
करते हुए दांकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--यद्यपि 'पवैयंजेत ब्रीहिभिर्वा' इत्यादि 
वैकल्पिक कारणता स्थल में नियत पूर्ववृत्तित्वरूप प्रथम कारण का लक्षण नहीं है, 
ब्योंकि यवकरणक याग से उत्पन्न फल के पु में ब्रीहिकरणक याग नहीं है, तथापि 
शास्त्र में विधान किया हुआ विकल्पित कारण भी कारण होता ही है, क्योंकि फल 
एक जाति का होने पर भी दोनों कारण हो सकते हैं, इससे यहाँ सिद्ध होता है कि 
सहकारि विकलता प्रयुक्त कार्याभाववत्तारूप कारणता लोक तथा वेद उभय साधारण 
कारणता है, और कम नियतपृवंबृत्तिताह्प अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों सहचारों 
से जाननेयोग्य कारणता केवल लौकिक स्थल में होती है, क्योंकि 'स्वगंकामो यजेत' 
स्व चाहनेवाला पुरुष याग करे इत्यादि वँदिक कारणता स्थल में व्यतिरेक ( याग के 
के न रहने से स्वर नहीं होता ) भाग भी कारणता का विषय होता है, क्योंकि 
स्वर्गार्थी पुरुष को याग में प्रवृत्ति केबल याग होने से स्वर्ग होता है । इस अन्वय 
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न्वयमात्रन्नानादेवोपपत्त, अत एवं “विकल्पे उभ्यमशाख्थार्थ:” इत्यपि घटते, 
तज्वातीयस्य फरस्य एकेनेवोपपत्ते रपरानुप्रानवरय्यात्‌ू। अत एवं “औौतात्‌ 
साझातू कमण: फछावश्यम्भावनियमः? इत्यप्युचितम्‌ “आगममूरत्याब्यास्या- 
थेस्य व्यभिचारों न दोषाय” इत्याचायोमिधानमृज्वर्थतात्पय्येकम्रेत | तृणा- 
रणिमणिस्थले तु कार्यवजात्यमावश्यक तत्रान्ययव्यतिरेकगम्यत्वातू कारण- 
ताया व्यतिरेकाद्वयतिरेकस्यावश्यकत्वात्‌ । विकल्पस्थले तु फलवेजात्यकऋल्पने 
राजसूयवाजपेयादावषि वेकल्पिको कारणता स्यादिति कार्यकारणभावनिय- 
ममेबोपपाद यज्नाह-- पक कल मो हे 


'+ अंक आपल+ अत 4 परधकककपफ पक, 


: व्याप्तिज्ञान से ही हो सकती है, ( इस अन्बयज्ञान से प्रवृत्ति होने के कारण ही 
'विकल्पे उभयमशास्त्रा्:! अर्थात्‌ विकल्पस्थक्क अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों क्षास्त्र 
के विषय नहीं हैं, यह भी संगत होता है ( अन्यथा व्यतिरेक की भरपेक्षा होने से 
उक्त विकल्प स्थल में दोनों शास्त्र के विषय होने लगेंगे ) क्योंकि उस जाति का 
फल दो में से एक के करने से जब हो सकता है तो दूसरे के करने की आवश्यकता 
नहीं है अर्थात्‌ दूसरा व्यर्थ है। द द 

इसी कारण “श्रौतात्साज्भात्कमंण: फलावश्यम्भावनियम:' धर्थात्‌ “वेदोक्त साज़ 
कर्म करने से फल अवश्य होता है यह नियम है”---यह कहना भी उचित है । किन्तु 
“आगममुलत्वाच्चास्याथंस्य व्यभिचारों न दोषाय” वैकल्पिक कारणता क्वागप (शास्त्र) 
प्रमाण से सिद्ध होने के कारण एक के न रहने पर भी फछ की उल्पत्त होने के 
कारण आनेवाला व्यतिरेक व्यभिचार दोषजनक नहीं हो सकता ऐसा आचाय॑ उदयन 
का इस विषय में सरल तात्पयं ही है ( इस उपस्का रग्रन्थपे यहां यह स्पष्ठ होते 
है कि शंकरमिश्र वंदिक कारणतास्थल में केवल कारण के होने से कार्य होना यह 
अन्यय ज्ञान ही प्रयोजक मानते हैं, ओर ( उदयनाचाय॑ दोनों अन्यय तथा व्यतिरेक 
के ज्ञान को प्रयोजक मानकर व्यतिरेक व्यभिचार शास्त्रमूठक होने से दोषजनक 
नहीं होता ऐसा मानते हैं )। “यदि वेकल्पिक उक्त कारणतास्थल में कार्य की 
विलक्षणता न हो तो तृणादिजन्य वह्िस्थल में भी अग्निरूप काय॑ में वेबित्र्य न 
माना जायगा इस झंका के उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं कि--तृण, धरणि, मणि 


... इस्यादिकों से अग्नि की उत्पत्तिस्थल में तो अग्निख्प काय॑ में विलक्षणता मानना थाव- 


 शयक है, क्‍योंकि वहां कारणता अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों से बोधित होती है, अतः 
कारण के अभाव में कार्य का अभाव होना आवश्यक है। किन्तु 'यर्वर्वा' इत्यादि विकल्प 
स्थलों में तो का में वेलक्षष्य की कल्पना करे तो राज॑धुय वाजपेय भादि यागों में भी 
वेकल्पिककारणता माननी पड़ेगी ( इस प्रकार है जब कार्यकारणमाव अनुभव सिद्ध है ) 
इस कारण, कार्यकारणभावरूप नियम द्वी को सिद्ध करते-हुए सूत्रकार कहते हैं 
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नतु कार्यामावात्‌ कारणाभावः ॥ २॥ | - 


यदि कार्यकारणभावनियमों न भवति तदा कार्याभावादपि कारणाभाव: 
स्थातू। कायोभावः कारणाभावं प्रत्यतन्त्रं कारणाभावस्तु कार्याभावं प्रति 
तन्त्रमू , तेन ढुःखाभावाथ जन्माभावे, जन्माभावाथ प्रवृत्त्यभावे, तद्थंद्् 
दोषाभावे, तदथ मिथ्याज्ञाननिवृत्तये, तद्थशख्लात्मसाक्षात्काराय मुमुक्षुणां 
प्रवृत्ति: प्रयोजनमोपोद्घातिकस्याप्यस्य द्विसूत्रकप्रकरणस्य ॥ २॥ क्‍ 


पदार्थ त्रयोद्द शलक्षणानन्तरभिदानोमुद्दिष्टस्य सामान्यपदा थेस्य लक्षणमाह-- 


क्‍ पद्पदार्थ-- नतु - नकि, कार्याभावात्‌ > कार्य के अभाव से, कारणाभावः ८ 
कारण का अभाव होता है ॥ २ ।। द द क्‍ 
भावाथे--यदि कार्यकारणभावनियम न माना जाय तो जैसे कारण का अभाव 
कार्य के ध्वभाव का प्रयोजक होता है उसी प्रकार कार्य का अभाव भी कारण के 
अभाव का प्रयोजक होने लगेगा, अत: कार्यकारणभावनियम मानना आवश्यक है २॥ 
उपस्कार--यदि काय्यंकारणभाव का नियम न हो तो काये के अभाव से भी 
कारण का अभाव होगा । काय का न होना कारण के न होने में प्रयोजक नहीं है, 
किन्तु कारण का न होना काये के न होने में प्रयोजक है। ( इस कार्य कारणभाव 
रूप नियम के दो सूत्र के प्रकरग का शिष्यों के सावधान होने के लिये साक्षात्‌ 
प्रयोजन को दिखाते हैं कि )--इस कार्यंकारणभाव के नियम के होने के कारण ही दुःख 
का भाव होने के लिये जन्म के अभाव में, जन्म के अभाव के लिये पृण्य-प्रापकर्मों में 
प्रवृत्ति न होने कै लिये ओर उसके लिए राग द्वेषादि दोषोंके न होने के लिये और उनके 
लिये मूलकारण मिथ्याज्ञान की निवृत्ति होने के लिये, और उसके लिये आत्मारूप मुख्य 
पदार्थ के साक्षात्कार रूप ज्ञान के लिये मोक्षेच्छु प्राणियों की शास्त्राध्ययन में प्रवृत्ति 
होती है यही उपोगद्घात संगति से प्राप्त भी इस प्रथम दो सूत्रों का प्रकरण का प्रयोजन 
( भ्र्थात्‌ 'चिन्तां प्रकृतसिद्धर्थामुपोद्धातं विदुर्बंधा:' प्रस्तुत विषयक विचार को 
उपोद्धात कहते हैं इस लक्षण के अनुसार प्रस्तुत में उपयोगी का्यकारणभाव का 


शान न हो तो वेशेषिक दशंनरूप इस शास्त्र के अध्ययन में मुमुक्षुओं की प्रवृत्ति न. 
होगी ) ॥ २॥। 


( इस प्रकार कार्यकारणभाव के दिखाने के पश्चात्‌ सामान्य तथा विशेषपदार्थे 
के वर्णन करने में अवसर संगति की सूचना देते हुए शंकरमिश्र तृतीय सूत्र का भ्वतरण 
देते हैँ कि)--द्रव्य, गुण तथा कमे इन तीनों पदार्थों के उद्देश क्रमानुसार छक्षण करने 
के पश्चात्‌ साम्प्रतकाल में क्रमप्राप्त प्रथम उद्देश किये सामान्यपदाथ का लक्षण 
सुत्रकार करते है--- 


७८ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सामान्य विशेष इति बुद्धयपेक्षम ॥ रे ॥ 

सामान्‍य द्विविधं परमपरद् | तन्न पर सत्ता अपर सत्ताव्याष्यं द्रव्य- 
व्वादि। वन्र सासान्यस्य तद्विशेषस्य च लक्षण वबुद्धिरिव । अनुवृत्तवुद्धिः 
सामान्यस्य व्यावृत्तबुद्धिर्विशेषस्य । इतिना हृयमवच्छिय पराम्रश्यते तेन 
बुद्धयपेक्षमिति नपुंसकनिदेशः | वृत्तिकारस्तु विशेषान्बयमाह परन्तु “नपुंसक- 
मनपुंसकेनकवच्च स्यान्यतरस्याम्‌” इत्यनेनेकवद्धाबो नपुंसकता चेत्याह-- 
बुद्धिरपेक्षा लिड्>/ं लक्षणं वा यस्य तद्बुद्धयपेक्षम्‌। तत्न निव्यमनेकव्यक्तिवृत्ति 
पद्पदार्थ--सामान्य + जातिपदाथे, विशेषः--विशेषजातिपदार्थ, इति > यह 
दोनों, बुद्ध्यपेक्षयु ७ अनुगत तथा व्यावृत्तिरूप बुद्धि की अपेक्षा से सिद्ध होता है ॥३॥ 
भावारथ--इस सूत्र में सामान्य तथा विशेष पद विभागसहित लक्ष्यबोधक हैं 
तथा इति बुध्यपेक्ष यह लक्षण है । इति पद का उभयविश्िष्ठ ऐसा अर्थ है, तथा च 

अनवृत्तिव्यावृत्ति बुद्धिरुप दो प्रकार के सामान्य हैं यह सूत्र का अर्थ होता है ॥ ३ ॥। 
उुपस्कार--सामान्‍्य पर तथा अपर ऐसा दो प्रकार का है। उनमें से सत्ता नामक 
सामान्य परसामान्य है, तथा द्रव्यत्व, गुणत्व आदि अपर सामान्य हैँ। उनमें सामान्य 
तथा उसके विशेषों का भी बुद्धि ही लक्षण है। जिनमें अनुगत ज्ञान सामान्य का तथा 
व्यावृत्त ( भेंद ) ज्ञान विशेष का लक्षण है। यहाँ पर इतिपद से सामान्य तथा 
विद्येष दयरूप का ग्रहण होने के कारण 'बुद्ध्पेक्ष" ऐसा सामान्य में नपुंसकलिग 


का निर्देश है। 
प्राचीन वृत्तिकार ने इतिपद का प्रत्येक सामान्य तथा विशेष में अन्वय किया 


है। ( किन्तु उनके पक्ष में सुत्र के इतिपद का कोई विशेष प्रयोजन नहीं बाता ऐसी 
“आह' इस पद से हांकरमिश्र ने वृत्तिकार के मत में अश्रद्धा सुचित की है ( यह दृत्ति- 
कार कौन है यह अभी तक ठीक-ठीक मालम नहीं हुआ है) । (अपने पक्ष में “बुध्यपेक्षम्‌ 
इस पद में नपुंध४कलिग तथा एकवचन प्रयोग की संगति दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--परन्तु 'नपुंसकमनपुंसकेनेकवच्चास्थान्यतरस्याम्‌' अर्थात्‌ नपुंतकरलिगमिन्त से 
नपुंसकलिज्ध तथा एकवचन विकल्प से होता है, इस पाणिनीय व्याकरण सूत्र के अनुसार 
सूत्रकार ने इस सूत्र में “बुद्ध्यपेक्ष यह नपुंसकलिज्ध तथा एकवचन कहा है-- 
बुद्धि ही है । अपेक्षा-लिज्ध सूत्र के अथवा लक्षण जिसका वह बुदृध्यपेक्ष कहाता है। 
( अर्थात्‌ सामान्यरूप पक्ष में, परत्व तथा अपरत्व को सिद्ध करने में क्रम से अनुगत 
तथा व्यावृत्त बुद्धि लिज्भ हैं। ( अर्थात्‌ इतर पदार्थों से व्यावृत्ति करनेवाला यही हैतु 
है। कभ्षयवा व्यवहारसाधकपक्ष से शंकरमिश्र ने लक्षणं वा ऐसा पक्षान्तर 
दिल्लाया है )। उसमें नित्य होता हुआ जो अनेक व्यक्तियों में समवायसम्बन्ध से वर्ते- 
मान हो, अथवा नित्य होता हुश्ला जो अपनी आधार व्यक्तियों के परस्पर अन्योन्याभाव 
के आश्रयों में वर्तमान हो उसे सामान्य कहते हैं। इन शंकरमिश्र ने किये दो लक्षणों में 
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सामान्यम्‌ , नित्यत्वे सति स्वाश्नयान्योनयाभावसामानाधिकरण्यं बा। परमपि 
सामान्यमपरमपि तथाउपरन्तु सामान्य विशेषसंज्ञामपि छभते यथा द्रठ्य- 
मिद्मित्यनुवृत्तप्रत्यये सत्येब नायं गुणों नेदं कमंति विशेषश्रत्ययः तथा च 
द्रव्यत्वादीनां सामान्यानामेब विशेषत्वम्‌ ! 

रनु विधिरूपं सामान्य नास्त्येव अनुगतमतेरतदूव्यावस्येबीपपत्ते: भवति 
हि गोरवमिति प्रतोतेरगोव्यावृत्तोडयमिति विषय: जातिवादिना5पि गोत्वादि- 
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सुत्र के सामान्यपद ही के समानों के धर्म हप अवयवाथ से नित्य यह अर्थ भाता है। 
इस प्रथम लक्षण में संयोगादिकभी अनेक वृत्ति होते हैं, क्षत; उनमें अतिव्याप्तिदोष के 
निरासाथ धमंवाचक यतु्‌ प्रत्यय का धमंविशेष नित्यता ही है। अतः संयोग नित्य न होने 
से उक्त दोष नहों होगा । नित्यक्षाकाश के परिमाण में अतिव्याप्ति निरास के लिये 
समानपद से प्राप्त अनेक वेत्तिपद दिया है, आकाशपरिमाण एकवृत्ति होने से उक्त दोष 
नहीं होगा । भत्यन्ताभाव में नित्यता तथा धनेकवृत्तिता होने से उक्त दोष वारणार्थ॑ 
वृत्तितद से समवेत ऐसा अर्थ करता जिससे अभाव समवायसम्बन्ध से वृत्ति न होने से 
उक्त दोष का निराश हो जायगा | द्वितीय लक्षण समानपद के भेद घटित अभिप्राय 
से शंकरमिश्र ने किया हैं । इसमें भी नित्यत्वादी विशेषण का फल प्रथम लक्षण के 
समान जान लेना चाहिये। (आगे अपरसामान्य जिस प्रकार सामान्यपद से बोधित 
होते हैं उसी प्रकार विशेषपद से भी बोधित होते हैं इस अभिप्राय से शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--प१रसत्तारूप सामान्य भी उक्त लक्षण है, तथा अपर द्रव्यत्वादि 
सामान्य भी, किन्तु अपरसामान्य द्रव्यत्वादि विशेष संज्ञा को भी प्राप्त करता है, क्‍योंकि 
जैसे यह द्रव्य है, इस प्रकार अनुगत प्रतीति होते हुए भी यह गुण नहीं है यह कर्म नहीं 
है इस प्रकार विशेष ज्ञान भी होता है, अतः द्रव्यत्व गुणत्वादि सामान्यों को ही विशे- 
घषता भी है। ( किन्तु बौद्धों का यहाँ ऐसा पूर्वंपक्ष है )--कि भावपदार्थरूप जातियदार्थ 
है नहीं, क्योंकि अनुगत ज्ञान अतद्व्यावृत्ति ( तज्िन्न के अभाव हो ) से हो सकता है, 
क्योंकि यही गो है इस ज्ञान का गो गोभिन्नत क्षएवादिकों से भिन्‍तर है यही विषय है, 
कारण यह कि जातिवादि नेयायिकों को भी गोत्वजातिविशिष्ठ गोज्ञान में गोभिन्न 
अव्वादिकों का भेद अवश्य ही मानना पड़ेंगा, क्योंकि गौ में गोत्वजाति का वेशिष्टय 
गोभिन्न अश्वादि भेद को छोड़कर दूसरा नहीं हो सकता तथा गोपद की गोरूप अर्थ 
में प्रवृत्त होने का निमित्त भो गोभिन्न शश्वादि भेद ही है। ( अर्थात्‌ प्राचीन नैया- 
'यिकों के मत में अभाव का अभाव जिस प्रकार प्रथम अभाव के प्रतियोगिता 
के नियामक सम्बन्धरूप होता है, इसी प्रकार इतर पदार्थ का भेद भी प्रथम 
भेद प्रतियोगिता के नियामक सम्बन्धरूप होता है इस कारण जातिवादी नैयायिकों ने 
माना हुआ गोत्वादि जातियों का गो आदि व्यक्तियों में समवाय गोभिन्न अश्वादि भेद 
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विशिष्टप्रत्ययस्य दंद्विषयत्वाभ्युपगमात्‌ न हि वेशिष्टथमतद्यावृत्तेरन्यत्‌ , . 
गवादिपदप्रवृत्तिनिमित्तेप्यगोव्यावृत्त्यादिरिव । किन्नव गोत्व॑ कुत्र बत्तते न 
तावदू गबि गोत्ववृत्ते: पूब तस्याभावात्‌ , नाप्यगवि बिरोधात्‌ , यत्र गोपिण्ड 
उत्पद्यते तत्र कुत आगत्य गोर्व॑ वत्तते, न तावत्‌ तत्रेबासीत्‌ देशस्यापि तस्य 
गोत्वापत्ते: । नापि गोत्वमपि तदानीमेवोत्पन्नं नित्यत्वाभ्युपगमात्‌ , नाप्यन्यत 
आगत निष्क्रियत्वाभ्युपगम्रतू; न च एकस्येव नित्यस्य नानाव्यक्तिवृत्तित्व 
कात्स्नेंकदेशविकल्पानुपपत्तेः । न हि कृत्स्नसेकत्रेब बतते अन्यत्र तद्दिेशिए- 
प्रत्ययानुद्यप्रसज्ञात्‌ । नाप्येकदेशेन, जाते रेकदेशस्याभावात्‌ | तदुक्त-- 
न याति न च तत्रासीन्नचो त्पन्नं न चांशवत | 


आल लनमननननननननननननननाननननननननीननननमनन नननननननननननननननननननम मं भणनननननननन_न-न--म-ननननननन नमन 
से अतिरिक्त नहीं है, अतः अतद्व्यावृत्ति से ही निर्वाह होने के कारण अनुगत बुद्धि को 
नियामक भावरूप जातिपदार्थ के मानने की आवश्यकता नहीं है ऐसा बोद्धों के शंका 
का भ्राशय है। ( तथा सामान्य एवं विद्येष के खंडन द्वारा भी जातिपदार्थ का खण्डन 
करते हुए बौद्धों का मत धागे शंकरमिश्र ऐसा कहते हैं कि )--नेयासिकमत से घिद्ध 
गोत्वजाति कहाँ रहती है ? गोत्व के रहने के पृ्व॑ गोव्यक्ति के न रहने से गोव्यक्ति में 
गोत्व रहता है यह नहीं हो सकता, न गोत्वजाति गोभिन्न अश्वादिकों में रहती है, 
क्योंकि विरोध है । तथा जहाँ गोशरीर उत्पन्न होता है वहाँ कहाँ से आकर गोत्व 
उसमें रहता है, वही गोत्वजाति नहीं थी, यदि होती, तो वह देश भी गोत्वजातिमान्‌ 
हो जायगा ( अर्थात्‌ यदि गोशरीर के उत्पन्न होनेवाले देश में पहिले से ही वर्तमान 
गोत्वजाति उत्पन्न होनेवाले गोशरीर का आश्रय करे तो उस देश ( स्थल ) का भी यह 
गौ है ऐसा व्यवहार होने लगेगा ) गोत्वजाति भी गोशरीर के उत्पत्तिकाल में हो 
उत्पन्न होती है, यह भी नहीं मान सकते, क्योंकि उसे नैयायिक नित्य मानते हैं।न 
गोत्वजाति दूसरे गौ से आती है यह भी हो सकता है क्‍योंकि जातिपदार्थ में क्रिया 

, नहीं होती । और नित्य तथा एक जातिपदार्थ नाना आधार व्यक्तियों में नहीं रह सकता 
है, क्योंकि वह जातिपदाथ्थ संपूर्णछप से अथवा एकदेश से व्यक्ति में रहती है ये दोनों 
पक्ष नहीं माने जा सकते, क्योंकि एक गोत्वादि जातिपदार्थ संपूर्णूप से एक ही व्यक्ति 
में नहीं रह सकता, यदि रहे तो दूसरी गौ में गोत्व की प्रतीति न होगी । तथा जातिरूप 
अखण्ड पदार्थ का एकदेश न होने के कारण गोत्वजाति व्यक्ति में एकदेश से भी 


नहीं रह सकती । इसमें बौद्धमत में यह उक्ति प्रमाण है-- 
न याति नच तज्नासीन्‍्तन चोत्पन्न न चांशवत । 
जहाति पूर्व नाधघारमहो व्वसनसंतत्ति: ॥ 
अर्थात्‌ जातिपदाथे कहीं जाता नहीं, न पूर्व में उस व्यक्ति स्थल में रहा, न 
उत्पन्न होता है, न सावयव है, प्रथम आधार व्यक्ति को न छोड़ता है, अतः 
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जहाति पूव नाधारमहो व्यसनसन्ततिः॥ इति | 
सामान्यमस्ति तच्च संस्थानमात्रव्यद्र'यं गोत्वघटस्वादिवत्‌ू न तु गुण- 
कमंगतमसपीति सगोत्रकलहः । 
अन्रोच्यते सामान्य नित्य व्यापकतस्ल व्यापकत्वसपि स्वऋरूपतः सबेदेश- 
सम्बद्धलम्‌ । न देशानां गोव्यवहारापत्ति: समवायेन तद्‌ठयवह्ारस्याभ्यपगसात्‌ 
काछे रूपादिमत्वेडईप काछो रूपबानित्यप्रतीतिव्यवहारबत्‌ | सम च कालों 
नास्त्येव पद्चस्कन्धसंज्ञाभेदमात्रमित्यभ्युपगमादिति वान्यम्‌ कालस्थ साधथि- 
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आदचयं है। ऐसा जातिपदाथ मानने का नैयायिकों को एक प्रकार का व्यसन छग गया 
है । ( इस प्रमाण में पद्म में 'न याति? इससे यदि जाति में गमन माना जाय तो वह 
सक्रिय हो. जायगी, तथा “तत्रासीतु! इस वाक्य से देश में मोत्व की आपत्ति, 
तथा “नचोत्पन्न'' इस वाक्य से अनित्यता की आपत्ति एवं 'न चांशबत्‌ तथा 
जहाति इस वाक्य से भी कारत्स्न्येकदेशविकल्प की अनुपपत्ति नंयायिक मत पर सूचित 
की है )। (इस प्रकार बोौद्धमत से जातिपदाथं मानने में आपत्ति दिखाकर गुण- 
त्वादि जाति को नहीं माननेवाले, किन्तु वेद को प्रमाण मानने से समान गोन्र- 
वाले मीमांसकों की भी जातिपदाथे के विषय में क्रापत्ति दिखाते हुए एशंकरमिश्र 
आगे कहते हैं कि--जाति पदार्थ है, किन्तु वह केवल अवयवसंस्थानरूप आकार 
से प्रगट होता है जंसे गौ के भाकार से गोत्व, घट के आकार से घटत्व, गुण कम 
आकाररहित होने से गरुणत्व कमंत्वादि जातियाँ नहीं है ऐसा सगोत्र मीमांसकों का 
भी झगड़ा है । 

( दोनों मतों का क्रम से समाधान करते हैं कि )--यहां ऐसा हमारा कहना है 
कि सामान्य पदार्थ पृ्वंकथित प्रकार से नित्य तथा व्यापक भी है। जिसमें संपूर्ण 
देशों में सम्बन्ध होना भी व्यापकता है। देक्षों में गोव्यवहार की बौद्ध की दिखाई 
हुई आपत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि नेयायिक समवायसम्बन्ध से व्यक्तियों में 
जाति का व्यवहार मानते हैं, जिस प्रकार कालिकसम्बन्ध से रूपाश्रय भी काल में 
'काल रूपवान्‌ है ऐसी प्रतीति तथा व्यवहार समवायसम्बन्ध से उसमें रूप न रहने 
से नहीं होते । ( अर्थात्‌ काल के समान देशिकसम्बन्ध से देश में गोत्वजाति के 
रहने पर भी समवायसम्बन्ध से देश में गोत्व न होने के कारण वह देश गौ नहीं 
हो सकता । ) काल का दुृष्टान्त ही असिद्ध है क्‍योंकि काल ही में प्रमाण 
नहीं है ।दैस आशय से बौद्ध की पुनः हंका दिखाकर उसका खण्डन 
करते हुए शॉंकरमिश्र कहते हैं कि )--'रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा तथा 
संस्कार नामक पांच स्कन्धमात्र काल हैं ऐसा हम बौद्ध मानते हैं ऐसा भी 
बोद्ध नहीं कह सकते क्योंकि हम आगे अतिरिक्त कालपदा्थ की सिद्धि करेंगे । 
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ध्यमाणत्वात्‌! तथा च यत्र पिण्ड उत्पद्मते तत्रस्थमेव गोल तेन सम्बध्यते 
जात: सम्बद्धश्रेत्येकः काल इत्यभ्युपगमात्‌ | एतेन कोदश्याश्रये बचते इस्यत्र 
यत्र श्रतोयते इत्युत्तरम्‌ । कुत्र अतीयते इत्यत्र यत्र बतंते इत्युत्तम | गाँतल्व- 
बुत्ते: पुत्र स पिण्ड: कीदगासोदित्यत्र नासीदित्येबोत्तरम्‌ | एवन्ल न याति न 
च तत्रासीत्‌” इत्यादिक परिदेवनमात्रम्‌ | अतद्गयावृत्तिरेव गोत्वमित्यत्र 
मौसयमिति विधिमुखः प्रत्ययः एबं बाघकः। न छानुभवोडपि व्याख्यायत 
तंद॒क्तम--- 
७ . ननननतागनगगभगरगगनगभतगनगीनीनीणीीनीनतनीई 
अर्थात्‌ उपरोक्त पंचस्कन्ध के अन्तगंत आलयविज्ञान ही क्षण समुदायादिरूप काल- 
पदार्थ होने से बौद्धभमत से कालिकसम्बन्ध के न होने से 'इस समय घट है! इत्यादि 
प्रतीति बौद्धमत में संयोगसम्बन्ध से घटाधारदेश ही को विषय करती है, कालिक- 
सम्बन्ध से नहीं, तथा कालरूप रसादि विज्ञान में रूपसम्बन्ध न होने से भी काल 
रूपवान्‌ है इत्यादि प्रतीतियों की आपत्ति न आ सकेगी । 

( पूव॑प्रदशित बौद्धमत के जातिपदाथे विषय में आपत्तियों का क्रम से उत्तर देते 
हुए आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )-ऐसा होने से जिस स्थल में गाशरीर उत्पन्न 
होता है वहां रहनेवाला ही गोत्वसामान्य उस गोशरीर से सम्बद्ध होता है 
क्योंकि गोशरीर उत्पन्त हुआ और गोत्वजाति से सम्बद्ध हुआ यह एक ही 
काल है ऐसा नैयायिकों का मत है। इस ,कथन से किस प्रकार के आधार में 
जाति रहती है ? इस पूर्वेक्ति बौद्ध के प्रश्त में जहां गोल्वजाति की प्रतीति होती 
है वहां रहता है, यह उत्तर नैयायिकों का है तथा कहां जातिकी प्रतीति होती है ? 
इस प्रश्न का जहां जाति रहती है वहां प्रतीति होती है यह उत्तर है। गोलजाति 
के रहने के पूर्व वह गो कंसी थी ? इस प्रश्न का उत्तर है कि वह गो नहीं ही थी । 
एवं च ऐसा होने से न याति न च तत्रासीत्‌ इस प्रमाण द्वारा बौद्धों का जातिपदार्थ का 
खण्डन करना केवल अवहेलना (अपमान) मात्र करना है। (यहाँ पर नेयायिकों के खंडन 
का यह आय है कि जिस प्रकार क्षणिकविज्ञानवादी बोढ़ों के मत में असतु रूप भी 
पूव॑विज्ञान उत्तरविज्ञान में अदृष्टफल को उत्पन्न करता हुआ प्रगठ होता है उसी 
प्रकार 'ध्यकस्थाकृतिजातयः पदार्थ: न्‍न्या० सू० व्यक्ति, आकृति तथा जाति तीनों के 
अनुसार समुदाय को पद का अर्थ मानने वाले नेयायिकमत में भी व्यत्ति की उत्पत्ति 
के समय उसमें वर्तमान ही जाति प्रगट होती है ऐसा मानने में कोई दोष नहीं है ) | 
( इसी प्रकार भावरूप जातिपदार्थ न मानकर बौद्धमतानुसार अभावरूप जाति मानने 
में बाधक अ्रमाण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि ) --“अतदृव्यावृत्ति' ही गोभिन्न 
श्रद्वादि में भेद ही गोत्वजाति है इस बौद्धमत में 'यह गी है इस प्रकार भावपदार्थ को 
वर्णन करनेवाला जातिज्ञान ही बाधक है। क्योंकि इस प्राणिमात्र के अनुभव से 
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विधिज: प्रत्ययोडन्योडये व्यतिरेकासमर्थक:” इति । 

न हि गोरयमिति प्रत्ययेड्गोव्यावृत्तिरपि भासते। काइत्सनेंकरेश- 
विकल्पस्तदा भवेत्‌ यद्येकस्य सामास्यस्य कान सवेदेकरेशों बा। क॒त्स्मता 
ह्ानेकाशेषता सा चेकस्मिन्नोपपन्ना | गोरयांसत्यायनुमव एवासद्विषयों न 
वस्तुव्यवस्थापनक्षम इति । अन्नोत्तर वक्ष्यते । 

प्राभाकरास्तु सस्थानमात्रव्यद्ड'यं सासान्यमाचक्षते । तद्यद्यनुगतप्रतोति- 
साक्षिकं तदा क्िमपराद्धं युणकमंगते: ध्षामान्ये: भवति हि रूपर सादावन॒गतधीः 
सा च जातिव्यवस्थापिकेव बाघकाभाबात्‌ | रूपत्वादिजातिषु न तावडयक्तय- 


सिद्ध भावरूप जातिज्ञान की व्याख्या करने की आवश्यकता नहीं है! अतएव प्राचीन 
नेयायिकों ने कहा है--'विधिज: प्रत्ययोउन्योउन्यव्यतिरेकासमर्थकः इंति अर्थात्‌ विधि 
(भावरूप) से उत्पन्न, प्रत्यय: > ज्ञान, अन्य: - दूसरा, अय॑ यह, व्यतिरेकासमर्थक; ८ 
अभावरूप का समर्थन नहीं कर सकता, ऐस।। गौ है इस ज्ञान में गोमिन्न के भेद की 
प्रतीति भी नहीं होती । बौद्ध का दिखाया हुआ साकल्‍्य से जाति व्यक्ति में रहती है कि 
एकदेश से इस प्रकार का विकल्प तो तब होगा यदि एक अख्ण्ड जातिवदाथ में 
सकलतारूप कारत्त्न हो अथवा उसका एकदेश हो, क्योंकि अनेकों की कत्स्नता 
सम्पूर्णता होती है (अर्थात्‌ उद्देश्यता नियामक का व्यापक यावत्त्व ही है अश्ेषत्व) वह 
एक में नहीं ही सकता । ( तथा अखण्ड एक होने से उसका एकदेश ( अंश ) भी 
नहीं हो सकता । यदि बोद्ध कहे कि यह गो है इत्याकारक अनुभव ही गोभिन्न भेद- 
रूप अभावविषय में होता है न कि सत्‌ (भाव) रूप जातिविषय में तो इसका उत्तर 
असद्वाद के खण्डन के समय आगे कहेंगे । 
बेइ को प्रमाण मानने के कारण हमारे सग्रोत्र प्रभाकर मीमांसक ने जो आकार- 
मात्र ही से जाति व्यक्त होती है ऐसा कहा है उसमें हम यह कहते हैं कि वह क्षाकार 
व्यंग्य जाति यदि बनुगत बुद्धि से सिद्ध होती है तो गुण तथा कमंगत गुणत्व,' कमंत्व 
जातियों ने क्या अपराध किया है, क्योंकि रूपरसादि गुण में भी यह गुण है। ऐसी 
प्रतीति होती है, और वह जाति गुणत्वादि जातियों की भी व्यवस्थायक है, क्योंकि 
उसकी जातिता में व्यक्त्य भेदादि कोई दोष बाधक नहीं है । कारण यह कि--- 
“्यक्ते रभेदस्तुल्यत्वं सद्भ रोइ्थानवस्थिति: । 
रूपहानिरपम्बन्धोी जातिबाबकसंग्रह: ।॥।' 
श्र्यात्‌ श्राधार व्यक्ति का एक होना, समानता, सांकर्य, अनवस्था, रूपहानि, 
असम्बन्ध, इतने जाति के बाधक होते हैं इस उदयनाचाय की उक्ति से जातिबाघकों 
के विशेषों के अभाव से गुणत्वादिक भी जाति हो सकती हैं इस अभिप्राय से क्रम से 
गुणत्व कमत्वादि जातियों में जातिबाधकों का निरास करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं 
कि--रूपत्व-रसत्वादि जातियों में आकाश एक व्यक्ति में रहनेवाली ब्याकाधवत्वजाति के 


८४ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


भेदों बाघकः आकाशत्वादिवत्‌ , रूपरसादिव्यक्तीनामनेकत्वात्‌ । नापि 
बुद्धित्वज्ञानस्वादिवत्‌ घटत्वकलसत्वादिवद्दा तुल्यत्वं बाघकम्‌ । तब्चान्यूनानति- 
रिक्तव्यक्तिकत्वम्‌ गुणत्वापेक्षया न्युनव्यक्तिकत्वात्‌ नीलत्वाद्यपेक्षया चाधिक- 
ठयक्तिकत्वात्‌। अत एवं न सह्कूरः भूतत्वमूत्तत्ववत्‌ , परस्परात्यन्ताभाव सासा- 
नाधिकरण्ये सति जात्यन्तरेण सामानाधिकरण्याभावात्‌ | नाप्यनवस्था रूपत्व- 
दिगतसामान्यान्तर!/नम्युपगमात्‌ | नापि रूपहानिर्विशेषत्ववत्‌ , यदि विशेषाः 
द्रव्याश्ितत्वे सति जातिमन्त: स्थुः गुणा: कर्मोणि वा स्युः विभवृत्तित्वे सति 
यदि जातिमन्त: स्युर्गुणाः स्युरित यथा विशेषपदार्थस्वरूपह!निस्तथा प्रकृतेडभा- 
वबातू | नापि समवायत्ववदसम्बन्धः समवाये समवायाभ्युपगमे5नवस्थाभयात्त- 


सबक न्‍िमम-4सा5 “कइ>& 4. ४ 


समान रूपत्वादि जातियों का आधार व्यक्तियों का अभेद बाधक नहीं हो सकता, 

क्योंकि रूपरस इत्यादि ग्रुण व्यक्ति अनेक हैं तथा बुद्धित्व॒ तथा ज्ञानस्त, घटत्व 
तथा कलशत्व के पर्याय (नाम) मात्र का भेद होने से जिस प्रकार ज्ञानत्व तथा बुद्धित्व 
अथवा बटत्व तथा कलशस्व दो जाति नहीं होतीं, उसी प्रकार रूपत्व-रसत्वादि जाति में 
समानता भी बाधक नहीं है। क्योंकि न्‍्यून तथा अधिक व्यक्तियों में न रहना ही समानता 
होती है । प्रकृत में ऐसा नहीं है, क्योंकि गुणत्वजाति की अपेक्षा से रूपत्वाहि जातियाँ 
न्यून व्यक्तियों में रहती हैं तथा नीलत्वादि जातियों की अपेक्षा से वह अधिक रक्तादि- 
व्यक्तियों में रहती हैं । इसीसे भूतत्व तथा मुरतत्व के समान सांकयदोष भी नहीं है, 
( परस्पर अभाव के आश्रय में रहते हुए एक क्षाश्रय में रहना यह सांकयं दोष कहाता 
है, जिस प्रकार भूतत्व के अभाववाले मन में मृतंत्व है, तथा मुर्तव के अनधिकरण 
क्ाकाज्ञ में भूतत्व है, और भूतत्व मूतंत्व दोनों पृथिवी, जल, तेज तथा वायु इन चारों 
में रहते हैं, अत: सांकयं है । उसी श्रकार परस्पर के अभाव के आश्रय 
में रहते हुए दूसरे जाति से एक आश्रय में वतेमानता न होने से ( रूप- 
त्वादि ' जातियों में सांकर्य भी बाधक नहीं है ) तथा रूपत्वादि जातियों 
में रूपत्वस्व उसमें भी रूपत्वत्वत्व इत्यादि दूसरी जातियाँ न मानने के कारण अनवरस्था 
( अप्रामाणिक अनन्तपदार्थे कल्पना ) दोष भी नहीं हो सकता । एवं विश्येषत्व जाति 
मानने के समान रूपत्वांदि जाति मानने में स्वरूपहानि दोष भी नहीं है, यदि विशेष 
पदा् द्रव्याश्रित होते हुए जाति के आश्रय हों तो वे गुण अथवा कमंपदाथ में अन्तगंत 
हो जायेंगे, एवं व्यापकों में रहते हुए जाति के आधार हों तो गुण में अन्तगगंत हो 
जायेंगे, इस प्रकार जैसे विशेषपदार्थ के स्वरूप की हानिरूप दोष आता है उस 
प्रकार रूपत्वादि जाति मानने में स्वरूपहानिरूप दोष नहीं आ सकता और नहीं 
समवायत्व के जातिवाघक के समान समवायसम्बन्ध न होना रुपत्वादि जाति मानने 
में बाधक हो सकता है क्योंकि समवाय में दूसरा समवाय मानने से अनवस्थादोष के 
भय से धसम्बन्ध समवायत्व जाति मानने में बाधक हो सकता है, प्रक्ृत में रूपत्वादि 


।अकधचा १ | 
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थास्‍्तु, प्रकृते तु समत्रायस्यव सम्बन्धस्याभ्युपगमात्‌ । यद्यपि समवायत्वजाति- 
बाधको व्यक्तयभेद एवं तथापि यन्मते उत्पादविनाशशीछाः बहचः समवाया- 
स्तन्मते द्रष्टट+म । अभावत्वादिजात्यम्युपगमे वा बाधकमेतत्‌ | विबादपदमन- 
गतबुद्ध., अनुगतनिमित्तसाध्या अबाधितानुगतमतित्वात्‌ दामकुसुमबुद्धिबत्‌ 
इति जातों मानभिति वृत्तिकारास्तचिन्त्यम्‌ ॥ ३ ॥ 

सामान्य विशेष इति द्वेविध्यं यदुक्त तदु पपाद्यन्नाह-- 

भावोज्नुबृत्तरेव हेतुत्वात्‌ सामान्यमेव ॥ ४ ॥ 
भाव: सत्ता अनुवृत्तेरेव हेतः न तु व्यावृत्तेरपि हेनूुः! तथा च विशेषयंत्ञां 
न लभते ॥ ४ ॥। 


जातियों का रूपादि आधार व्यक्तियों में समवाय ही मानने के कारण क्षसम्बन्ध रूप 
त्वादि जातियों के स्त्रीकार करने में ब!घक नहीं हो सकता । यद्यपि समवायत्व जाति 
मानने में समवायरूप भाधार व्यक्ति के एक होने से व्यक्ति का अभेद होता हो बाधक 
हो सकता है, तथापि जिनके मत में उत्पत्ति तथा विनाशस्वभाव अनेक समवाय माने 
जाते हैं उनके मत से असम्बन्ध को समवायत्व जाति का बाधक फहा है। अथवा 
अभाव में अभावत्व जाति के मानने में असम्बन्ध को बाधक मान#र यह॒ कहा है 
क्योंकि अभाव का भी समवायसम्बन्ध नहीं होता किन्तु स्वरूपसम्बन्ध। विवादग्रस्त 
अनुगतज्ञान, अनुगत (एक ) निमित्त से होता है, बाधारहित अनुगतज्ञान 
अनुगत ( एक तिमित्त ) से होता है। बाधारहित अनुगतज्नान न होने से माला 
में गूथे पुष्पों के ज्ञान के समान, (यहाँ भानात्मक ज्ञान के वारणार्थ अ्रबाधित 
पद दिया है ) ऐसा कनुमान ही जातिपदार्थ अतिरिक्त मानने में प्रमाण है ऐसा 
वृत्तिकार का मत है, जो विचारणीय है। (यहाँ हांंकरमिश्र ने “विचारणीय हैं इस 
उक्ति से उक्त अनुगत धर्मप्रकारक ज्ञान प्रत्यक्ष सिद्ध होने से उसमें अनुमानप्रमाण 
की कोई आवश्यकता नहीं है, तथा इस अनुमान से वह अनुगत बुद्धि का निमित्त बौद्ों 
द्वारा माना हुआ अहद्ृव्यावृत्ति ही क्‍यों न सिद्ध होगा ऐसी वत्तिकार के मत में अपनी 
अश्रद्धा सूचित की है )॥ ३ ॥ हे 

( चतुर्थ सूत्र का अवतरण इस प्रकार शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--सामान्‍्य तथा 
विशेष इस प्रकार जातिपदार्थ जो दो प्रकार के पूर्व में कहे हैं उसी का सम ६४+ क 
हुए सुत्रकार कहते हैं कि. 

पद्पदार्थ--भावःच्सत्ता, अनुवृत्ते: एव > अनुगत बुद्धि का ही, हेतुत्वात्‌ कारण 
होने से, सामान्य एवं 5 सामान्य ही है । 

भावाथ--सामान्य तथा विशद्येष नामक दो प्रकार की जातियों में सत्ता नामक 


जाति अनुगत बुद्धि का ही कारण होने से वह केवल सामान्यरूप ही जाति है नकि 
विशेषरूप ॥ ४ ॥। द 


८६ वेशेषिकसूत्रो पस्का रः 


केषां सामान्यानां विशेषसंज्ञेत्यपेक्षायामाह-- 
द्रव्यत्वं गुणत्वं कर्मत्वश्व॒ सामान्यानि विशेषाश ॥ ५ ॥ 

चकारः.. प्रथिवीत्वादीनि-द्रव्यगतजातीः, रूपत्वादीनि-गुणगतजातीः: 
उत्केपणत्वादोनि-कर्मगतजाती: समुच्चिनोति | द्रव्यत्वमित्यादाबसमास: परस्पर 
व्याप्यव्यापकभाबाभावसूचनाथ: । सामान्‍्यानि विशेषाश्रत्यत्रा5समासः सामा- 
न्‍्यत्वे सत्येव विशेषत्व॑ यथा ज्ञायेत तद्थम्‌ , अन्यथा सामान्यविशेषा इति 
पष्ठीसमासभ्रमः स्यात्‌ , तथा च सामान्यत्वे सात विशेषत्वं न प्रतोयेत | ननु 
द्रव्याकारानुगतमतिसाक्षिक न द्रव्यत्वम्‌ , प्रथिव्यादी कथब्ित्‌ तत्‌-सर्तवेर्डाप 
वाय्वाकाशादौ तद्सम्भवात्‌ । न च गुणत्वावच्छिन्नकाय्ये समवायिकारण- 
तावच्छेदकतया तत्सिद्धिः नित्यानित्यवृत्तितया गुणत्वस्थ काय्येतानवच्छेद- 

उपस्कार--भाव नाम सत्ता अचुवृत्ति ही को कारण है, नकि व्यावृत्ति ( भेद “एप्प उाफप्रयग झक झदत ही की कारण है, नकि व्याइत्ति ( भेद ) 
की भी कारण । इस कारण विशेष संज्ञा को नहीं प्राप्त करती ॥ ४ ॥। 

किन जातियों की विशेष संज्ञ! है ? इसे जानने की कषपेक्षा में सुत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--द्रव्यत्वंकद्व्यत्व,. गुणत्वंगुणात्ठ, कर्मत्व॑ चर ओर कमंत्व भी, 
सामान्य ८ सामान्य नामक, विधेषा: च- और विशेष नामक भी हैं ॥ ५ ।॥। 

भावाथ--द्रव्यत्व, गुण तथा कर्मत्व एवं चकार से संगृहीत प्रृथिवीत्व, रूपत्व, 
उत्क्षेपणत्वादि जातियाँ भी सामान्य तथा विशेष नामक भी हैं ॥ ५ ॥ 

उपस्कार--( सूत्न में ) चकार पृथिव्यादि नौ द्रव्यों में रहनेवाली पृथ्वीत्व, 
जलूत्वादि जाति तथा रूपादि चतुविशति गुणों में वर्तमान रूपत्वादि जाति तथा उत्क्षेप- 
णादि पांच कर्मों में वत्तमान उत्क्षेपणत्वादि जातियों का संग्रह करता है। सूत्र में 'द्रव्य- 
त्वगुणत्व क्मंस्वानि' ऐसा समस्त पद, द्रव्यत्व, गुणल तथा कमंत्व जातियों का परस्पर 
व्याप्य-व्यापकभाव नहीं है यह सूचित करने के लिए नहीं रक्‍्खा । तथा 'सामानन्‍्यानि- 
विशेषाश्च' यहाँ पर सामान्यरूप होते हुए ये विद्योषरप भी होते हैं यह जानने के लिए 
ध्सामान्यविशेषा:' ऐसा समस्तपद नहीं दिया है। नहीं तो सामान्य विशेषा: इस समस्त- 
पद में 'सामान्यस्यविशेषाः ऐसा षष्ठीतत्पुछ्ष समास का भ्रम होने से द्रव्यत्वादि 
जातियाँ सामान्यरूप होते हुए विशेषरूप भी हैं यह ज्ञान न होगा। यहाँ पर 
पुवंपक्ष ऐसा हो सकता है कि द्रव्य है द्रव्य है! इत्याकारक अनुगतज्ञानरूप प्रत्यक्ष 
प्रमाण से ( द्रव्यत्व जाति ) सिद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि पृथ्वी, जल आदि द्रब्यों में 
किसी प्रकार द्रव्यत्वजाति के होने पर भी वायु, आकाश, काल इत्यादि द्रव्यों 'द्रव्यं 
द्रव्य! ऐसा प्रत्यक्ष न होने के कारण (द्रव्यत्वजाति कंसे सिद्ध हो सकती है )। ग्रुणत्व- 
विशिष्ट सम्पूर्ण गुणछ्षण काय के समवायिकारण द्रव्यों में वतंमान समवायि- 
कारणता के नियामकरूप होने से द्रव्यत्वजाति की सिद्धि हो सकती है, ऐस। नहीं कह 
सकते, नित्य त॑था अनित्य दोनों प्रकार के गुणों में गुणत्वजाति के रहने के कारण 
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कत्वात्‌ , गुणत्वाथंमपि परयन्नुयोगस्य तादवस्थ्यात्‌। मेबम्‌ संयोगत्वाब- 
चिछिन्नकायसमवबायिकारणताबच्छेदकतया द्र॒व्यत्वसिद्धे:। सा हि न पृर्थिवी 
त्वाद्यनच्छे्ा न्‍्यूनवृत्तित्वातू, नापि सत्तावच्छेश्ाईपिकबृत्तिखात अवश्य 
हावन्छेदकेन भमवितव्यम्‌ , अन्यथाकस्मिकवाकत्तः | तत्रपरमाणुषु दयणुक्रासम- 
वायिकारणवत्तया द्वयणकेषु व्यशुकासमवास्कारणवत्तया विभुचतुष्यस्थ सब- 
मूतेसंयोगितयेव सिद्ध: नभसि इन्द्रियमन:संख्रोगाधारतया वाया तजादिनाद - 
नाश्रवतया प्रत्यक्षद्रत्येषु प्रत्यक्षतयंब संयोगाम्युपनभस्यावश्यकत्वातू | अजसूतु 


गुणत्वजाति द्रव्यरूप कारणों में वत्तमान कारणता को निरूपित करनेवाली गुणों में 
वतंमान कार्यता की नियामक नहीं हो सकती, (क्योंकि न्यून तथा अधिक में न रहनेवाऊा 
ही धरम नियामक होता है, नित्यगुणों में रहने से जो किसी के कार्य नहीं होते गुणत्द 
क्रध्िक में रहने से द्रव्यनिष्ठ कारणतानिरूपित गुणनिष्ठकारयंता का नियामक नहीं हो 
सकता) तथा गुणत्वजाति.के लिए,भी प्रश्न उसी प्रकार हो सकता है (अर्थात्‌ गुणत्व जाति 
कंसे सिद्ध होती है यह प्रश्न समान ही है) तस्मात द्रव्यव्वजाति सिद्ध नहीं हो सकती | 
(इस पुव॑ पक्ष के समाधान में शंकरमिश्र कहते हैं कि)--ऐसा नहीं, क्योंकि सामान्यरूप 
से संपूर्ण संयोगरूप कार्यों में वर्तमान कार्यता से निरूपित द्रव्यों में वतेमान समवायि 
कारणता के नियामक होने से द्र॒व्यत्वजाति सिद्ध होती है। भर्थात्‌ संयोगत्वविरिष्ठट 
संपूर्णणंयोग में वर्तमान कायंता से निरूपित द्वव्यों में ब्तेमान कारणता किसी धर्म से 
युक्त है, कारणता होने से, घटकार्य निरूपित दण्ड में वतेमान कारणता के समान इस 
अनुमान से वह अन्यूनानतिरिक्त में वतंमान धर्म द्रव्यत्व ही होगा इस प्रकार 
द्रव्यस्वजाति की सिद्धि होती है । (इसी का आ्लागे शंकरमिश्र स्पष्टीकरण करते हैं 
कि)--इस संयोग में वर्तमान कार्यता निरूपित द्रव्य में वतमान कारणता का नियामक 
घर पृथिवीत्वादिक नहीं हो सकता, क्योंकि न्‍यन में वर्तमान है, न सत्ता जाति उस 
कारणता की. नियामक हो सकती है, क्योंकि वह गुण तथा कर्मों में रहने से अधिक 
में रहती है। उक्त कारणता का नियायक धर्म तो अवश्य मानना पड़ेगा, नहीं तो संयोग- 
रूप कार्य आकास्मिक होने लगेगा, ( भर्थात्‌ द्रव्यों को छोड़कर गुणादिकों में संयोग- 
रूप कार्य क्‍यों नहीं होता यह आपत्ति भा जायगी । उसमें परमाणुरूप द्रव्योंमें द्यणुकरूप 
कार्य के आसमवायिका रण होने से दृथणुरों में व्यसरेणुरूप कार्यों के असमवायिकारण 
होने से तथा आकाश,काल, दिक तथा भात्मा इन चार व्यापक द्र॒व्यों में सम्पूण मुतंद्रव्यों 
की संपोगिता होने से एवं मन में इन्द्रिय तथा मन के संयोग का आश्रय होने से, वायु 
में तृणादिकों के नोदन नामक संयोग के आधार होने से तथा प्रत्यक्ष द्रव्यों में प्रत्यक्ष से 
ही संयोग मानना आवश्यक है। नित्यसंयोग तो है नहीं, यदि होता तो कर्म तथा 
नित्य दोनों प्रकार के संयोगों में वतेमान होने के कारण संयोगत्वजाति अधिक 
वृत्ति होने से संयोग में वतमान कायंता की नियामक न होती | यदि नित्य संयोग माना 


पद वशेषिकसूत्रो पस्कार: 


संयोगो नास्त्येत्र येन संयोगत्वस्यापि कार्य्याक्रायवृत्तितया कायतावच्छेदकता 
न म्यात्‌ | एवं विभागस्मवायिकारणताबच्छेदकतयाऊपि द्रव्यत्वसिद्धेः सुप्रति- 
पद्त्वातू । 

गुणत्वन्तु संयोगविभाग समवायिकारणस्वासमवायिकारणत्वशूस्ये सामा- 
न्‍्यवति यत्‌ कारणत्वं तद्वच्छेदकतयेव सिद्धमित्युक्तत्वातू । कमत्वमाप प्रत्य- 
क्षद्रव्येषु चलतीति प्रत्ययसाक्षिकम्‌ | अन्यत्र तु संयोगविभागानुमेयम संयोग- 
विभागो भयाससवायिकारणतावच्छेदकतयाउपि_ कमंलवसिद्धंरावश्यकत्वात्‌ । 
अत एवादित्यस्य देशान्तरप्राप्त्या गत्यनुमानम्‌ , तत्र च देशान्तरस्याकाशादेरती- 
न्द्र्यित्वेषषि तत्किरणसंयोगविभागयोस्तन्मण्डलेन प्रत्यक्षत्वातू वत एबं गत्य- 
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ही जाय तो भी हम द्रव्यत्वजाति की सिद्धि इस प्रकार कर सकते हैं। (इस आशय से 
शंकरमिश्र कइते हैं कि)--विभागरूप कार्य में वत्तेमान कार्यता से निरूपित द्रव्य में 
वर्तमान समवायिकारणता के नियामक होने से भी द्रव्यत्वजाति की सिद्धि हो सकत 
है. ( क्योंकि जिस प्रकार संयोगरूप काय॑ में द्रव्य ही समवशयिक्रारण होते हैं अर्थात्‌ 
द्रव्यों में ही संयोग होता है उसी प्रकार विभागरूप कार्य भीद्र व्यों में ही होता है 
यह नियम है )। यहाँ भी संयोग के समान अनुमान का प्रयोग जानना चाहिये । 

( इसी प्रकार गुणत्वजाति की सिद्धि दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--संयोग 
तथा विभाग कार्य में जो समवाय तथा असमवायिकारण न हों तथा सामान्याश्रय 
हों । ऐसे गुणों में वतमात जो कारणता उस कारणता के विधामक धर्म छप से गृुणत्व- 
जाति की सिद्धि होती है ( यहाँ भी पूर्वोक्त प्रकार से मिलित संयोग तथा विभाग की 
कारणता से शून्य ऐसा अं लेता चाहिए नहीं तो संयोगविशेष में कारण संयोग में 
अव्याप्ति दोष आ जायगा । इसी प्रकार विभाग में भी यह जान लेना चाहिए। ( इसी 
प्रकार कर्मत्वजाति की सिद्धि करते हुए दांकरमिश्र कहते हैं कि)--ऋरमंत्वजाति तो 
'चलति' चलता है, जाता है इत्यादि कर्मों के प्रत्यक्ष सिद्ध होने के कारण प्रत्यक्ष 
द्रव्यों में प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है, अप्रत्यक्ष द्रव्यों में संयोग तथा विभागरूप क्रिया के 
कार्यों से क्रिया की अनुमान से सिद्धि हो सकती है, क्योंकि संयोग तथा विभागरूप 
कार्यों में वतमान कर्यता से निरूपित क्रिया में वतमान कारणता के नियामक धमंरूप 
से भी कमंत्वजाति की सिद्धि होना आवश्यक है। कर्म के संयोगादि कार्य में कारण 
होने से ही सुयंनारायण की गति का देक्षान्तर संयोगरूप प्राप्ति से सूय॑ गतिवाले हैं 
देशान्तरप्रासि होने से ऐसा अनुमान होता है। उस अनुमानत्र में आकाशादिरूप देशान्तर 
(भिन्न देश) के रूपरहित होने के कारण अप्रत्यक्ष होने पर सूर्य के किरणों के संयोग तथा 
विभागों का सुयंमण्डल से प्रत्यक्ष होता है, उसी देशान्तरप्राप्ति से सूयें की गति का 
पूर्वोक्त अनुमान होता है ॥ अर्थात्‌ आकाशरूप देशान्तर के अतीन्द्रिय होने पर यहाँ 
सुयं मण्डल ही देशान्तर है उससे उसके किरणों के संयोग तथा विभाग के प्रत्यक्ष होने 
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नुमानम्‌ । देशान्तरप्राप्तिमान्‌ आदित्य: अविनाशिल्ते द्रव्यत्वे च सति प्राडसमु- 
खो पलब्धस्य प्रत्यड्मुखेन तेनैबो पलछभ्यतया प्रत्यभिज्ञायमानत्वादिति देशान्तर 
प्राप्या अनुधितिया आदित्यगस्यनुमानमित्यद्द्योतकराचायों: ॥ ५॥ 

ननु य एवं विशेषपदार्थ दद्दिष: सएब कि सामान्यविशेषत्वे नाभिधी यते 
इति शिष्याकाहू। मपनयज्नाह-- 

अन्यत्रान्त्येम्यों विशेषेभ्यः॥ ६ ॥। 

अन्स्या विशेषा नित्यद्रव्यवृत्तयो येडमिद्विता: तान्‌ बजण्त्वा सामान्यविशे- 

बाभिधानमित्यर्थ: | अन्तेडवसाने भवन्तीत्यन्त्वा, यतो न व्यावत्तकान्तर मस्ती- 


न हक वेशकलणन ५ भामह७सजाधाबइकछ. 
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के कारण देशान्तरप्राप्ति से सुयंगति के अनुमान में कोई बाधा नहीं आ सकती । 
आकाश के अतीन्द्रिय होने से उसके संयोग तथा विभागों के भी अतीन्द्रिय होने से प्रत्यक्ष 
न होने के कारण लिड्भ (साधक) न होने पर भी अनुमान हो सकता है। ( इस आशय 
से न्‍्यायवातिककार के मत से सिद्ध अनुमान दिखाते हुए शंकरमिश्र आगे कहते हैं 
कि)--सूये, 'देशान्तरप्राप्ति वाले हैं, अविनाशी तथा द्रव्य होते हुए जिस पूर्वाभिमुख पुरुष 
को दिखाई पड़कर पश्चिमाभिमुख होने पर उसी पुरुष को वही सूर्य हैं ऐसी प्रत्यभिज्ञा 
होने से इस प्रकार अनुमान से सिद्ध देशान्तरप्राप्तिहप हेतु से पूर्वोक्त सूर्यगति का 
अनुमान होता है ऐसा उद्योतकर भारद्वाज आचाये कहते हैं! यहाँ तेल तथा बत्ती 
के विकार के कारण प्रतिक्षण में विनाश्षी पूर्वाभिमुख तथा पश्चिमाभिमुखी पुरुष से देखे 
हुए तथा वही यह दीप है इस प्रत्यभिज्ञा विषय भी दीप में व्यभिचार निरासार्थ 
अविनाशी होते हुए यह विशेषण दिया है तथा सूर्य के रूप में उक्त दोष परिहाराथ्थ॑ 
द्रव्य होते हुए यह विशेषण दिया है, इस अनुमान में प्रथम पु दिशा में स्थित पश्चातु 
किसी द्वारा पश्चिम में के आया हुआ मणि इत्यादिक इृष्टान्त जान लेना चाहिये ॥५॥। 

(षष्ठ सूत्र का अवतरण प्रश्नशकापूर्वक देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--प्रश्न 
है कि जो अन्त्य विशेष पदार्थ कहा गया है क्या वही सामान्यविशेषरूप सुत्रकार ने कहा 
है ? ऐसी शिष्यों की जिज्ञासा के निवृत्त्य्थ सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ-अन्यत्र & छोड़कर, घन्त्येभ्य: ८ अन्त्य, विशेषेभ्य: ८ विशेष पदार्थों 
को ॥ ६ ॥। 

भावाथ--परमाणु आदि नित्यद्रब्यों के परस्पर भेद से 'साधक' घन्त्यविशेष 
पदार्थों से यह सामान्‍्यरूप होते हुए विशेष सामान्य भिन्न हैं ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--नित्य द्रव्यों में वर्तमान अन्त्यविशेष पदार्थ जो कहे हैं उनको छोड़कर 
ध्षामान्य होते हुए विशेष कहे गये हैं यह अथ्थं है । किन्तु अन्त में (अवसान में) होते हूँ 
वे भन्त्य भर्थात्‌ जिनका दूसरा भेदक नहीं है ऐसी यहाँ उदयनाचार्य की व्याख्या है। 
(थर्चातु एकमात्र में वर्तमान तथा जातिशून्य विशेष कहाते हैं। इसमें गुण के भी एकमात्र 


९० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


त्याचाय्योः। उत्पादविनाशयोरन्ते5दसाने भवन्तोत्यन्त्या नित्यद्रव्याणि तेषु' 
भवन्तीध्यन्त्या विशेषा इति बृत्तिकृत: | ते हि विशेषा एव व्यावृत्तिबुद्धिहेतवों न 
तु सामान्यरूपा अपीति ॥६ ॥ 

सत्तासामान्यमित्यत्र चहूनां विप्रतिर्षात्तरतस्तन्न प्रमाणमाहू-- 

सदिति यतोद्रव्यमुणकमंसु सा सत्ता ॥| ७॥ 

इतिकारेण यतो प्रत्ययव्यवहारयोः प्रकारमुपदिशति | तथा च द्रव्यादिषु 
त्रिषु सत्सद्ति-प्रकारको यतः प्रत्ययः सदिदं सद्दिमित्याकारक: शब्दप्रयोगो 
वा यद्धोनः: सा सत्ता ॥ ७ ॥ 

__ मु द्रव्यगुणकर्ंभ्यः प्रथणभावेन सत्ता नानुभूयतेज्तो द्रव्याद्यन्यवममेवष 
वृत्ति होने से तथा अभाव के जातिशून्य होने से उनमें अतिव्याप्तिवारणार्थ दो पद 
दिये हैं। यदि कोई अभाव एकमान्न में रहता हो तो उसमें उक्त दोषवारणार्थ वृत्तिता 
समवायसम्बन्ध से लेने से दोष न होगा यह उदयन का आश्चय है ) | ( वृत्तिकार के 
मत से इस सत्र की व्याख्या करते हैं कि )--उत्पत्ति तथा विनाश के अन्त (अवसान) 
में होनेवाले अन्य नाम नित्यद्र्य उनमें जो हों वे अन्त्य--विशेष ऐसा वृत्तिकार कहते 
हैं । वे विशेष ही हैं। भेद बुद्धिमात्र के कारण नकि द्रव्यत्वादिकों के समान सामान्‍्य- 
रूप होते हुए विशेषरूप भी । ( यहाँ पर ब्ृत्तिकार के मत में सूत्र के अन्त्य इस पद में 
अन्त्या नित्य!!, धन्त्याश्च नित्यद्रव्यवृत्तयश्च' ऐसे एक दोष समास मानने से नित्य होते 
हुए नित्य द्रव्यों में वर्तमान होना ऐसा विशेषों का लक्षण सिद्ध होता है ॥ ६ ॥ 

( सप्तम सूत्र का अवतरण देते हुए शंक्रमिश्र कहते हैं कि )--सत्ताजाति के 
विषय में अनेक विद्वानों का विवाद है अतः सत्ताजाति में सृश्रकार का प्रमाण देते 
हैं कि--- 

पद्पदार्थ--सत्‌ ८ सत्‌ है, इति & इस प्रकार ( ज्ञान तथा व्यवहार), यतः 
जिससे ( होता है ), द्रव्यगुणकर्सु 5 द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों में, सा ८ वह, 
सत्ता - सत्ता नामक सामान्य है ॥। ७ |। 

भावाथ--जिस जाति को लेकर नो पृथ्वी आदि द्रव्य, रूप आदि चतुविशति गुण 
तथा उत्क्षेपण आदि पाँच कर्मों में 'सतु है सत्‌ है! ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार होता है बह 
सत्ता नामक सामान्य कहाता है, अर्थात्‌ 'सत्‌ है सत्‌ है” यह भनुगत बुद्धि ही सत्ता- 
जाति में प्रमाण है ।। ७ !। 

उपस्कार-- इस सूत्र में 'इति' इसपद से ज्ञान तथा व्यवहार दोनों का प्रकार 
सुत्रकार ने कहा है। ऐसा होने से द्रव्यग्रुण तथा कर्मों में 'सत्‌ है सत है” इस प्रकार का 
ज्ञान जिसके अधीन होता है, अथवा 'यह सतु है यह सत्‌ हैं! इत्याकारक शब्द का 
प्रयोग ( व्यवहार ) भी जिसके अधीनता से होता है वह सत्ताजाति कहती है ॥ ७ ॥। 

( शंकापूर्वक अ्रष्टम सूत्र का अवतरण देते हैं कि )--यहाँ ऐसी शंका है कि द्रव्य, 


भ० १, आ० २] द्रव्यत्वस्येतरेतरप्रकार: ९१ 


सत्ता यतो हि यद्‌ भिन्न भवति तत्ततों भेदेनानुभूयते यथा घटः पटातू, न च 
सत्ता तेभ्यो भेदेनानुभूयते इति तदात्मिकैवेत्यत आह-- 


द्रव्यगुणकरम भ्योज्थॉन्तरं सत्ता ॥ ८॥ 


द्रव्यादयोउननुगता: सत्ता चानुगता। तथा च अनुगतत्वानतुगतत्वलक्षणवि- 
रुद्धधर्माध्यासेन तेभ्यो भेदस्य सिद्धत्वात्‌ | यत्त तेभ्यो:उन्यत्र नो पलभ्यते तदयुत- 
सिद्धिबलातू घटपटयोस्तु युतसिद्धि: | न च व्यक्तिस्वरूपमेब सत्ता, ठयक्तीनाम- 
नुगमात्‌ | स्वरूपत्वं यद्यनु गतं तदा सैव सत्ता, अननुगतैरापि स्वरूपेरनु गत- 
व्यवहारश्ेत्तदा गोत्वादिभिरपि गतम्‌ । अत एवं यत्र सत्ता समवेति ताह- 
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गुण तथा कर्मों से भिन्‍न सत्ता जाति के अनुभव नहीं होता, अतः द्रव्यादिश्नय में ही 
कोई एक द्रव्य, गुण या कर्म सत्ता हो सकती है, क्योंकि जो जिससे भिन्‍न होता है वह 
उससे भिन्‍्नरूप से जाना जाता है, जैसे घट पट से भिन्‍न ज्ञात होता है. प्रकृत में द्रव्य, 
गुण तथा कमंपदार्थों के स्वरूप से सत्ताजाति का पृथक्‌ अनुभव नहीं होता, अतः 
सत्ताजाति द्रव्य, गुण तथा कमंरूप ही है, इस हांका का समाधान करते हुए सूत्रकार 
कहते हैं कि--- 

पद्पदार्थे--द्रब्य गुणकमं भ्य: > द्रव्य, गुण तथा कर्मपदार्थों से, अर्थान्तर > दूसरा 
पदार्थ है, सत्ता ” सत्ता नांमक जाति ॥ ८ ॥। 

भावार्थ--सत्ता नामक जाति, नौ पृथिव्यादि द्रव्य, रूपादि चतुर्विद्यति ग्रुण 
तथा उत्क्षेपण आदि पंच कम पदार्थों से भी अतिरिक्त हैं, थर्थात्‌ द्रव्यांदि आधार 
( व्यक्ति ) स्वरूप नहीं है । 

उपस्का र-नौ द्रव्य चौबीस रूपादिगण तथा उत्क्षेपण आदि पंच कमंरूप व्यक्ति अनु- 
गत नहीं हैं, भर्थात्‌ व्यक्तियों में अनुगम नहीं है, क्षोर सत्ता 'सत्‌ सत्‌' इस प्रकार की अनु- 
गत ज्ञान की कारण होने पे अनुगत है, अत: भनुगतता तथा अननुगततारूप विरुद्धधम 
के भेदक होने से द्रव्यादि व्यक्तियों से सत्ता जाति में भेद सिद्ध होता है। भर्थात्‌ यदि 
सत्ताजाति के अननुगत (भिन्‍न-मिन्‍्न) द्रव्यादि व्यक्तिर्प माना जाय तो 'सतु सतृ 
इत्याकारक क्षनुगत ज्ञान नहीं हो सकेगा । शेंकरमिश्र कहते हैं कि--जो द्रव्या- 
दिकों से भिन्‍न सत्ता उपलब्ध नहीं होती इसका कारण यह है कि, द्रव्य आदि व्यक्ति 
तथा सत्ताजाति यह अयुतसिद्ध ( पृथक्‌ सिद्ध नहीं ) है. घट और पट ये दोनों युत- 
सिद्ध ( पृथक्‌ सिद्ध ) हैं तथा द्रव्यादि व्यक्ति अनुगत नहीं हैं इस कारण व्यक्तियों का 
स्वरूप सत्ताजाति नहीं हो सकती । यदि द्रव्यादि व्यक्तियों के स्वरूप में वर्तमान 
स्वरूपत्व धमंअनुगत ( संपूर्ण स्वरूपों में वर्तमान ) होने से अनुगत हो तो वही सत्ता 
कही जायगी और यदि अनुगमरहित भी व्यक्तियों के स्वरूपों से ही 'सत्‌ सत' ऐसा. 
व्यवहार विना सत्ताजाति के माना जाय तो गो भादि व्यक्तियों में गात्वादि जातिय 
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९२ .. बेशेषिकसूत्रोपसकार: 


शेराधारेरेव तद्ब॒यवहारोपपत्तों कि सत्तयेत्यपास्तम्‌। अत एवाथक्रायकारित्वं 
वा प्रामाणिकत्व॑ सक्त्वमित्ययुक्त तदननुसन्धाने5पि सन्‌ इति प्रत्ययात्‌ ॥ ८ !। 
भे दकान्तरमाह-- 


गुं ( 
णकमेंसु च भावान्न कर्म न गुणः ॥ ६ ॥ 

न गुणों न कम्रति वक्तव्ये व्यत्ययेनाभिधानं न द्रव्यमित्यापि सूचयति । न 
हि कर्म कर्मसु वत्तते नवा गुणों गुणेषु न वा द्रव्यं गुणे कमणि वा, सत्ता तु 
गुणे कमणि च बत्तेते तेन द्रव्यगुणकर्मवैधम्यात्तेम्यो भिश्नेव सत्ता | ९ ॥ 

भेदकान्तरमाह-- 


ध ध् ककढ-। ३-माना | कर +। आारफ्मटुक, >:४ कक . | ऋ-+ १कक/ जकनाक सका, २७४०० + ५०६ *+ सालहार"+ सके 
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आन + आग रब - धका 


भी न सिद्ध होंगी । 'सतु सत्‌' ऐसे अनुगत व्यवहार होने के कारण ही जिस द्रव्यादि' 
व्यक्ति में सत्ताजाति समवायसम्बन्ध से वतंमान होती है. उन वभ्यक्तिरूप आधारों 
से ही 'सत्‌ सत्‌' ऐसा व्यवहार सिद्ध हो जायगा, सत्ता जाति मानने की कया आवश्य- 
कता है ऐसा किसी पूव॑ंपक्षी का यहाँ कहना भी खण्डित हो जाता है और इसी कारण 
अर्थक्रिया को करना अर्थात्‌ किसी कार्य को करना, अथवा “प्रामाणिकत्व' प्रमाण से 
सिद्ध होना यही द्रव्यादिकों में सत्ताजाति कहाती है। ऐसा कुछ बौद्धादि दाश॑निकों 
का मत भी असंगत है, क्‍योंकि कार्यकारी है अथवा प्रमाणसिद्ध है ऐसा ज्ञान न होने 
पर भी 'सत्‌ हैं ऐसा ज्ञान होता ही है ॥॥ ८ ॥। 


इस (मत्ताजाति द्वव्यादि व्यक्तियों से भिन्न है) विषय में दूसरा हेतु सूत्रकार देते हैं-- 

पद्पदाथ--गुणकमंसु च ७ और गुण तथा कमंपदार्थों में भी, भावात्‌ ८ रहने के 
कारण, न ८ नहीं है, कर्म > कमंपदार्थ, न ८ नहीं है, गुण: ८ गुणपदार्थ ॥ ९ ॥ 

भावाथं--सत्ता नाम का जातिपदार्थ चौबीस गुण तथा पाँच उत्क्षेपणादि कमंरूप 
पदार्थों में भी रहने के कारण भी गुण या कमंपदार्थ में अन्तभूत नहीं हो सकता, 
क्योंकि कमंपदार्थ कम में तथा गुणपदार्थ गुणों में नहीं रहता ॥ ९ ॥! 

उपस्कार--इस सूत्र में क्रम के अनुसार 'न गुणों न कर्म गुण नहीं है कम नहीं 
है ऐसा कहना प्राप्त रहते व्यत्यय (क्रम के उल्लंघन ) से न कर्म है न ग्रुण है ऐसा 
कहने से "न द्रव्य द्रव्य भी नहीं है यह सूचित होता है। जिस कारण कममंपदार्थे कर्मों 
में नहीं रहता है अर्थात्‌ एक क्रिया दूसरे क्रिया की आधार नहीं होती, तथा गुण- 
पदार्थ गुणों में नहीं रहते, एवं द्रव्यपदाे, गुण अथवा कम में नहीं रहते, और सत्ता- 
जाति गुण और क्रिया में भी रहती है, इस कारण द्रव्य, गुण तथा कपपदार्थ के 
विरुद्धधर्माश्रय होने से द्रव्य, गुण तथा कमेरूप आधार व्यक्तियों से भिन्न है ॥ ९ ॥ 


उक्त विषय में दूसरा सत्ता को व्यक्तियों से भिन्न करनेवाला हेतु सुत्रकार 
देते हैं-- 


अ० १, आ० २] द्रव्यत्वस्येतरेतर प्रकार: ९३ 


सामान्यविशेषाभावेन च ॥ १० ॥ 

यदि सत्ता द्रव्य गण: कम वा स्यात्‌ तदा सामान्यविशेषवती स्यातू। 
न च सत्तायां सामान्यविशेषा द्रव्यत्वादय उपलछभ्यन्ते न हि भरत सत्ता 
द्रव्य गण: कम वेति केषाब्विदतुभव: ॥ १० ॥ 

एवं सत्ताया द्रव्यगुणकर्म भ्यो5थोन्तरत्वमभिधाय द्र॒व्यत्वस्य तेम्यो 5थान्‍्तर- 
त्वमाह-- 

अनेकद्रव्यवच्वेन द्रव्यत्वमुक्तम्‌ ॥ ११ ॥ 

अनेक॑ द्रव्य समवायितया यस्यास्ति तदनेकद्रव्यव॒ त्‌ । अनेकपदमिह सव- 

पर तेन प्राथवीत्वादिभ्यो भेद:, नित्यत्वन्तु सामान्यलक्षण%प्रमेव तेनावयवि- 


पद्पदार्थ--सामान्यविशेषाभावेन च ७» और सामान्य तथा विशेष के सत्ता में 
न होने से भी ॥। १० ॥। 

भावाथे--सत्ता को व्यक्तिरूप माना जाय तो द्रव्यादिकों में द्रव्यत्वादिकों के 
समानसामान्यविधशेषेरूप घमंवान्‌ हो जायगी. अतः वह ब्यक्तिरूप नहीं है ॥॥ १० ॥॥ 

उपस्कार--'गुणादि रूप सत्ताजाति को तादात्म्यसम्बन्ध से ग्रुणादि व्यक्तियों 
में वर्तमानता मानी जायगी' इस हांका के समाधानाथथ दूसरा भेदक हेतु 'सामान्यविश्ञे- 
बाभावेन' इस सूत्र में दिखाते हुए शकरमिश्र सूत्र को व्याख्या करत हैं'कि)--यदि सत्ता- 
जाति द्रव्य, गुण अथवा कमे हो तो वह द्रव्यादिकों के समान सामान्यविष्शेषा- 
घिकरण होगी, किन्तु सत्ता में द्रव्यत्व गुणृत्व क्षादि सामान्यविशेषों की उपलब्धि नहीं 
होती, क्योंकि सत्ताजाति द्रव्य है, गुण है अथवा कर्म है ऐसा किसी को अनुभव नहीं 
होता । ( भर्थात्‌ सत्ताजाति द्रव्यादि व्यक्तिह्प मानी जाय तो उसमें द्रव्यादिकों के 
समान द्रव्यत्वादि विशेषणविशिष्र ज्ञान होने लगेगा ॥ १० ॥ 

(एकादश सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--इस प्रकार सत्ता- 
जाति का द्रव्यगुण तथा कमेरूप श्लाधार व्यक्तियों से भेद कहकर द्र॒ब्यत्वजाति का 
भी आधार व्यक्तियों से भेद सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अनेकद्र व्यवत्त्वेन > अनेक द्रव्य समवायिकारणवान्‌ होने से, द्रव्यत्वं 
द्रव्यत्वजाति, उक्त ८ कही गयी ॥ ११ ! 

भावाथ--झनेक द्रव्यमात्र में समवेत नित्य द्रव्यस्वजाति होती है यह सत्ता के 
समान कहा गया है, ( अर्थात्‌ द्रव्यत्वजाति सिद्ध कर चुके हैं )॥ ११ ॥ 

उपसकार--अनेक ( बहुत से ) द्रव्यजिसके समवायि हों वह अनेक द्रव्यवान्‌ होता 
है। यहाँ अनेक पद से संपूर्ण नो द्वव्य अर्थ लेना, जिससे केवल पुथिवी आदि द्रब्यों में 
वर्तमान पूथिव त्वादि जातियों से द्रव्यत्व में भेद सिद्ध होता है। इस द्रव्यत्वजाति में 
भी नित्यता पू्प्रदशित जातिसामान्यलक्षण से ही प्राप्त होती है । जिससे अवंयवियों 


९2 वेशेषिकसूत्रो परकारः 


भ्यो भेद:, अनेकद्रव्यवत्त्वद्ब अनेकद्रव्यमात्रसमवेतत्वं तेन सत्ताया भेदः | तेन 
नित्यमनेकद्रव्यमात्रसमवेत द्वव्यत्वम्‌ , अजः संयोगो नेष्यत इत्युक्तम्‌ । द्रव्य 
व्वन्ब साधितमेत । द्रव्यत्वमुक्तमिति । द्रव्यत्वमपि सत्तावदेव व्याख्यात- 
मित्यथ: ॥ ११ ॥ 
ननु द्रव्यत्वमपि जाति: स्याश्रयादभमिन्नमेव स्थात्‌ को दोष इत्यत आह--- 
सामान्यविशेषाभावेन च॥ १२॥ 


में अनेक द्रव्यसमवेतता होने पर भी उनसे द्रव्य्वजाति से भेद सिद्ध होता है। (इस 
कथन से--अवय विद्रव्य में व्यभिचारदोषवारणार्थ ही अनेक पद का सर्व ऐसा 
अथ्थ करना ऐसा सवंपद के देने का साथक्‍्य हो सकता है, तो प्रृथिवीत्व के भेद के लिये 
यह कहना छांकरमिश्र का असंगत है।' ऐसी शंका नहीं हो सकती, यह सुचित होदा है। 
क्योंकि सामान्यजातिलक्षण के नित्यपद हो से उक्त दोष का वारण हो सकने से पृथिवीत्व 
के भेद तक का शंकरमिश्र ने अनुसरण किया है। ( तथापि क्षनेक पद का सर्व अर्थ 
करना असंगत है, क्योंकि इसका सत्ता में व्यभिचार होने से दूसरे जाति से भेद की 
सिद्धि नहीं हो सकती । इस हांका के समाधानाथं हांकरमिश्र कहते हैं कि )-- यहाँ 
पर बनेक द्रव्यवत्त्व कां भर है, अनेक केवल द्रव्यमात्र से समवेत, ऐसा कहने से सत्ता में 
द्रव्यत्त॒ का भेद सिद्ध हो जायगा ( भर्थातृ, ज॑से इस हेतु में द्वव्यादि व्यक्तियों से भेद 
सिद्ध होता है वेसे दुसरी जातियों से भेद सिद्ध करना भी संगत हो जायगा )। 
( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इस प्रकार अवयवि से भेद सिद्ध होने के लिये 
नित्यपद देने से नित्य दथा केवल अनेक द्रब्यों में समवेत जाति का नाम द्रव्यत्व है 
ऐसा सिद्ध होता है। नित्यसंयोग नहीं ही मानते ऐसा कह चुके हैं ( जिससे नित्य- 
संयोग में अतिव्याप्तिदोष न होगा)। ( ऐसे द्रव्यव्वसामान्य मानने में क्‍या प्रमाण है ? 
इस प्रश्न के उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं कि )--द्वव्यत्वजाति भी सिद्ध कर चुके 
हैं। सूत्र के द्रव्यत्वमुक्तम्‌ इस वाक्य का द्रव्यत्वसामान्य भी सत्ताजाति के समान 
व्याख्या किया गया ऐसा अर्थ है ॥। ११ ।। 


उपस्का र-[ हाॉंकापूवंक १२ सूत्र का अवतरण शकरभिश्र दिखाते हैं कि )--- 
द्रव्यत्वरूप जाति भी अपने आधार द्रव्यव्यक्तियों से अभिन्न भर्थात्‌ व्यक्तिस्वरूप ही 
क्यों न मानी जाय, मानने में क्या दोष होगा ? इस हांका का समांघान सूत्रकार 
करते हैं कि-- 

पदपदाथ--सामान्यविशेषभावेन च > सामान्य तथा विशेष के द्रव्यत्व में न होने 
से भी ॥ १२॥ 

भावाथ - द्रव्यत्वजातिं को पृथ्वी बादि द्रव्यव्यक्तिर्पष माना जाय तो उसमें 
सामान्य तथा विशेषों की धाधारता आ जायगी ॥ १२ ॥ 


अ० १, आ० २] द्रव्यत्वस्येत रेतरप्रकार: ९५ 


यदि द्रव्यत्वं जातिद्रव्याद्यात्मिकेव स्यात्‌ तदा तस्‍्यां प्रथिवोत्वजलल्वते- 
जस्त्वादय: सामान्यविशेषाः स्युरित्यथः। न हि. मवति द्रव्यत्वं प्रथिवी जछ 
तेजो बेति केपषाब्वित्‌ प्रत्यय इत्यथं: ॥ १२ ॥ 


गुणत्वमाह-- 
तथा गुणेषु भाषाद्‌ गुणत्वमु क्तम्‌ ॥ १३ ॥ 


गुणेष्वेव भावात्‌ समवायात्‌ गुणत्व॑ द्रव्यगुणकर्मभ्यो भिन्नं सत्तावदेवोक्त- 
मित्यथ: ॥ १३ ॥ 


_ भेदकान्तरमाह-- 
सासान्यविशेषाभातन च ॥ १४ ॥ 


उपस्कार--यदि द्रव्यत्वरूप जाति पृथ्वी, जल इत्यादि आधारद्रव्यव्यक्ति- 
स्वरूप हों तो उनमें पृथ्वीत्व, जलत्व, तेजत्व आदि सामान्यविशेष होंगे यह सूत्र का 
भथ है, क्योंकि द्रव्यत्व, पृथिवी है, जल है, या तेज है ऐसा किसी को ज्ञान नहीं होता 
यह तात्पयं है ॥। १२ ॥ 

गुणत्वजाति को सुत्रकार सिद्ध करते हैं-- 

पदपदाथ---गुणेषु -- रूपादि चतुविशति गुणों में, भावात्‌> वर्तमान होने से, 
गुणत्व गुणत्वजाति, उक्तम--कही गयी ॥ १३ ॥ 

भावाथ--पृथिवी आदि नौ द्रव्यों में वतंमान द्रव्यत्वजाति के समान रूप रस 
इत्यादि चोबीस गुणों में समवायसम्बन्ध से वतंमान गुणत्वसा मान्य भी कहा है 
यह जान लेना ॥ १३ ॥। 


उपस्कार--रूरादि चतुरविशति गुण में ही समवायसम्बन्ध से वर्तमान द्वव्य, गुण 
तथा कम व्यक्तियों से भिन्न गुणत्वजाति भी सत्ता के समान कही गयी यह सूत्र का 
श्र्थ है । ( यहाँ गुणंषु इस बहुवचन तथा 'एवं' इस एवकार से शंकरमिश्र ने सम्पूर्णता 
तथा इतर में न रहना इन दोनों के छाभ से गुणभिन्नों में अवतमान होते हुए सम्पूर्ण 
गुण में वरतेमानता यह गुणल्रजाति का अर्थ सुचित किया है इसी प्रकार आगे भी 
जान लेना ॥ १३ ॥। 


द्रव्यादि व्यक्तियों से गणत्वजाति भी भिन्न है यह सिद्ध करनेवाला सुश्रकार 
दूसरा हेतु देते हैं--- 
पद्पदार्थ--सामान्यविशेषा भावेन च सामान्य तथा विशेष न होने से भी ॥१४॥ 


भावाथं--गुणत्वजाति को द्रव्यादि व्यक्तिर्प माना जाय तो उससे सामान्य 
तथा विशेषरूप धमं की श्षाघारता क्षा जायगी ॥ १४ ॥ 


९६ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


यदि द्रव्यगणकर्मग्यो गुणत्वमतिरिक्त न भवेत्तदा द्रव्यत्वगणत्वकमत्व॑ 
तदवान्तरजातिमत्तया उपलब्येतेत्यथ: ।। १४ ॥ 
द्रव्यगणक्रमभ्यों भेद कमत्वस्याह-- 
कमसु भावात्‌ कमत्वसुक्तस्‌ | १४ ॥ 
कर्मस्वेव भावात्‌ समवायात्‌ कमत्वमपि जात्यन्तरं द्रव्यगुणकर्मम्यों भिन्न 
मुक्त सत्तावदित्यथ: ॥ १५॥ 
भेदकान्तरमाह-- 
सामान्यविशेषाभावेन च ॥ १६ ॥। 
कर्मत्वं यदि द्वव्याद्यात्मकं भवेत्तदा द्रव्यत्वादिसामान्यविशेषस्तत्र समवेया- 
दित्यथः। सेयमेक्ाकारा चतुःसूत्रो सत्ताद्रव्यत्वगणत्वकमत्वाना चतर्ूणा 


न्‍सधक>कल०-जाकामाबपात >लनन न. _उ्कालापका. 


उपस्कार--यदि द्रव्य, गुण तथा कमंरूप आधार व्यक्तियों से ग्रुणत्वजाति 
अतिरिक्त न हो तो द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कमंत्व उसकी अवान्तरजातियों का आश्रयरूप 
उपलब्ध होने लगेगा, अर्थात्‌ गुणत्व पृथिवी है, रूप है अथवा कम है ऐसी प्रतीति नहीं 
होती अतः ग़ुणत्व भी व्यक्तिरूप नहीं है ॥। १४ ॥। 

इसी प्रकार कमंत्वजाति में भी सूत्रकार द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप आश्रमों से भेद 
सिद्ध करते हैं-- 

पद्पदा्थ--कमंसु > उरक्षेपणदि पंचकर्मों में, भावात्‌ 5 वर्तमान होने से, कर्मत्वं+ 
कमत्वजाति, उक्तमूजकही गई ।। १५ ॥। 

भावार्थ -उत्क्षेषणादि पाँच कर्मो में ही समवायसम्बन्ध से वर्तमान होने के 
कारण कमंत्वरूप जाति भी आधारव्यक्तियों से भिन्न कही है ॥ १५ ॥। 

उपस्कार--उत्क्षेपणादि पाँच कमंपदार्थों में ही समवायसम्बन्ध से वतंमान होने 
के कारण कमंत्वजाति भी द्रव्य, गुण तथा कमरूप आधारव्यक्तियों से सत्ताजाति 
के समान भिन्‍न है यह कहा गया यह सूत्र का अर्थ है ॥ १५ ॥। 

इसी विषय में दूसरा भेदसाधक हेतु सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ्थ--सामान्यविशेषाभावेन च>सामान्य तथा विद्येष के न होने से ॥१६॥ 

भावाथे--ऋर्मत्वजाति को द्रव्य, गुण तथा करमंरूए आधारव्यक्तिरूप माना 
जाय तो इसमें द्रव्यत्वादि सामान्यविशेषों का ज्ञान होने लगेगा ॥ १६ ।। 

उपस्कार--कर्मत्वजाति यदि द्रव्य, गुण तथा कमंरूप श्राधारव्यक्ति स्वरूप हो 
तो द्रव्यत्व, गुणत्व आदि सामान्‍्यविशेषों का उसमें सम्बन्ध होने लगेगा । इस प्रकरण 
में 'पहाँ पर 'सामान्यविशेषाभावेन च! इस सूत्र के चार बार कहने से पुनरुक्तिदोष 
के निवारणार् छशंंकरमिश्र कहते हैं कि )--यह एक भी आकारवाले चार सूत्र क्रम से 


अ० १, आ० २ ] द्रव्यत्वादिस्येतर भे द्प्रकार: ९७ 


जातोनां द्रव्यगुणकम भेदप्रतिपादनाय एकप्रकरणेनोक्तत्यवधेयम्‌ ॥ १६ ॥ 

ननु सत्ता द्रव्यगणकर्मसु वत्तेमाना द्रव्यत्वाय्चच्छेदभेदेन मिन्नेव कथं न 
स्याइत आह-- 

मदितिलिज्ञाभिशेषाद विशेषशिज्ञामावाच्चेकी भावः ॥ १७ ॥ 

सदित्याकारक ज्ञान शब्द्श्योगो बा सत्ताया लिड्डम | त्च द्रव्यगुणकमसु 
समानमविशिष्टम्‌ | तेन भाव: सत्ता एकेव तेषु बच्तते अन्यथा द्रव्यत्वादिमिस्तु 
ल्यव्यक्तिकतया सत्ता वा न स्यात्‌ तानि वा न स्युः | विशेषल्द्धाभावाच्चेति । 
विशेषों भेदस्तन्न यल्निज्लमनुमानं तदभावाच्च न भेद इत्यथ:। भवति हि स 
सत्ता द्रव्यत्व. गुणत्व, तथा कमल नाम को चार जातियों का द्वव्पशुण तथा कमंरूप 
आधार व्यक्तियों से भंद-प्रतिपादनाथ सूत्रकार ने एक प्रकरण में दिये हैं अतः पुनरुक्ति 
दोष न होगा यह जानना चाहिये । ( ऐसा होने से सत्ता आदि भिन्न भिन्‍न पक्ष वाले 
द्रव्यादि भेदरूप सांध्यवा् पूृथिवीत्व आदि विशेषणकज्ञानविदोष्यत्व के अभाव- 
रूप हेतुवाले अनुमानों के पक्षहेतुभेद से भिन्‍न होने के कारण पुनरुक्ति दोष नहीं है 
यह यहाँ तात्पय है )॥ १६ ॥ 

( छंकापूर्वंक १७ वें सुत्र का अवत्रण ऐसा शंकरभिश्र देते हैं--शंका है सत्ता- 
जाति द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों से वर्तमान द्रव्यत्वादिर्प विधशेषण के भेद से 
भिन्न-भिन्न क्यों न मानी जाय ? इस शंका के समाधानायथे सुत्रकार कहते हैं--- 


पद्पदार्थ-- सत्‌ इति > सत्‌ है इस प्रकार, लिज्भाविशेषातु#लिजु में विशेष न 
होने से, विशेषलिज्धाभावात्‌ च-और भेदसाधक विशेषलिद्ध न होने से भी, एकः ८ 
एक है, भाव: +> सत्ताजाति ॥ १७ || 


भावाथ--'सत्‌ सत्‌ है 'इत्याकारक ज्ञान तथा व्यवहार रूप सत्ता जाति साधक 
लिज्ध से सवंत्र समान होने से तथा सत्ता के भेदसाधक्र विशेष छिज्ध के न होने से 
भी सत्ता जाति एक ही है ॥ १७ ॥। 

उपस्का२--सतु है! इत्याकारक ज्ञान अथवा दब्दप्रयोगडप व्यवहार सत्ता- 
जाति का साधक लिड्ध ( हेतु ) है। ओर बह द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों में क्षविश्िष्ठ 
( समान ) है। तस्मात्‌ एक ही भाव (सत्ता ) जाति द्र॒व्यादि तीन पदार्थों में रहती 
है, नहीं तो द्रव्यादि पदार्थत्रय के समान व्यक्ति ( आधार ) होने के कारण पर्याय 
होने से घटत्व तथा कलदाल्व के समान या तो सत्ता जाति न होगी अथवा द्रव्यत्व गुणर्व 
तथा कमंत्व दूसरी जातियां न होगी । (यदि कहो कि सत्ता ही दूसरी जाति उक्त दोष 
के कारण न मानेंगे, तो इसका उत्तर द्वितीय हेतु से शंकर मिश्र ऐसा देते हैं कि )-- 
विशेष लिज्भध न होने से भी (अर्थात्‌ विशेष ( भेद ) में जो लिड्भ ( अनुमान ) उसके 


च्छ 
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एवाय॑ दीप इत्यनुगमस्तत्र यथा विशेषलिज्ञं दोघहस्वत्वादिपरिमाणमेद्स्त- 
थात्र विशेषलिज्ग नास्तीति भाव: ॥ १७ ॥ 


इति श्रोभगवत्कणादसूत्रोपस्कारे शाह्डरे प्रथमाध्यायस्य 
द्वितीयमाहिकम्‌ । 


न रहने से भी ) सत्ताजाति का भेद नहीं है। जिस प्रकार वही यह दीपक है ऐसा 
अनगत प्रत्यभिज्ञा ज्ञान होता है उससे जैसे विशेष लिड्भ ( हेतु ) लम्बा (दीघे) 
हस्व (छोटा) इत्यादि परिमाण का भेद है इस प्रकार सत्ता भिन्न-मिन्न होने में कोई 
विशेष साघक हेतु नहीं है ॥ १७ ॥। 


इस प्रकार भगवत्कणाद मह्षिक्ृत सुत्रोपस्कार की 
शंकरमिश्रकृत उपस्कार व्याख्या में प्रथमाध्यायका 


द्वितीयाहद्विक समाप्त हुआ | 


दितीयाध्याये प्रथमाहिकम 


द्वितीयाध्यायस्य प्रथमाहिकस्य नवानां द्रज्याणां छक्षणमर्थ: | तत्र पृथिव्य- 
प्रेजसां लक्षणप्रकरणम्‌ , इंश्वरसिद्धिप्रकरणम्‌ , आकाशानुमानप्रकर णम्‌ | तत्र 
प्रथमो दष्टाया: प्रथिठया छक्षणमाह-- 
रूपरसगन्धस्पशंवती प्थिवी ॥ १ ॥ 
रूप नोलपीताद्नेक9कारं प्रथिव्या एबं, तथाच नीलछरूप घमानाधिकरण- 
: दव्यत्वव्याप्यजातिमक्त्य लक्षणम्‌ । एवं रस: कटुकषायादनेकप्र कारक: प्रथिव्या- 


बल मम मा अजीज मल कक कि बलि ड 2 ललन लन मदन मलशकक मे िलिमक 
( द्वितीयाध्याय प्रथमाह्विक ) 


उपस्कार --द्वितोयाध्याथ के प्रथमाह्विक का पृथिवी आदि नौ द्रव्यों का लक्षण 
करना विषय है । ( १ ) उसमें भी पुृथिवी, जल तथा तेज इन तीन द्वव्यों के लक्षण के 
प्रकरण हैं, (२ ) ईश्वर के सिद्धि का प्रकरण तथा ( ३ ) आकाश के अनुमान का 
प्रकरण ( ऐसे तीन प्रकरण हैं ) उपमें ( पृथिवी आदि नी द्रब्यों में प्रथम उदिदष् 
क्रमप्राप्त प्रथिवी के द्रव्य का लक्षण सूत्षक्नार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--रूपरसगन्धस्पक्ंवती < रूप, रस, गनन्‍्ध तथा स्पर्शगुण की क्षाश्रय 
पृथिवी & पृथिवी नामक द्रव्य है ॥ १ |। 

_ भावाथे--श्वक्ल, रक्तादि भेद से सात प्रकार के रूप, मधुर, भम्ल इत्यादि छ 
अ्रकार के रस तथा सुगन्ध और दुर्गन्‍्ध नाम के दो गन्ध, तथा उष्ण-शीत आदि नाम 
के तीन प्रकार के स्पर्शों में से अनुष्णाशीत नामक स्पर्श का भी समवायसम्बन्ध से 
आधार द्रव्य को पृथिवी कहते हैं ।। १ ॥ 

उपस्कार--नील, पीत, रक्त, शुक्ल, हरित, कपिश तथा चित्र नाम के अनेक 
(सप्त ) प्रकार का रूप नामक गुण प्रथिवी द्रव्य का ही है। अतः नीलरूप के 
आश्रय में वर्तमान द्रव्यत्व की व्याप्य ( अपर ) पृथिवीत्व नामक जाति के आश्रय को 
पृथिवी कहते हैं, यह पृथिवी का जातिघटित लक्षण जानना । ( इस लक्षण में केवल 
द्रव्यत्वव्याप्यवायुत्र जाति की आधारता बायुद्रव्य में होने से अतिव्याप्ति दोष के 
निरासाथं नीलरूप के आश्रय में वततमान ऐसा विशेषण दिया है, नीलरूपाश्रय में वायु- 
त्वजाति के न रहने से उक्त दोष का निरास हो जायगा। रूप समानाधिकरण इतना 
ही कहने से शुक्लरूप में रहने के कारण जलत्वजाति को लेकर जल में उक्त दोष वार- 
णाथ॑ 'नीछ' पद दिया है जल में नीलरूप न रहने से अतिव्याप्ति का निरास होजायगा । 
द्रव्यत्व जाति को लेकर फिर भी जलादिओं में उक्त दोष वा रणाथ द्रव्यत्वव्याप्य पद 
तथा पथिवीजलान्यतरत्वधर्म को लेकर जल में उक्त दोष के निरासाथ जातिपद 
दिया है, धन्यतरत्व जाति न हीने से उक्त दोष का वारण हो जायगा । इसी प्रकार 


१०० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


मेब, तथाच फटुरससमानाधिकरणद्रव्यत्वव्याप्यजातिमत्त्व॑ लक्षणम्‌ । एवं कषा- 
यादिपदप्रक्षेपेण लक्षणान्यूहनीयानि । गन्धो द्विविधः सुरभिरसुरमिश्च, तथाच 
गन्धसमानाधिकरणद्रव्यत्वव्याप्यजातिमरवं लक्षणप्‌ू तथा गन्धसमानाधि- 
करण-गन्धासमानाधिकरणगुणासमानाधिकरण-जात्यघिकरणद्रव्यत्त द्रष्टव्यम्‌ । 
न च पाषाणादौ गन्धरसयोरनलुभवात्‌ तत्नाउयापकमिद्मुभयमपीति बाच्यम्‌ 
पलक किन लि समन लि कलर लिन बज लाल ल कल जल के 
थागे भी ऐसे पदों के जो लक्षणघटक हैं फल जांन लेना चाहिए, क्षविक विशेष उन- 
उन लक्षणों में दिखावेंगे )। ( आगे रूपपदघटित लक्षण के समान रसपदघटित्त 
लक्षण दिखाते हुये शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इसी प्रकार मधुर, अम्ल, लवण, कढु, 
कथाय तथा तिक्त ईस मेंद से अनेक प्रकार का रस भी पृथिवी द्रव्य में ही है, अतः 
कटुरस के आधार में वर्तमान द्वव्यत्व की व्याप्य पृथिवीस्वजाति को समवायसम्बन्ध 
से आश्रय द्रव्य को भी पृथिवी कहते हैं यह पुथिवी का लक्षण है । इसी प्रकार कषाय 
इत्यादि रस छाब्दों को लेकर भी पृथिवी के जांतिघटित लक्षण स्वयं जान लेना 
चाहिये । गन्ध नामक गुण सुरभि ( सुगन्धि ) तथा असुरभि ( दुर्गन्धि ) इस भेद से 
दो प्रकार है, अतः गन्ध के आधार में वर्तमान द्रव्यत्व की व्याप्य पृथिवीत्व जा तिके 
आश्रय को पृथिवी कहते हैं, यह गन्धगुण को लेकर पृथिवी का जातिघटिंत लक्षण 
जानना ( इस लक्षण में द्रव्य के उत्पत्तिकाल में घटादि द्रव्यों में गन्ध गुण न होने के 
कारण अतिव्याप्तिदोष-वा रणार्थ 'गन्धवत्व” ऐसा न कहकर गन्ध के आपघार में वर्तमान 
ऐसा कहा है द्वितीय क्षण में उसी घट में गन के रहने से उसमें वर्तमान पृथिवीत्व के 
प्रथम क्षण में भी होने से उक्त दोष निवृत्त हो जायगा ) 

( शंकरमिश्र इस प्रकार दूसरा जातिघटित लक्षण ऐसा करते हैं कि )--भन्धाधार 
में बतंमान तथा गन्ष के ज्ाश्रय में न रहने वाछे जलादि गुणों के आश्रय में वर्तमान 
पुथिवीत्वरूप जाति के आधार द्रव्य का पृथिवी नाम है। ( इस लक्षण में गन्धासमा- 
नाधिकगुणासमानाधिकरण आत्मत्व जाति को लेकर आत्मा में अ्तिव्याप्ति-वा रणार्थे 

गन्धसमानाधिकरण पद जाति में विशेषण दिया है। गन्बसमानाधिकरण द्र॒व्यत्वजाति 
को लेकर जलादि द्रग्यों में उक्त दोषवारणार्थ गुणासमानाधिकरण विशेषण जाति में 
दिया है । गन्धसमानाधिकरण होने पर भी पृथिवी रूपगुण की आश्रय है, अतः 
पुथिवी में लक्षण न जाने से श्रव्याप्तिदोष के वारणार्थ गन्धसमानाधिकरण ऐसा 
गुण में विशेषण दिया है रूप के गन्धसमानाधिकरण होने से जलादिकों में रहने वाले 
धीतस्पर्शादिक ही लेने पड़ेगे उनकी- पुथिवीत्वजाति असमानाधिकरण है पृथिवीत्वजाति 
को लेकर पृथिवी में लक्षण जाने से उक्त दोष न होगा ) तथा यहाँ जात्यधिकरण तक 
ही पृथिवी का रूक्षण है, द्रव्यत्वपद पृथिवी द्रव्य है यह सूचित करने के. लिये दिया 
हैं ), ( उक्त पृथिवी लक्षण में क्षव्याप्ति दोष दिखकर उसका वारण करते दृए शंकर, 
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तन्नापाततो गन्धरतयोरनतुभवेदपि तदीयमस्मसु तदुपलूम्भात्‌ , य एवावय 4: 

पाषाणारम्मकासस्‍्त एवं तद्धस्मारम्भका अपीति नाव्याप्तिः। कथ्थं तहिं सुरभिः 

समोरण: तिक्त कारवेल्लजरलामति-प्रतोतिरिति चेनन पाथियोपाधिकत्वात्‌ तयो- 

गेन्धरसयोः ! स्पर्शोष्प्यनुष्णाशीतः पाकज: प्थिव्यामेब तथाच पाकजसपश स- 

मानाधिकरणद्रव्यत्वव्याप्यजातिमस्‍्तं लक्षणम्‌ | पाकजत्वद्व विशेषान्तरव्यड्डथं 
प्रथिवीरपश एव, विशेषान्तरव्व शिरोषडबड्भीकुछुमादो स्पशविशेषे स्फुटतरम्‌ 
न त्वेव॑ जलादिस्पश । यद्यप्यवयविनि वाकादग्निसंयोगात्‌ स्पशोदयो नज्ञायन्ते 
तथापि तत्परम्पराप्रभवतया तत्रापि बैजात्यविशेषो इनुसरणीय: । 


मिश्र कहते हैं कि )-यहाँ पर एवंपक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता कि पाषाण 
इत्पादि पृथिवी में गन्ध तथा रस का अनुभव न होने से यह लक्षण न जाने से अव्याप्नि 
दोष रसवत्त्व तथा गन्धवत्त्व दोनों में हो जायगा' क्योंकि सामान्यरूप से उनमें गन्ध 
तथा रस का अनुभव न होने पर भी पाषाण के भस्म में गन्ध तथा रस की उपलब्धि 
होती है, जो ही अवयव पाषाणरूप पृथिवी के उत्पादक हैं वही उसके भस्म के भी 
उत्पादक हैं, इस कारण अव्थाप्ति ही दोष न होगा । [ अर्थात्‌ जो द्वव्प जिस द्वव्प के 
नाश से उत्वन्त होता है वह उसके समवायिक्वारण का काये होता है इस व्याप्ति से 
भस्म में पाषाग के समवायिकारण पृथिवीपरमाणुओं का कायय है यह सिद्ध होने से 
पाषाण परमाणुओं के पुृथिवी होने स उनसे उत्पन्न पाषाण में भी उसी पृथिवीत्व हेतु से 
गन्धगुण की अनुमान से सिद्धि हो जायगी )। ( पुनः पूर्वपक्षित-मत से छांका करते हुये 
शंकरमिश्र कहते हैं कि )--'यदि गन्धगुण तथा छ प्रकार का रस पृथिवी में ही है तो 
सुगन्धि वायु है ऐसी वायु में गन्धगुण की एवं तीता करेला का पानी है ऐसी जल पं 
तिक्तरस की प्रतीति क्‍यों होती है! इसका उत्तर यह है कि--उक्त दोनों प्रतीतियों में 
वायु तथा जल में गन्ध तथा रस शऔपाधिक है न वास्तविक है क्‍योंकि वायु में तथा 
करेले के जल में क्रम से सुगनधि की अ्रतीति गुलाब तथा करैलारूप पृथिवी के सम्बन्ध 
से प्रतीत होती है अतः वह स्वाभाविक नहीं है। इसी प्रकार अग्नि संयोग से परिवर्तित 
होने के कारण पाकज, भनुष्णाशीतस्पर्श भी परथिवी द्रव्य में ही है, जिसका पाकज 
स्पश के श्राधार में वर्तमान तथा द्रव्यत्व की व्याप्य पृथिवीत्वजातिमत्ता भी पृथिवी 
का जातिघटित लक्षण जानना चाहिये । 

कठिनता ( कडापन ) तथा मृदुत्व ( मोलायमपन रूप विशेषस्पर्श ) से प्रगठ होने- 
वाला पाकजत्व भी पृथिवी का स्पश ही है । जो उक्त विशेषता गुराब के फूल तथा. 
लॉग के फूल इत्यादिकों के विशेष स्पश से स्पष्ठ प्रतीत होती है, जो जलादिकों के 
स्पश में नहीं है। यद्यपि अवयविद्वव्य में प्ग्निसंयोगरूप पाक से स्पर्श आदि गुण 
नहीं होते तथापि अवयवों की ,परम्पराक्रम से उत्पन्न होने के कारण उपें भी 
विलक्षण स्पर्श मानना पड़ेगा ( आर्बात्‌ अवय्रविद्रव्य के स्तर में अवप्तों का स्पा 
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ननु लक्षणामिदं व्यतिरेकिलिज्भनमितरभेदसाधकं व्यवहारसाधक वा ? तत्र 
प्रथिवीतरेभ्यों भिद्यते गन्धवच्त्वात्‌ू यन्नेतरभिन्नं तन्‍न गन्धवत्‌ यथा जलादि, 
इतरभेदाभावव्यापकाभावप्रतियोगिगन्धवत्ती चेयं, तस्मादितरमिब्ना । तत्रेतर- 
भेद्स्य साध्यस्य प्र/िद्धो ततो हेतोव्यतिरेके सपक्षविपक्षव्यावृत्ततयाउसांधारण्यम्‌ 
अव्यतिरेके चान्वयित्वम्‌ । अ५सिद्धों च अप्रसिद्धविशेषण: पक्ष: तथा च चत्र 
न सनन्‍्देहो, न वा सिषाधयिषा न वा तद्विशिष्टक्नानरूपाअ्नु मिति:। किन्नर व्यति: 


कारण है और उसमें पाक कारण है, इस कारण अवयविद्रव्य के स्पर्श में भी परम्परा 
( क्रम ) से पाकजन्यता होने से क्वह्य विजातीयता स्वीकार करनी पड़ेगी )॥ 
( यहाँ शंकरमिश्र पूर्वपक्षी का आक्षेप दिखाते हैं कि )--यह प्रुथिवी का व्यतिरेकि- 
लिजुरूप लक्षण क्या जलादित्रयोदश (जल से मन तक आठ, तथा गुण से समवाय तक 
के ५) पदार्थों से पृथिवी में भेद सिद्ध करता है, अथवा 'यह पुथिवी है” ऐसा व्यवहार 
सिद्ध करता है ! उसमें पृथिवी, जलादिकों से भिन्न है, गन्धाश्रय होने से, जो जलादि, 
जल;दिकों से भिन्न नहीं' होता, वह गन्धाश्रय नहीं होता, जैसे जलादिकजलादि भेद के 
अभाव के व्यापक गन्धाभाव के प्रतियोगी गन्धवाली यह पृथिवी हैं, तस्मात्‌ गन्धाश्रय 
होने से जलादिकों से भिन्न है। (अर्थात्‌ प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय तथा निगमन- 
रूप पाँच अवयव वाक्ययुक्त प्रथिवी में जलादि भेदसाधक अनुमान होगा )। इस 
अनुमान में जलादि भेदरूप साध्ने यदि प्रसिद्ध है तो जिसमें साध्य प्रम्मिद्ध है उस 
सपक्ष में यदि गन्धवत्त्व हेतु नहीं रहता ऐसा माना जाय तो निश्चित साध्यवाले 
सपक्ष तथा निश्चित साध्याभावाश्रय विपक्ष दोनों से गन्धवत्त्व हेतु के व्यावृत्त होने के 
कारण असाधारण दोष आते के कारण गन्धवत्त्व हेतु असाधारण नामक व्यभिचारी 
दु हेतु हो जायगा । और यदि साध्य प्रसिद्धिवाले सपक्ष में गन्धवत्त्व हेतु वर्तमान 
हो तो गन्धवत्त्वहेतु अन्वयव्याप्तिवाला होने से अन्वयि हो जाने के कारण व्यतिरेफी 
हेतु न हो सकेगा । और यदि जलादि भेदरूप साध्य प्रधिद्ध न हो तो पृथिवी- 
रूप पक्ष ( उद्देश्य ) अप्रसिद्ध विशेषण हो जायगा, क्योंकि पृथिवीरूप विषेष्य में 
जलादि भेदरूप विशेषण असिद्ध है, और ऐसा होने से वहाँ ( अनुमिति का कारण ). 
संशय न हो सकेगा या न साध्यसिद्धि करने की इच्छारूप सिषाधयिषा होगी तथा 
'जला दिशभेदयुक्त पूथिवी है! इत्याकारक विशिष्ट ज्ञानस्वरूप अनुमिति यान होगी । 
( भर्थात्‌ साध्यनिणंय के अधीन, साध्य तथा उसके अभाव के साथ रहने वाले धर्म के 
ज्ाश्नय धर्मिज्ञान रूप ( संशय का कारण ) के न होने से सन्देहरूप पक्षता (सन्दिग्ध 
साध्यवाले को पक्ष कहते हैं ऐसा पक्षलक्षण) न रहने के कारण संशयपक्षतावादी मत से 
अनुमिति न होगी ) तथा जो केवल पक्ष में साध्य के साधन की इच्छा ( सिषाध- 
यिषा ) रूप पक्षता को अनुमित्ति का कारण मानते हैं उनके मत सें भी जलादि भेद- 
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रेकयोव्याप्तिस्तथा च न व्याप्तध्य पक्षथमंत्वं पक्षथमंध्य न व्याप्तत्वमिति वेष 
म्यम्‌ | अत एवोपनयबवैयथ्यमपि व्याख्यायते न त्वशृद्वीवव्याप्तिकमपि | तदुक्तम- 
साध्याप्रसिद्धिबंपम्यं व्यथंतोपनयस्य च | 
अन्वयेनव सिद्धिश्व व्यतिरेक्रिणि दूषणम्‌ ॥ इति । 
एवं व्यवहारसाध्यके5पि | तत्र यद्यषि व्यवहार: पृथियी पद वाच्यत्वम्‌ सच्च 
प्रथिबीत्वजातावृप्यस्ति तन्न च प्रथिवोत्व॑ द्वेतुनोस्तोत्यसाध!रण्यम्‌ तथापि प्रूथि- 
नल न न न नम नम 
रूप साध्य अप्रसिद्ध होने के कारण सिषाधयरिषा न रहने से अनुमिति न होगी । यह 
दोनों मत अयुक्त हैं क्योंकि घर में पड़े २ घनगजंना सुनकर मनुष्य को 'आकाश बादल 
बाला है? ऐसा अनुमान होता है, जिसे न आकाह्ष में मेधों का सन्देह है, न मेघ सिद्ध 
करने की इच्छा है, अतः सिषाघण्षा के अभाव स॑ युक्त सिद्धज्ञानरूप प्रतिबंधक का 
अभाव ही पक्षता है ऐसा सिद्धांतिमत से सिषाधयिषा विरह विशिष्ट सिद्धधभाव को 
पक्षता मानने के मत में भी पक्षतानियामक व्यापक इततरभेद प्रतियोगिकताविशिष्ट 
संसगंवाली पूृथिवी पक्ष के इतरभेद साध्य के अर्थात्‌ सम्पूर्ण पृथिवी में जलादिभेदसाधक 
अनुमिति न हो सकेगी, यह यहां पर शांंकरमिश्र का आशय है। यदि सम्पूर्ण पक्ष 
( पृथिवीमात्र ) में इतरमेद साध्य के अनुमिति होने में साध्यांश में विशेषण रूप से 
पक्षतावच्छेदक पृथिवीत्व का भान होता है नक्ति उसकी व्याप्ति ऐसा कहें तो 
हांकरमिश्र पुवंपक्षिमत से ऐसा दूसरा भी दोष देते हैं कि इस पुर्वोक्त अनुमान में 
जलादिभेदाभावरूप साध्याभाव तथा गन्धाभावरूप हेतु के अभाव की व्याप्ति 
दिखाई गई है, ऐसा होने से हेत्वभाव की व्याप्ति से युक्त साध्याभाव ( जलादिभेदा- 
भाव ) पक्ष का धर्म नहीं है, अर्थात्‌ प्रस्तुत अनुमान में वह हेतु नहीं है भौर जो पक्ष 
का धर्म है गन्धवत्त्व, वह व्यतिरेक व्याप्ति का आधार है, अतः वंषस्यदोष भी आ 
जायगा ( अर्थात्‌ जिसमें व्याप्तिज्ञान है वह हेतु नहीं है और जो हेतु है उसमें व्याष्ति- द 
ज्ञान ही है इस विषमता से व्यात्ति तथा पक्ष धमंताविशिष्ट हेतु का प्रतिपादन करना 
छूप उपनय वाक्य मी न बन सकेगा । इसी अभिप्राय से शंकरमिश्र पृव॑परक्षिमत से 
कहते हैं कि)--इसी कारण उपनय वाक्य की व्यथ्थंता प्राचीनों ने वही की हैं नक्ि 
शयगूहीतव्यःघ्िकत्व भी, अर्थात्‌ व्याप्ति का प्रहण न होना ( अर्थात्‌ अगृहीत व्याप्तिकंता 
उपनय से नहीं कही जाती ) अतएव प्राचीनों ने यह कहा है-- 
साध्यप्रासिद्धिः >साध्य की असिद्धि, वंषम्यं > पूर्वोक्त वेषम्य, व्यर्थंता--व्यर्थ 
होना, उपनयस्य व ८८ और उपनय वाक्य का, अन्वयेन एवं > अन्वय व्याप्ति से ही, 
सिद्धि: ८ सिद्धि होना, व्यतिरेकिणि 5 व्यतिरेकि अनुमान में, दूषणं ८ दोष है ॥। 
हसी प्रकार पुथिवीत्व ऐसे व्यवहारसाध्यक व्यतिरेकि अनुमान में भी उक्त दोष 
जानना । उसमें यद्यपि 'पुथिवीव्यवहार” शब्द का श्र .होगा पृथिवीपद से कहा 
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वीत्वप्रवृत्तिनिमित्तकएथिवोपदबाच्यत्वं साध्यमिति नासाधारण्यम्‌ | यद्वा इथि- 
वीत्व॑ काचित्कपद्प्वृत्तिनिमित्त जातित्वात्‌ घटत्ववद्दिति सामान्यतः सघिद्धो 
प्रथिबीपदं प्रथिवीत्वप्रवृत्तिनिभित्तकम्‌ इतराग्रवृत्तिनिमित्तकत्वे सति सप्रवृत्ति- 
_ निमित्तकत्वात्‌ यज्ञ तन्नवमिति साध्यम्‌। तथाचात्राषि साध्याप्रसिंद्ध 
रेवेति चेत । 

. मेवम इतरेषां जलादीनाम भेदस्य घट एवं श्रसिद्धें:। वाय्वादेरती- 
न्द्र्यस्यापि भेदस्य अन्योन्याभमावस्य घटादो प्रत्यक्षत एबं पिद्धत्वात्‌ अन्यो 
न्‍्याभावग्रहे अधिकरणण्गेग्यतामात्रस्य तन्त्रत्वात्‌ू स्तम्भ: पिशाचोी न भव- 
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जाना, और वह ॒पृथिवीत्व जाति में है, ( क्योंकि जातिविशिष्ट व्यक्ति शब्द का अथ 
होता है ) उस (प्रथिवीत्व) में पृथिवीत्व हेतु नहीं है ( अतः प्राचीनमत से सपक्षविपक्ष- 
व्यावृत्तत्वरूप ) असाधा रण्य दोष गन्धवत्त्व में आने से वह असाधारण व्यभिचारी दुष्ट 
हेतु हो जायगा । “पृ्वपक्षी कहता है कि 'तथापि पृथिवीरूप पक्ष में पृथिवी ऐसा 
व्यवहार करना चाहिए इस साध्य का पृथिवीत्व जिसके प्रवृत्ति का निमित है ऐसे 
पुथिवी पद से कहा जाय ऐसा अथे करने से पृथिवीत्व जाति में उक्त साध्य न रहने 
से असाधारण दोष न आवेगा । (यदि अभी तक पृथिवीपदवाच्यता की पृथिवी- 
ट्वनिभित्तक होने की सिद्धि ही नहीं हुई है, तो ऐसा विशेष साध्य का अर्थ कंसे 
किया जा सकता है ऐसा कहो तो पूर्वपक्षी दूसरे प्रकार से साध्याप्रसिद्धि दिखाने के 
लिये अनुमान करता है ) कि पृथिवीत्व, किसी न किसी पद के प्रवृत्ति का कारण है, 
जाति होने से घट पद के प्रवृत्ति के निमित्त घटत्वजाति के समान, इस प्रकार सामान्य 
व्यात्ति के बल से सामान्यरूप से किसी पद की प्रवृत्तिनिमित्तता पुथिवीत्व जाति में 
सिद्ध होने पर प्रथिवी पद, पृथिवीत्वप्रवृत्तिनिमित्तवाला है, पृथिव्री को छोड़कर 
दूसरे किसी जलादि पदों को प्रवृत्ति के निमित्त न होता हुआ समान्यत: प्रवृत्तिनिमित्त 
वाला होने से जो ऐसा नहीं होता ( वह पृथिवीत्वप्रवृत्तिनिमित्तक नहीं होता ) वह 
ऐसा नहीं होता (इतर के प्रवृत्ति का निमित्त न होते हुए सप्रदृत्तिनिमित्त नहीं होता ) 
ऐसा साध्य है ऐसा होने से इस व्यवहारसाधक अनुमान में भी साध्याप्रसिद्धि 
इतरभेद साधक अनुमान के समान दोष आता ही है ( इसी प्रकार वेषम्यदि दोष भी 
इसमें जान लेना चाहिये। ) 

(इस प्रकार के पृव्वपक्षी के आक्षेप का समाधान शंकरमिश्र ऐसा करते हैं कि)-- 
ऐसा नहीं कह सकते हैं क्योंकि पुथिवी भिन्‍न जलादि त्रयोदश पदार्थों का भेद घटरूप 
पृथिवी में ही प्रसिद्ध है। अप्रत्यक्ष भी वायु आकाशादि पदार्थों का भेद अर्थात्‌ 
परस्पर अभाव घट आदिकों में प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है, क्योंकि परस्पराभाव ( भेद ) 
के प्रहण करने में श्राधार की प्रत्यक्षता ही प्रयोजक है, कारण यह कि "स्तंभ पिशाच 
नहीं है! इत्यादि अन्योन्याभाव के पिशाचरूप प्रतियोगी के प्रत्यक्ष न होने पर भी 
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तीत्यादो तथा दशनात्‌ ।। न चेव॑ घट एवह दृष्टान्तो5स्तु कि व्यतिरेकिणा | 
ऋजुमागंण सिद्धथन्तं को हि वक्रण साधयेत्‌ | 
ते वाच्यम्‌ अव्यतिरेकिलिज्ञं चेदनाभासं, तदाइयमपि सार्गो वक्ररुचि 
प्रत्यप्रतिहत एवं | साध्याप्सिद्धेनिरासे तन्मुलकदोषाणां निरस्तत्वातू। व्य- 
तिरेक धहचारेण अन्वयब्याप्त रेव ग्रहात्‌ व्यतिरेकव्याप्त्याइन्वयव्याप्तरनुमा नाद्वा 
न वैषम्यम्‌। नचोपनयवेयथ्यम्‌ , ग्रहीतव्याप्तेरेव हेतो: पक्षे उपसंहा- 
रातू। तदुक्तमू-- 


स्‍्तंम प्रत्यक्ष के योग्य ही है ऐपा देखने में आता है। यदि पूर्वपक्षी कहे कि तब तो 
घट ही को हृष्टान्त लेकर पृथिव्री इतरभिस्न है, गन्धाश्रव होने से घट के समान, ऐसा 
अन्वयी ही अनुमान हो जायगा, तब पूर्वोक्त व्यतिरेकी अनुमान करने की क्या 
आवंश्यकता है इसी कारण कहा है कि ऋर्जमार्गेण (सीघे मार्ग से) सिध्यन्तंरूसिद्ध होने 
वाले विषय को, क: > कौन, हि ८ निश्चय से, वक्र (टेढ़ ) मार्ग से, साधयेतु ८ सिद्ध 
करेगा, तो यह कहना अयुक्त है क्योंकि यह घट हृष्टान्त से अन्वयव्याप्तिवाला हेतु यदि 
निदए्ठ हो (अर्थात इसमें घट में भी परृथिवीपदवाच्यतारूप साध्य के सन्देह से 
पक्षता होने से दृष्टान्तासिद्धच्ष दोष व्यतिरेकिलिज्भुल्प वक्रणर्ग से चल 
वाल आप देंगे इसी कारण यह व्यतिरेशिलिज्भ से साध्यसिद्धि रूप मार्ग स्वीकृतु किया 
है इसी अभिप्राय से शंकरमिश्र कहते हैं कि )--तो यह मार्ग भी 5क्रप्रार्ग से जाने 
वाल के लिये निर्ब्राध ही है ( अर्थात्‌ प्राणायामसाधन में सीधे नाक को न दबाकर 
हाथ को परिश्रम देते हुए घुमाकर हस्त से प्राणायाम साधन करनेवाला सीधे हस्त 
से नाक नहीं दबाता उसी प्रकार प्रसिद्ध धटादिकों में प्रत्यक्ष से जलादि भेद ग्रहीत 
न होने पर भी उसके हदृष्टान्त से अन्वयी हेतु न मानकर व्यतिरेकि द्वारा ही पुृथिवी 
में जलादि भेद सिद्ध करना यह कक्रमार्ग में प्रेम रखनेवाले के मत से संगत है ) 
( आगे पूर्वोक्त संपूर्ण दोषों का निरास करने के लिये शंकरमिश्र कहते हैं कि )। इस 
प्रकार साध्याप्रसिद्धिछ्प दोष का निराकरण होने से उसके कारण आये हुए वषम्य 
आदि संपूर्ण दोषों का निरास हो गया । अथवा “पृथिवी जलादि भिन्‍न हैं! इस अनुमान 
में जहाँ इतर भेद नहीं होता, वहां गंघाश्रयता नहीं होती इस प्रकार के साध्याभाव 
तथा हेत्वभाव के साहचय ज्ञान से जहाँ-जहाँ गन्धवत्त्व होता है वहाँ २ इतर भेद 
रहता है इस प्रकार के अन्वयव्याप्ति का ही ग्रहण होने से, अथवा साध्याभाव तथा 
हेत्वभाव के ( व्यतिरेक व्याप्ति से साध्य तथा हेतु के अन्वयव्याप्ति का अनुमान 
करने के कारण वेषम्य दोष भी न होगा ) ( गदाघर भट्टाचाये ने व्यतिरेक सहचार से 
उत्पन्न भी अन्वयव्पाप्तिज्ञान से अन्वयव्याप्तिवाली अनुभित्ति स्वीकृत की है, इस 
कारण यहाँ गन्धवत्त्व हेतु में व्यतिरेकिता संगत ही है । यहाँ पर ऐसा कहो कि यदि 
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नियम्यत्वानियन्तृत्वे भावयोयौदृशो मते ! 
त एव बिपरीते तु विज्ञेये तद्भावयो: ।। इति । 


व्यवहारस्तु गन्धवती प्रथिवोत्युपदेशादेव यथा कम्बुप्रीवादिमान्‌ घट- 
पद्वाच्य इति | तथा कुत्रचिदेव घृतादौ मृदादौ थ गन्धवस्त्वेनोपछक्षणेन 
प्रथिवीत्वे प्रथिवोपदप्रवृत्तिनिमित्तत्व॑ येनोपदेशाद्‌ू ग्रहोतम्‌, गन्बबत्‌ सबब 
प्रथिवोत्वेन प्रवृत्तिनिमिमित्तेन प्रथिवीपद्वान्यं गन्धवस्त्वात्‌ यन्नेवं तन्‍्नेव- 
मम कल लक नल ज लत लकी नल मन उन पक कक पल कमल कली कमल 
व्यतिरेक सहचार व्यतिरेक व्याप्ति ज्ञान के बिना ही अन्वयव्याप्तिज्ञान को करे तो 
अन्वयव्याप्तिग्राहक उदाहरणा दिकों की क्या आवश्यकता है? तो इमी दोष के वारणार्थ 
दोकरमिश्र ने अनुमानवाल। उपरोक्त दूसरा पक्ष दिखाया है। अर्थात्‌ इस प्रकार भी 
गन्धवत्त्व हेतु में व्यतिरिकिता बनी ही रहेगी इस कारण वेषम्य दोष न आयेगा ) 
( वेषम्य के समान उपनयब्यथेत्व दोषों का भी निरास करते हैं कि )-- 
उपनय भी व्यथथं नहीं हो सकता, क्‍योंकि व्याप्तिज्ञान जिप्तमें हुआ है ऐसे ही हेतु 
का पक्ष में उपसंहार उपनय वाक्य से किया गया है अतएवं उदयनाचायं ने कहा है 
कि--नियम्यता ( व्याप्यता ) तथा नियन्तृता ( व्यापकता ) भावयो: 5 भावरूप साध्य 
तथा साधन दोनों की, यादशी » जैसी, मते 5 मानी गई हैं, तएव>वे ही दोनों, 
विपरीते 5 विपरीत तु, विज्ञेये किन्तु जाननी चाहिये, तदभावयो: ७ उनके 
अभाव--साध्यभाव और हेल्वमभाव की ॥ (अर्थात्‌ धूम तथा वह्ति आदि पदार्थों का 
जिस प्रकार घूम व्याप्य है तथा वह्लि व्यापक है ऐसा व्याध्यव्यापक्र भाव, है उसके 
अभावों घुमाभाव तथा वक्नधभाव उसके विपरीत वह्नथभाव व्याप्य है और धुमाभाव 
व्यापक है ऐसा व्याप्यव्यापकभाव होता है )। ( आगे गन्धवत्त्व हेतु में पूर्वोक्त 
व्यवहारसाध्यक व्यतिरेकहेत॒क अनुमिति की कारणता स्थापन करते हुए ध्लंकरमिश्र 
कहते हैं कि)--पृथिवी है ऐसा शब्दप्रयोगरूप व्यवहार तो 'गन्धवाली पृथित्री होती है, 
इस प्रकार के उपदेश से सिद्ध होता है, जिस प्रकार घट पदार्थ को न जाननेवाले 
पुरुष को 'कम्बुप्रीवादिमान्‌” कंखाकार गर्दनवाले आदि लक्षणवाला, घटपद का 
वाच्य ( अर्थ ) है ( इसी प्रकार गन्धवाली प_थिवी होती है यह भी व्यवहार सिद्ध हो 
जायगा )। ( इसी का स्पष्टीकरण करते हुये शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उसी प्रकार 
किसी घृत आदि तथा मृत्तिकादि पार्थिव द्रव्यों में गन्धाश्रयता के सूचन से आप्तो- 
पदेश द्वारा पृथिवीत्व जाति इन घृतादिकों में पृथिवी कहलाने के प्रवृत्ति का निमित्त 
है ऐसा ज्ञान जिस पुरुष को हुआ, उसे गन्धाश्रय संपूर्ण द्रव्य पुथिवीरूप प्रवृत्तिनिभित्त 
से पृथिवी कहलाने योग्य हैं, गन्धाश्रय होने से, जो उक्त निमित्त से पृथिवी नहीं कह- 
लाता वह गन्धवान्‌ नहीं होता, ज॑से जल इस प्रकार व्यतिरेकी अनुमान होता ही है । 
( किन्तु यहाँ पर पुवंपओ पुनः ऐसा भाक्षेप करता है कि )--पूर्वोक्त भेदसाधक 
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मिति व्यतिरेकी तस्याप्यवतरत्येवष । नन्रु भेद्साधकव्यतिरेकिणि भेदो 
तैधम्य स्वरूपभेदो वा अन्योन्याभावो वा ? न तावदायों प्रत्यक्षत एवं तद- 
वगमात्‌ । न ततीयः अभावशेदस्यापि साध्यत्वेन तदन्योन्याभावस्य तत्रा- 
भावात्‌, तेन सह स्वरूपभेदे साध्ये साध्याननुगमादिति चेन्न अभावपश्नति- 
योगिकान्योन्याभावस्यापि साध्यत्वातू स यद्यतिरिक्तस्तदाउस्त्येव न चेत्‌ 
स्वरूपमादाय तत्पय्येबसानात्‌। बस्तुतो भिन्न एवं तद्वंधम्यस्थ तदन्योन्या- 
भावव्याप्यत्वातू, न चानवस्था यावत्येबानुभवस्तावत्येबाविश्रामात्‌ अन्‍्यत्र 
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व्यतिरेकी अनुमान में भेद शब्द का १-वेधम्यं (विरुद्ध धमं), अथवा २-स्वरूप का भेद, 
अथवा ३-अन्योन्‍्याभाव ( परस्पर का अभाव अथं है ) वधम्यं तथा स्वरूपभेद ये दोनों 
प्रथम के पक्ष नहीं हो सकते, क्योंकि पृथिवी जल का विरुद्ध धर्म है और उनका स्वरूप 
भी प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है ( तो उनके अनुमान की क्‍या झ्ावश्यकता है ) अन्योन्‍्याभाव- 
रूप तृतीय पक्ष भी नहीं हो सकता, क्योंकि पृथिवी में जलादि पदार्थों के भेद के समान 
अभावपदाथे का भेद भी साध्य होने से पृथिवी में अभावभेदका भेद नद्दीं है। (यहाँ पर 
यदि प्ृथ्वीतरता अभाव में ही होने से अभावभेदरूप साध्य के पृथिवी में वतंमान 
होने से उसका अभाव उसमें अनिष्ठ ही है ऐसा मध्यस्थ प्रश्न करे तो इसी के समाधा- 
नाथ दंकरमिश्र ने अभावभेद के अन्योन्याभाव का ग्रहण किया है, अर्थात्‌ अभाव 
भेद का भेद भी यत्किख्विद्भावभेदरूप होने से साध्य होने के कारण उसे भी पृथिवी 
पक्ष में रहना आवश्यक होगा, किन्तु अभावभेद के अधिकरणरूप होने से प्रृथिवी- 
स्वरूप होने के कारण उसका ( पुृथिवी का ) भेद पृथिवी में नहीं है। यह उपरोक्त: 
उपस्का रग्रन्थ का तात्पर्य है )। (पृवपक्षी के मत से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि)-- 
पृथिवी से इतरान्तर्गत अभाव के साथ-साथ स्वरूप का भेद भी यदि साध्य (इतरभंद) 
का अथे किया जाय तो अभाव के साथ स्वरूपभेद तथा जलादिकों से अन्योन्याभाव का 
घ्रहण होने के कारण इतरभेदरूप साध्य अनुगत ( एक ) न होगा--( इस आलक्षेप का 
समाधान करते हैं कि )--अभावप्रतियोगीवाला अन्योन्याभाव भी साध्य है, अर्थात्‌ 
ज़लादि भेद के समान अभावभेद भी साध्य है )। ओर वह अभाव को अधिकरण 
रूप न माननेवालों के पक्ष से यदि अतिरिक्त है तो वह भी पृथिवी में वर्तमान हा है, 
और नहीं है वो अभावस्वरूप को लेकर पृथिवीरूप पक्ष में वृत्तित्व भा ही जायगा 
( अर्थात्‌ अमावभेद का भेद भी अपने आधार अभावसामान्यरूप होने के कारण 
पृथिवीरूप पक्षवृत्तिता आने में कोई दोष नहीं है यह उपस्कार का यहाँ तात्पय है ) । 
क्षमावभेद का भेद अभावरूप नहीं हो सकता क्योंकि यदि अभाव ६ के केवलान्वयि 
( सवंत्रविद्यमान ) होने के कारणवह भी केवलान्बयि हो जायगा ऐसा पृवव॑पक्षी कहे 
वो ्चंछरमिश्र कद्ते हैं कि ब्रास्तविक में तो अभावप्रतियोगीवाला भेद अधिकरण से 


१०५. वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


त्वननुभवेनेव विश्रामात्‌ | यत्तु त्रयोदशान्योन्याभावास्रयोद्शसु प्रसिद्धा: मि- 
लिता: प्रथिव्यांसाध्यन्ते इति तत्तरुछ प्रत्येक प्रसिद्धेरतन्त्रत्वात्‌ मिलितप्रसिद्धेर- 
भावात्‌ किन्तु निगेन्धत्वावच्छिन्नप्रतियो गिताकान्योन्याभाव: साध्येत प्रतियोगि- 
तावच्छेदकभेदेनाभावभेदस्यावश्यकत्वातू स च घटादावेव प्रत्यक्षसिद्ध इत्युक्त- 
त्वातू। आकाशादी का गतिरिति चेत्‌ आकाशमितरभिन्नं शब्द श्रयत्वात्‌ यज्ञेवं 
तन्नेबमित्यादी पश्चेकरेशे यद्यपि न साध्यं प्रसिद्धपू तथापि यदू यहेधम्यंबत्‌ 
ततू तत्नतियोगिकान्योन्याभाववदिति सामान्यप्रवृत्तव्याप्तिबलेन शब्दाश्रयत्वा- 

त्यन्ताभाववल्नतियो गिकान्योन्याभावस्य पूषमेव सिद्धौं केवल पक्षनिष्टदया 


भिन्‍न ही है, क्योंकि जिसमें जिसका विरुद्ध धर्म रहता है उसमें उसका भेद अवश्य 
रहता है ऐसी व्याप्ति है, ( भर्थाव्‌ यदि अभावभेद पृथिवीरूप हो तो भावरूपता तथा 
अभावरूपता रूप उनमें विरुद्धधम॑ न बनेगा । इसी प्रकार अभावभेद के पृथिवी रूप 
मानने से भंद का भेद उसका भेद मानने से प्राप्त अनवस्थादोष के वारणार्थ हंंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--जहाँ तक भेद का अनुभव होता है उनमें ही विश्र!म मानने से यह 
दोष तन आयेगा । भेदधारा मानने का अनुभव न होने से विश्राम हो जायग! । 

क्षोर .जो कोई विद्वान्‌ 'पृथिवी जलादि त्रयोदश पदार्थों से भिन्‍न है! इस 
अनुमान में “त्रयोदश पदार्थों के अन्योन्याभाव तेज जल नहीं है? इत्यादि रूप से 
त्रयोदश पदार्थों में प्रसिद्ध हैं उनका समुदाय पृथिवी में सिद्ध किया जाता है--ऐसा 
कहते हैं ( धर्थात्‌ जलत्वादिविशिष्टाभाव कूट ( समृह ) को वे साध्य करते हैं) वह 
भी युक्त नहीं है क्योंकि प्रत्येक के भेद की प्रसिद्धि उक्तानुमान में प्रयोजक नहीं है, और 
मिलित जलादि भेदकट कहीं प्रसिद्ध नहीं है, अत: गन्धाभाववान्‌ जितने जलादिक हैं 
उन संपूर्णों का भेद उक्तानुमान में साध्य रखना होगा, क्‍योंकि पृथिवी गन्धाभाववालों 
से भिन्‍न है इस अभाव के प्रतियोगी गन्धाभाववान्‌ में रहनेवाली प्रतियोगिता के 
नियामक निर्गन्धत्वरूप के भिन्न होने से अभाव भेद मानना आवश्यक है, और वह 
गन्धशूत्यों का सामान्यभेद घटादि पृथिवी में प्रत्यक्ष से सिद्ध है यह कह चके हैं। 
यदि पू्वपक्षी ऐसी धंका करे कि--'आकाझ, पृथिवी आदिकों से भिन्‍न है! इस अनुमान 
में आकाश की पृथिवी के एकदेश घट के समान एकदेश न होने से क्या उपाय होगा 
अर्थात्‌ कहाँ प्रसिद्धि होगी तो यद्यपि छाकाश, पूृथिव्यादिकों से भिन्‍न है, 
शब्दाश्रय होने से, 'जो पृथिव्यादि, पृथिव्यादिकों से भिन्‍न नहीं होते वे शब्दाश्रय 
नहीं होते”! इस अनुमान में आकाश का प्रदेश न होने से पक्ष के एकदेश में साध्य 
प्रप्तिद्ध नहीं है, तथावि जो जिसके विरुद्धधमं का आधार होता है वह उस प्रतियोगि- 
वाले अन्योन्याभाव का आधार होता है ( जसे घट पट के विरुद्ध ( घटत्व ) धर्म का 
आश्रय होने से वह पट से भिन्‍न है ) इस सामान्यरूप से ज्ञात व्याप्ति के सामर्थ्य से 
शब्द के आधार के अत्यन्ताभाव के आधार पृथिव्यादि प्रतियोगीवाले श्रनन्‍्योन्याभाव 
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इदानों बोध्यते बहिरिव पर्वतनिष्ठतया इत्यन्योअस्मत्सिद्धान्तः तद्वधम्यस्य 
तदनन्‍्योन्याभावव्याप्यत्वातू । शब्दाश्रयत्वात्यन्ताभाववक््वमेव विपक्षे न 
ग्रहोीतमितिचेत्‌ तहि शब्दाश्रयत्वस्य न लक्षणत्वं न वा लिझ्गत्व॑ विपक्षगामित्व 
शद्भाम्रस्तत्वांदति ॥ १॥ 
प्रथिव्यनन्तर मुद्ष्टाना मे षां लक्षण माह-- 
रूपरसस्पशवत्य आपो द्रवाः स्निग्धा! ॥ २ ॥ 
शुक्कमघुरशोता एवं रूपरसस्पशाः द्रव्यत्वश्थ सांसिद्धिक स्नेहस्तु स्व- 
( आकाश प्रथिव्यादि नहीं है ) की प्रथम ही सिद्धि होने के कारण केवल वक्त 
अनुमान के आकाशछ्पपक्ष में ही केवल पुथिव्यादि भेद्सिद्धि जो पूव॑ंसामान्य 
व्याप्ति से सिद्ध नहीं थी वह “आकाश पृथिव्यादिकों में भिन्‍न है! इस अनुमान से कही 
जाती है, जिस प्रकार महानस में घृमसामान्य की वह्निसामान्य के साथ प्रथम व्याष्ति 
ही ग्रहण होने पर पव॑त में धूमदर्शन से प्ेत में वह्तचि की सिद्धि की जाती है ( यह 
दांकरमिश्र कहते हैं ) हमारा दूसरा सिद्धान्त है। ( अर्थात्‌ पक्ष के एकदेश में साध्य- 
प्रसिद्धि के समान सामानन्‍्यरूप से व्याष्ति के सामथ्यं से जहाँ किसी पदार्थ में साध्य की 
प्रसिद्धि कर अनुमान का निर्वाह हो सकता है ऐसा शंकरमिश्र का अपने सिद्धान्त का 
गूढ अभिप्राय है) | (इस सिद्धान्त में हेतु दिखाते हुए शंक्रमिश्र कहते हैं कि)--क्‍्योंकि 
पृथिव्यादिकों का आकाश में छाब्दाश्नयत्वरूप विरुद्धधर्म पृथिव्यादिकों के भेद से 
व्याप्त है । यदि पृर्वपक्षी कहे कि विपक्ष पृथिव्यादिकों में शब्दाधारता नहीं है यही 
ज्ञात नहीं है ( तो उनका भेद आकाश में कंसे गहीत होगा ), तो शंकरमिश्र कहते हैं 
कि तब तो “शब्दाश्रयत्व” आकाश का लक्षण अथवा इतरभेदसाधक व्यतिरेकलिज्भ भी 
ने हो सकेगा, क्योंकि शब्दाश्रयत्व की पृथिव्यादिकों में रहने की शड्भा ही उसे खा 
डालेंगी, (अर्थात्‌ शब्दाश्रत्वरूप हेतु वि पक्ष में रहने की शंका से दुष्ट हो जायगा) ।१॥ 
( प्रथम सूत्र की व्याख्या के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त जललक्षण सुत्र का श्रवतरण देते 
हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--प_्ृथिवी के पश्चातु उदिष्ट जलपदार्थ का सुत्रकार 
लक्षण करते हैं-- 


पद्पदाथ--रूप रसस्पशंवत्य: रूप, रस तथा स्पशंगुणवाला, आपः ८ जरू 
होता है ॥ २ ॥ 


भावाथ--चतुविद्ञति गुणों से विशेषरूप रस, तथा स्पर्श नामक विशेष गुण 
के समवायसम्बन्ध से आधारद्रव्य को जल कहते हैं ।। २ ॥। 

उपस्कार-- क्रम से शुक्ल, मधुर तथा शीत ही जल में रूप, रस तथा स्पर्शगुण 
( रहते हैं ) तथा स्वाभाविक द्रवत्व भी ( जल में रहता है ) किन्तु स्नेह स्वरूप से 
रहता है ( अर्थात्‌ सुत्र के रूपादि पद उनके विदोष शुक्लादिकों के जंसे बोधक हैं उस 
प्रकार स्नेहपद उसके किसी विशेष को नहीं कहा है किन्तु यथाश्रुत स्नेह ही को )। 


११० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


रूपतः | ननु शुक्रमेव रूपमपामित्ययुक्तम्‌ कालिन्दोजछादोौ नैल्यस्योपलम्भात्‌ | 
मधुर एवं रस इत्यप्ययुक्तम्‌ जम्बोरकरबीररसादौ आम्ल्यतैक्तयादेरुपलम्भात्‌ । 
शोत एवं स्पश इत्यप्यनुपपन्नम्‌ मध्यन्दिने औष्ण्यस्येबोपलम्भात्‌। सांसिद्धि- 
कद्च द्रवत्वमव्यापकम्‌. हिमकरकादावभायात्‌ ! स्नेहस्तु स्वरूपासिद्धोइतिव्या- 
पकश्थ जलेडननुभवात्‌ घृतादो पार्थिवेइनुभवान्य । न च जलत्व॑ जातिरेव ._ 
जललक्षणम्‌ व्यवस्थापकाभावेन तदनुपपत्त:। न च स्नेहलमबायिकारणता- 
वच्छेदकत्वेन तत्सिद्धिः स्नेहत्वस्थ कार्य्याकायबृत्तितया कार्यतानवच्छेद- 
कत्वात्‌ तस्माद्भेदकाभावाद्‌ जलं न भिद्यत इति, चेन्मेवप्‌ अधास्वरशुक्तमात्र- 


यहाँ परे पृव॑पक्षी ऐसा भ्राक्षेपष करता है कि जल का शुक्ल ही रूप है यह कहना 
असंगत है, क्योंकि यमुना नदी के जल में नीलरूप उपलब्ध होता है। तथा जरू 
का मधुर ही रस है यह भी थयुक्त है, वयोंकि जामुन करेला भादि के जलांश में 
खट्टा तथा तीतारस उपलब्ध होता है । एवं स्वाभाविक द्रवत्व गुण भी ओले तथा वफ 
में न रहने से अव्यापक होने से जल का लक्षण नहीं हो सकता ( भर्थात्‌ रूपादि चार 
गुणों से किये हुए जल के लक्षणों में अ्रव्याप्ति दोष आता है ) स्नेह ( चिकनाहट ) 
नामक गुण भी जल में स्वरूपतः असिद्ध है (क्योंकि जल में स्नेह उपलब्ध नहीं होता) 
तथा घ॒ृत, तेल थ्रादि पृथिवीद्रव्य में उपलब्ध होने से अतिव्याप्तिदोष भी भाता है। 
जलत्वजाति का आधार होना भी जल का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि जलत्व- 
जाति की सिद्धि में कोई प्रमाण नहीं है । स्नेहरूप कार्य का समवायिकारण है जल, 
उसमें वर्तमान कारणता के नियामक होने से जलत्वजाति की अनुमानप्रमाण से सिद्धि 
हो सकती है ( अर्थात्‌ स्नेह में वतेमान कायेता से निरूपित जल में वर्तमान समवायि- 
कारणता किसी नियामकधर्म से युक्त है, कारणता होने से, दण्ड में वर्तमान घटकाये 
की कारणता के नियामक दण्डत्वजाति के समान इस अनुमान से जलत्वजाति की 
सिद्धि होगी ) ऐसा सिद्धान्ती नहीं कह सकता, क्योंकि “स्नेहत्वजाति नित्य तथा 
अनित्य दोनों प्रकार के स्नेहों में वतंमान होने से नित्यरूप अधिक स्नेह में वर्तमान 
होने के कारण का्यतानियामक नहीं हो सकती, अतः जल द्रव्य का पृथिवी आदि 
द्रव्यों से भेद सिद्ध करनेवाला लक्ष णहूप व्यतिरेकिलिज् न होने के कारण जलद्र॒व्य 
पृथिव्यादि द्वव्यों से भिन्‍न नहीं है।” ( इस आश्षेप का उत्तर शंकरमिश्र ऐसा देते हैं 
कि)--यह कहना ठोक नहीं है, क्योंकि परप्रकाशक न होनेवाला श्वेतरूप ही जलद्र॒व्य 
का पृथिव्यादिकों से भेद सिद्ध करनेवाला उक्त दोषरहित लक्षण हो सकता है। यमुना 
जलादिकों में पृथिवी के सम्ब्रन्ध से क्षेपाधिक (अस्वाभाविक) नीलिमा प्रतीत होती है, 
क्योंकि क्षाकाश में फेकने पर उसी यमुना के जल में श्वेत ही रूप का ग्रहण होता है। 
यदि कहो कि तथापि स्फटिकादि मणिरूव पृथिवी में शुक्लहप होने से अतिथ्याप्तिदोष 
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रूपस्येव तद्भेदकत्वात्‌ कालिन्दी जछादौ नेल्यस्याश्र योपाधिकत्वात्‌ वियद्विकोण 
कालिन्दोजले धावल्यस्योपलम्भ|त्‌ । तेनाभास्वरशु क्लेतररूपा समानाधि- 
करणरूपवद्वृत्तिद्रव्यत्वसाक्षाद्व्याप्यज्ञातिमत्त्वम्‌ अपां लक्षणम्‌। रसोपि मधुर 
एवं जम्बीरकरवोररसाम्ल्यतैक्तयादे: पार्थिबोपाधिकत्वात्‌ं। जले माधय्य 
नानभूयत एवेति चेन्न कषायद्रव्यभक्षणानन्तरं तदभिव्यक्तेः।/न च हरोतक्या 
एवं तन्माधय्य जलछाभिव्यड्ड]थम्‌ तत्र कषायरसस्यवोपलम्भात्‌ हरोतक्यागश्ा- 
मलक्यामिव कषाय एवं रस: तस्येबानुभवात्‌ | न च गुणविरोधेन तत्र रसा- 
नारम्भ:। अवयवानामपि तत्र कषायरसवक्तत्रात्‌ पडसतवप्र वादस्तु तत्तद्रस- 


-इ्+ सार शा ५ +हो,9अएमका,. 


होगा' तो उसके कारण के लिए शुक्लरूपवत्त्व लक्षण का शंकरमिश्र जातिघटित लक्षण 
करते हुए कहते हैं कि )--उस्त (शुक्लरूपवत्व) से अभाश्वर शुक्लरूप से भिन्‍न रूपों के 
आधार में अवतंमान तथा ख्ूपाश्नय में वर्तमान एवं द्रव्यत्व की साक्षातु 
व्याप्य जलत्व जाति का श्राश्रय होना यही जल का लक्षण है यह आता है ( इसमें 
पृथिवी में रूपवद्वृत्तिद्रव्यत्वसाक्षाद्रधाप्प पृथिवीत्वजातिमत्ता होने के कारण 
अतिव्याप्ति दोष-निरासार्थ अभास्वरशक्लरपेतररूप  समानाधिकरण विशेषण 
दिया है, पुथिवी में अभास्वर शुक्लहूप भिन्‍न रक्तादि रूप होने से उक्त दोष न होगा । 
जल में दक्‍ल रूप समानाधिकरण जलत्व जाति के रहने से असंभव दोष-वा रणार्थ शुक्ल 
तर, तथा तेज में उक्त दोषवारणार्थ आभास्वरपद दिया है यह जानना | वायुत्व जाति 
को लेकर वायु में अतिव्याप्ति-वारणाथ रूपवदु । वृत्ति तथा द्रव्यत्व को लेकर पृथिवी 
में उक्त दोष के निरासाय् द्वव्यत्व साक्षात्‌ व्याप्य ऐसा विशेषण जाति में दिया है । 
परत्वादि के वारणार्थ साक्षात्‌ तथा जलघटान्यतरत्व को लेकर घट में क्षतिव्याप्ति- 
वारणार्थ जातिपद दिया है यह भी जान लेना चाहिये )। ( आगे रस को लेकर पृवव॑- 
पक्षी के दिये दोषों का वारण करते हुए शंक रमिश्र कहते हैं )--कि जल में रस भी 
मधुर ही है, जामुन क्ादि पृथिवी के जलांश् में खट्टा-तीता आदि रस का ग्रहण जामुन . 
आदि पृथिवी के सम्बन्ध से ग्रहीत होने के कारण वह श्रोपाधिक है न कि स्वाभाविक । 
यदि 'कहो कि जल में मधुर रस का अनुभव नहीं होता! तो ऐसा नहीं, क्योंकि कषाय 
रसवाली हरें इत्यादि भक्षण करने के पश्चात्‌ । जल पीने से उसमें जल की मधुरता 
प्रकट होती है | 'हरें की ही वह मधुरता है जो जल पीने से प्रकट होती है' ऐसा पूर्व- 
पक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि हरें में कषायरस ही उपलब्ध होता है, हर में भी आँवले 
के समान कषाय ही रस है, क्योंकि उसी का अनुभव होता है। 'हरें में गुणविरोध के 
कारण कोई रस उत्पन्न नहीं होता' ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता ( अर्थात्‌ 
एक हरे के अवयव में कषाय ओर दूसरे में मधुर रस, एवं च दो अवंयवों में एक रस 
के न होने से हरंरूप द्रव्य में एक रस कंसे होगा'-यह शंका नहीं हो सकती ) क्योंकि 


११२ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


काय्यकारित्वनिबन्धन: । चित्ररसस्तु प्रमाणाभावादेव निरस्तः चित्रह्वपे तु 
पटोपलम्भ एवं प्रमाणम्‌ सुरब्यसुरभ्यवयवारम्भस्तु गुणविरोंधनिरस्त एव 
चित्रगन्धे प्रमाणाभावात्‌ । तस्माद्धरीतकीभक्षणानन्तरं यन्माधुय्येमुपलभ्यते 
ततू जलूस्येबर, उल्बणता तु द्रव्यविशेषसन्निधानाधोना श्रीखण्डसब्नियोगाज्जले 
शैत्योल्वणतेव | ककंटीमक्षणानन्तरन्तु तिक्तता याउनुभूयते सा ककत्या एव 
तदवयवे जलपानमन्तरेणापि तिक्ततोपलम्भात्‌ , रसनाग्रवत्तिपित्तद्रव्यति- 
क्तताया वा तत्रानुभवात्‌। तथा च मधुरेतररसासमानाधिकरणरससमाना- 


हरें के अवयव भी कषायरसवाले ही हैं। पृथिवी में बट रस रहते हैं यह (प्रवाद) 
कहना तो उन-उन षट्‌ प्रकार के रसरूप कार्य को पृथिवी द्रव्य उत्पन्न करता है इस 
कारण है ( नकि संपूर्ण पृथिवी में छ रस रहते हैं इस अभिप्राय से है )। चिंत्ररूप के 
समान चित्र नामक सातवें रस में प्रमाण न होने से नहीं माना गया है ( क्योंकि 
नाना जाति के रसवाले अवयवों से उत्पन्न अवयवि द्वव्यों में रस नहीं है क्योंकि उस 
अवयविद्रव्य में जिद्दचा से अवयवों के ही रस का ग्रहण होता है, द्रव्य का ग्रहण नहीं 
होता' कारण जिद्धा को द्रव्यग्रहण में सामथ्यं नहीं है, भत; भवयवि द्रव्य में अवयवरस 
से भिन्‍न होने से भी कोई दोष नहीं हो सकता । ( आगे शंकरमिश्र शुक्लादि रूप से 
भिन्‍न चित्ररूप स्थापित करते हुए कहते हैं कि )--चित्ररूप में तो विचित्र रंग के पट 
का प्रत्यक्ष से ग्रहण होना ही प्रमाण है ( भर्थात्‌ु चित्र्प न माने तो नील क्षादि 
तन्तुओं के पीतादि रूप के उत्पत्ति में प्रतिबन्धक होने से पटरूप धर्मी में पीतादि 
रूप न हो सकने के कारण उस विचित्र अनेक रंग के पट का चाक्षुष प्रत्यक्ष जो होता है 
वह न हो सकेगा । अतः शुक्लादि रूप भिन्‍न चित्ररूप मानना आवश्यक है। ) ( चित्र- 

न्ध के विषय में शंकरमिश्र करते हैं कि )--अतिरिक्त चित्रगन्ध मानने में प्रमाण न 
होने के कारण सुगन्धि तथा दुर्गन्धि अवयवों से चित्रगन्धवाले अवयवि द्रव्य की उत्पत्ति 
होती है, यह परस्पर गन्धों के विरोध होने से ही खष्डित हो जाता है क्‍योंकि सुगन्धि 
क्षवयव दुर्गन्धि तथा दुगंधि अवयव सुगन्धि अवयवी को उत्पन्न नहीं कर सकता) 
(रस वर्णन का उपसंहार करते हुए हांकर मिश्र कहते हैं कि )--तस्मातु हर्मक्षण के 
पश्चात्‌ जो जल में मघुरता प्रतीत होती है वश जल ही की है, जिस प्रकार जल के 
शीत स्पक्ष की उत्कटता चन्दन के मिलने से प्रकट होती है उसी प्रकार हरें रूपी द्रव्य 
के सम्बन्ध से हर खाकर पानी पीने से जल की मध्रता अधिक प्रतीत होती है। 
खीरा भक्षण के पश्चात्‌ जो जलांश में तीते रस का अनुभव होता है यह खीरे का 
ही तीतापन है, क्योंकि उसके अवयवों में जलपान के विना भी तीतापन ग्रहीत होता 
है । अथवा जिह्ठा के भग्रभाग में वतंमान पित्त द्रव्य (पित्ती ) की तिक्तता को 
सीरे में अनुभव होता है । ( यदि ककटों की तिक्तता जल के माधुयं की दबाने वाली' 
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घिकरणद्रव्यत्वसाक्षादव्याप्यजातिभत्त्वमपां लक्षणम्‌ | एवं शीतसर्पशेसमानाधि- 
करणद्रव्यत्वव्याप्यजातिमस्वमपां लक्षणम्‌ | मध्यन्दिने तु यदौष्ण्यं तत्तजस 
. एवं तदन्वयव्यतिरेकानुविधानात्‌ | एवं सांसिद्धिकद्रवत्व॑ स्वरूपत एवं लक्षणम्‌ 
सांसिद्धिकद्रवत्ववद्वृत्तिद्रव्यत्वव्याप्यजातिमच्वं वा जब्त्वम्‌ | स्नेहस्तु गुणवि- 
शेषो न तु दुग्धत्वद्धित्ववत्‌ सामान्यविशेषः स्निग्धस्निग्धतरस्निग्धतमेति तार- 
तम्यप्रतीते:। न च जातो तारतम्यं सम्भवति । ननुं भजतु रनेहो गुण: स तु जले 
कक व सन पे न सकल कल मम वन नम 


होती है ऐसा न माने तो “अथवा पक्ष से शंकरमिश्र ने खीरे में तिक्तता सिद्ध की है । 
पित्तदोष वाले रोगीं पुरुष को हाक्कर आदि द्रव्य के मधुर रस को दबाने वाले तीते 
रस का अनुभव होता है यह अनुभव सिद्ध है इसलिये पित्तद्रव्य का तीतापन ही ऐसे 
स्थान में जल के माधुयं को दबाने वाली है यह तात्पर्य यहाँ शंकरमिश्र का है )। 
( रस तथा स्पर्ंगुण को भी लेकर जातिघटित लक्षण नवीन नैयायिकों के मत में 
दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--मधुर रस से भिन्न तिक्तादि रस के अधिकरण 
में न रहने वाली तथा रस के आश्रय में वर्तमान तथा द्रव्यत्व की साक्षात्‌ व्याप्य जाति 
का आश्रय होना यह जल का लक्षण है। एवं शीत स्पर्श के आश्रय में वतंमान तथा 
द्रव्यत्व को साक्षाद्‌ व्याप्य जलत्व-जातिमत्ता भी जल का लक्षण है। ( इन सब जाति- 
घटक लक्षणों में पूर्वोक्त के समान पदों का सार्थक्य स्वयं जान लेना। इनमें से 
गुडत्व जाति को लेकर गुडरूप पृथिवी में अतिव्याप्ति-दोषनिरासार्थ <्रव्यत्व 
साक्षात्पद' प्रथम रसघटित लक्षण में जानना )। ( भागे शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- 
यद्यपि जले का शीत ही स्पर है, तथापि मध्याह्न में जो जल उष्ण प्रतीत होता है वह 
सुयंकिरणरूप तेज द्रव्य ही का है, क्योंकि तेज रहने से उष्णता होती है न रहने से नहीं 
ऐसा तेजोद्रव्य तथा उष्णस्पष्टां छप कार्य का शन्वय तथा व्यतिरेक है । 

( इसी प्रकार उत्पत्तिकाल में जल में स्वाभाविक द्रव्यत्वगुण न होने के कारण 
उसको लेकर भी जातिघटित लश्नण हंकरमिश्र ऐसा करते हैं कि )--स्वाभाविक 
द्रवत्व जल का स्वरूप से लक्षण है जिसका स्वाभाविक द्रवत्व के शाधार जल में 
बतंमान जलत्व जाति का क्षाघार जल होता है। ऐसा भ्र्थ करने से द्वितीय क्षण में 
जल में स्वाभाविक द्रव्यत्व होने से उसमें वर्तमान जलत्व जाति को लेकर प्रथमक्षण 
में जल में श्रव्याप्तितोष न रहेगा । ( स्नेहयुण के विषय में विवाद का निराकरण 


करते हैं कि )--स्नेह एक जल का विशेष गुण है, दुग्ध में दुग्घत्व तथा दधि में दधिस्व 
के समान सामान्य विधशेषरूप जाति नहीं है, क्योंकि स्निग्ध स्निग्धतर, स्निग्धतम इत्या- 


दि रूप से स्नेह में तरतमभाव (अधिक तथा न्यून)की प्रतीति होती है, दुग्धत्वादिक सामान्य 
में तरतम भाव नहीं हो सकता । ( भ्र्थाद्‌॒जाति पदार्थ नित्य होने से उसमें अधिक 
न्यूनभाव की प्रतीति न होगी )। (शंकरमिश्र कहते हैं कि ) --पूर्व पक्षी द ऐसी शंका 
यहाँ नहीं कर सकता कि--स्नेह ग्रुण अवश्य है किन्तु वह जल में है इसमें क्‍या 
के 
८ य० 


११४ ...._ बेशेषिकसूओपरकारः 


बतत इत्यन्र कि प्रमाणमिति चेन्‍न सक्तुसिकतादौ जलेन संग्रह्े तदनुमानात्‌ । 
सडप्ग्रहो हि सनेहद्रवत्वकारितः संयोगविशेष: स हि न द्रवत्वमात्राधोनः काच- 
काग्नद्रवत्वेन सडः्प्रहानुपपत्ते,, नापि स्नेहमात्रकारितः स्प्यानेध्ृता दिभि: सदस्प्र- 
हानुपपत्त:, तस्मादन्वयव्यतिरकाभ्यां स्नेह्द्रवत्वकारित:। स च जलेनापि सकतु- 
सिकतादो दृश्यमानः रनेहं जले द्रढयति | इयर प्रत्यक्षोपष्टम्भिकैब युक्तिः 
स्नेहस्य प्रत्यक्षत्वात्‌ । घृतादो तु स्नेह उपष्टम्भकूजलनिड्ः संयुक्तसमवायेन 
तदूगततया भानात्‌ | एवं तैलरसादिष्वपि । उपष्टम्भकब्वातिशयितस्नेह्मेव 
जलूम्‌ , स्नेहाधिक्यादेव तस्य जलस्य नानलविरोधित्वम्‌ । यदि प्रथिवीविशेष- 


प्रमाण 7--क्योंकि सतुआ, आटा इनमें जल पड़ने से उनका संग्रह ( बदु रना ) से 
जल, स्नेद्राश्नय है, सत्त क्षादिकों को बटोरने से, इस अनुमान से जल में स्नेह गुग सिद्ध 
हो सकता हैं। स्नेह तथा द्रवत्व से उत्पन्न एक विशेष संयोग का नाम है संग्रह, वह 
संग्रह केवल द्रत॒त्व गुण से नहीं हो सकता, क्योंकि कांच, सुवर्ण इत्यादिकों को टिध- 
. छाने से उनके द्रवत्व से सतुआ आदिक़ों का संग्रह होने लगा । ( अर्थात्‌ पानी के 
समान अग्निसंयोग से पतले हुए सुवर्णादिकों से भी सतुआ, काटा आदि बटुरने 
लगेंगे । ) तथा संग्रह केवल स्नेह से भी नहीं हो सकता, यदि हो तो गाढ़े घी 
इत्यादि को स्नेह होने से बिना € द्रवत्व ) के टिघलाये बिना आटा भादि में संग्रह नहीं 
होता, अत: अन्वय--स्नेह तथा द्रवत्व के रहते संग्रह का होना व्यतिरेक्न (न रहने 
पर न होना ) होने से रुग्रह स्नेह तथा द्रवत्व दोनों से मिलकर होता है यह 
सिद्ध होता है। केवल जल से भी सत्त, बालू आदि में दिखाई देने से जल में स्नेह 
गुण ( चिक्रतापन ) है यह निश्चित होता है । यह प्रदरशित थुक्ति स्नेह के प्रत्यक्ष 
होने के कारण प्रत्यक्षप्रमाण से ही सिद्ध है। (यदि घृतादि पृथित्री में भी स्नेह 
होने से अतिव्याप्ति दोष होगा । ऐसी शंका पूर्व॑ंपक्षी करे तो दांकरमिश्र कहते हैं कि)-- 
घृत, तेल भ्रादिकों में जो स्नेह उपलब्ध होता है वह उसमें मिल्ठे हुए (उपष्टम्मक) स्वरूप- 
संपादक जलांश का ही है अतः घृत में संयुक्त जल में समवेत होने से 'संयुक्त समवाय' 
रूप परंपरा सम्बन्ध से घृतादिकों में स्नेह की प्रतीति होती है । एवं इसी प्रकार तेल 
रस इत्यादिकों प्रें भी जानना। उपष्टम्मक तेल इत्यादिक़ों के स्वरूप का सम्पादक उनमें 
वर्तमान तिल शआादि द्रव्य के सम्बन्ध के कारण अधिक स्नेह वाला जल ही है। 


तथा स्नेह के अधिक होने से ही उस तेल आदि में संयुक्त जल अग्नि के विनाशक 
न होकर बल्कि उसके व्धंक होते हैं । 


( यदि यहाँ पर 'स्नेह को केवल जल में माना जाय तो घृतादिकों में उसके 
रहने के लिये संयुक्त संयोगहूप परंपरा सम्बन्ध मानना पड़ेगा, इसके अपेक्षया साक्षात्‌ 
समवायसम्बन्ध से घृतादिकों में ही क्‍्योंन माना जाय' ऐसी क्षंका हो तो उसका 
उत्तर हांकर मिश्र करते हैं कि )--यदि स्नेह पृथिवी का विशेष गुण हो तो सम्पूर्ण 


अ० २, आ० १] .तेजोछक्षणानि ११५ 


शुणः स्नेह: स्यात्‌ सर्वपार्थिववृत्ति: स्थात्‌ गन्धवत्‌ | जलत्व॑ च द्रव्यत्वतताक्षादू- 
व्याप्यजञाति: स्नेह्वन्मात्रवृत्तिसंयोगगसमवायिकारणतावच्छेदिकाया जातेः 
परमाणुसताधारण्येन सिद्धत्वात्‌ ॥ २ ॥ 


उद्दे शक्रमानुरोघेन ते जोलक्षणमाह-- 
तेजो रूपस्पशेवत्‌ ॥ ३ ॥ 


रूप भास्वरं स्वशश्वोष्णस्तद्त्तेज इत्यथः | नतु भास्व॒रत्वं परप्रकाशकत्व 


ताहशन्न रूप॑ नोष्मणि न वा चामीकरस्थे भज नकपाछस्थे वारिस्थे वा 


तेजसि, शुक्तश्व रूपमुक्तेपु न क्ापि, उष्णश्व स्पर्शो न चान्द्रे न वा चामोकरे तत्‌ 
_ ७ र_ _॒_ - -  खि्िजि-_+पेपेपभ+53। 
पार्थिव द्रब्यों में वर्तमान होगा ज॑से गन्धगुण ( सब पाथिव द्वव्यों में रहता है)। 
बह जलत्व जाति द्रव्यत्व॒जाति की साक्षात्‌ व्याप्य जाति है, क्योंकि स्नेहगुण वाले 
संपूर्ण में वतमान संयोगरूप कार्य के समवायिकारण जल में वर्तमान समवायिक्रारणता 
की नियामकरूप जाति जल-परमाणुओं को लेकर सिद्ध होती है ( यहाँ पर जल 
परमाणुपं में स्नेहकार्य की समवायिकारणता के न होने से स्नेहवान्‌ मात्र में वर्तमान 
संयोगतक का अनुसरण किया है । नवीन नेयायिकरों का ऐसा यहाँ मत है कि स्नेह रूप 
कार्य का समवायि कारण है कार्य जल, अतः उप्तके नियामक धर्मेहूष से जन्य जलत्व 
जाति घिद्ध होने पर, जन्य जरू में वर्तंभान कार्यता-निरूपित कारणतावच्छेदक 
रूप से जलता जाति सिद्ध होगी, जो परमाणुत्रों में भी है )॥ २ | 
( तृतीय सूत्र का शंकरमिश्र अवृतरण देते हैं कि )--उद्देशक्रम के अनुप्तार तेज 
द्रव्य का सुत्रकार लक्षण करते हैं 
पद्पदार्थ--तैज: ८ तेजनामक द्रव्य, रूपस्पशंवत्‌ ८ रूप तथा स्परश्षगुणवाला 
होता है ॥ ३ ॥। 
भावार्थ--परप्रकाशक शुक्लरूप, तथा उष्ण स्पर्श विशेषगुण के दाश्रय द्रव्य 
का नाम है तेज ॥ ३ ॥ द 
उपस्कार--प्रकाशक शुक्लरूप तथा उष्णस्पर्श नामक विशेषगुण के आधार द्रव्य 
को तेज कहते हैं यह सूत्र का अर्थ है। यदि यहाँ पर भास्वरताशब्दार्थ है पर 
को प्रकाशित करना किन्तु ऐसा रूप गर्मीझ्प तेज तथा सुवर्ण के तेजोभाग एवं 
भूृंजवे के घड़े में वर्तमान तथा उष्णजल में वर्तत्रान तेज में भी में न होने से एवं इन 
सम्पूर्णों में ्वेतहप भी कहीं न होने से, क्षब्याप्तेिदोष होगा । एवं चन्द्रमा के 
किरण तथा सुवर्ण में उष्णश्र॒श न होने से भी अव्याप्ति दोष आ जायगा! ऐसा पूवे- 
पक्षी कहेतो शंकरमिश्र उत्तर देते हैं कि गरमी इत्य। दिकों में ऊष्मा, भास्वरख्पवान्‌ 
है, तेज होने से प्रदीप के समान इत्यादि अनुमान से उनमें भास्वररूप सिद्ध होगा । 


११६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


कथमेतदिति चेन्न ऊष्माढो तेजस्वेन भास्वररूपानुमानात्‌ ! तेजस्त्वमेव तत्र 
रंवरूपासिद्धमिति चेन्न उष्णस्पशवस्वेन तदनुमानात्‌। चामीकरे कथमिति 
चेतू तत्र भास्वररूपाभावेडपि अत्यन्तानरूसंयोगेनानुच्छिद्यमानजन्यद्रवत्वा- 
 घिकरणत्वेन व्यतिरेकिणा तेजस्त्वानुमानादिति वल्ष्यमाणत्वात्‌, भजनकपालादि- 
निष्ठे चोष्णस्पशवत्त्वेन तेजस्त्वानुमानात्‌ | चतुविध दि तेजः किब्चिदुद्भूतरू- 
पस्पश यथा सोरसादि, किद्निदुद्भूतरूपमनुद्भूतरपश यथा चान्द्रम्‌ , किश्नि- 
दनुद्भूतरूपरपश यथा नायनप्‌ , किबख़िदनुद्भूतरूपमुद्भूतस्पश यथा नेदाघं 
वारिभजेनकपालादिगतग्व तेज: | नायनमग्रे साधथ्रिष्यते ।। ३ ॥ 

क्रमप्राप्त वायुलक्षणमाह-- 

स्पशंवान्‌ वायु; ॥ ४ ॥ 
१--रू पासमानाधिकरणस्पशंसमानाधिकरणजातिमरवम्‌ २--र सासमाना- 


यदि पूर्वपक्षी कहे कि “उनमें तेजस्त्वरूप हेतु ही असिद्ध है तो ऊष्मा, तेज है, 
उष्णस्पर्शाश्रय होने से वक्ति के समान इस अनुमान से तेजस्त्व सिद्ध होता है यह 
उत्तर है। यदि कहो कि--सुवर्ण में उष्णस्पर्श न होने से उसमें तेज्य सब कंसे सिद्ध 
होगा--तो सुवर्ण में भास्वररूप तथा उष्णस्पर्श के न होने पर भी अत्यन्त अग्नि- 
संयोग होने पर भी सुवर्ण के नेमित्तिक द्ववत्व का नाश नहीं होता, अतः अत्यन्त 
अनलूसंयोग से अनुच्छियमान (न नष्ट होनेवाले ) द्रवत्व के आधार होने रूप 
व्यतिरेकी हेतु से उसमें तेजस्त्व का अनुमान हो सकता है ऐसा क्षागे कहेंगे । भुजवे 
के भू जने के बालुवाले तपे घड़े में वर्तमान तेज में उष्णवत्ता हेतु से तेजस्त्व का 
क्षनुमान करने से उसमें भी अव्याप्ति दोष न होगा। उक्त लक्षणवाला तेजद्रव्य 
चार प्रकार का होता है--प्रथम तेज वह है जो उद्भतरूप तथा स्पर्श का आधार 
होता है ज॑से सर्यादि तेज (१), कोई तेज ऐसा है जिसका रूप प्रकट है, किन्तु स्पर्श 
प्रकट नहीं होगा जंसे चन्द्रकिरण का तेज (२), कोई तेज वह है जिसके रूप 
तथा स्पर्श दोनों श्रप्रकट हों ज॑ंसे चाक्षुप तेज (३) तथा - कोई तेज वह है जिसका. 
रूप अप्रकठ तथा स्पर्श प्रकट है जैसे ग्रीष्मऋतु की उष्णता का तेज तथा जल एवं 
भुजवे के घड़े का तेज | जिससे चाक्षुष तेज आगे सिद्ध करेंगे ॥ ३ ॥ 

क्रमप्राप्त वायुद्रव्य का सुत्रकार लक्षण कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--स्पशंवान्‌ > स्पशंगुणाश्रय, वायु: वायु नामक द्रव्य है ।। ४ ॥। 

भावाथे--अनुष्णाशीत तथा आ्पाकज स्पक्ष॑रूप विशेषगुणाश्रय द्रव्य का वायु 
नाम है।॥। ४ ॥ 

उपस्कार--इस सूत्र के प्रदर्शित स्पशेवत्त्वरूपलक्षण के चार प्रकार के जातिघटित- 
लक्षण हो सकते हैं--(१) जो रूप के भ्राश्नय में अ्रवत्तमान तथा स्पर्श के क्षाघार में 


+० २, आ० १] आकाशे रूपआआन्तो वोजकथनम्‌ ११७ 


घिकरणानुष्णाशीतस्पश समानाधिकरणजातिम ्त्वम्‌ ३--गन्धासमानाधिकरणा- 

नुष्णाशीतसर्पश समानाधिकरणजातिमत्त्वम्‌ । ४--स्पर्शतरविशेषगुणासमानाधि- 

करणविशेषगुणसमानाधिकरणजातिमर्त्वं वा वायुलक्षणम्‌ ॥ ४॥ 
नन्‍्वाकाशकालदिगात्मनामपि रूपादिमत्त्वं कर्थ न लक्षणमत आहू-- 


त आकाशे न विद्यन्ते ॥ ५ ॥ 
अन्न विदिरिपछब्धिवचन: नोपलभ्यन्ते,यतो5तो नते रूपादयो नियोगतः-- 
समुच्चयतो विकल्पतो वा वतन्ते नभःप्रश्मतिषु द्रव्येष्वित्यथेः। ननु दधिधवल- 
माकाशमिति कथं प्रतोतिरिति चेन्न मिहिरमहसां विशद्रूपाणामुपलम्भात्तथा: 


वर्तमानजाति का आश्रय होना, (२) तथा रस के आधार में अवतमान तथा अनुष्ण शोत 
स्पर्श के आधार में वर्तमान जाति का आश्रय होना, (३) तथा गन्ध के आधार में अव- 
तेमान तथा अनुष्णशीतस्पशें के आधार में वर्तमान जाति का आश्रय होना (४) 
एवं स्पशे भिन्न विशल्वेषगुणों के आधार में अवतेमान विशेषगुण के आश्रय में वत्ते- 
मान जाति का आश्रय होना ऐसे ४ हैं। ( इन संपूर्ण लक्षणों में पृथिवी आदि तीन 
द्रव्यों भें अतिव्याप्ति निरास के लिये असमानाधिकरण तक विद्येषण पद जाति में 
दिया है। तथा आत्मा में उक्त दोषवारणाथ समानाधिकरणान्त दूसरा विशेषण 
दिया है। द्वितीयलक्षण में तेज में उक्त दोष ही के निरासार्थ स्पर्श में भनुष्णाशीत 
पद विशेषण है। तथा तृतीय लक्षण में जल में उक्त दोष के ही निरासार्थ अनुष्णाशीत 
पद स्पर्श में विशेोषण दिया है। एवं चतुर्थ लक्षण में मन में अतिब्याप्ति दोष के 
निरासार्थ विशेषगुणपयेन्त अनुसरण किया है। ऐसे चारों लक्षण हो सकते हैं, न कि 
एक २ को छोड़कर दूसरा लक्षण करने में कोई बीज है यह भी यहाँ जान लेना 
चाहिये ।। ४ ॥ ह 

( पंचम सूत्र का अवतरण देते हुए शंक्ररमिश्र कहते हैं कि )--र्शंका है कि 
आकाश, काल, दिशा तथा बात्मा का भी रूपरसादिगुण की आधघारता रूप लक्षण 
क्यों नहीं हैं ? इस प्रश्न के उत्तर में सुत्रकार कहते हैं-- 

पश्पदाथ--ते > रूपरसादि गुण, आकाशे--आकाहानामक द्रव्य में, न 5 नहीं 
विद्यन्ते - उपलब्ध हैं ॥ ५॥। 

भावाथ--आका द्रव्य में रूप, रस गन्ध, तथा स्पर्श नाम का चारों विशेष गुण 
उपलब्ध नहीं होते ॥ ४ ॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में 'विद्यते! इस आख्यात पद में विद का उपलब्धि 
अर्थ है जिस कारण उपलब्ध नहीं होते क्षतः रूपादि चारों विशेष गुण मिलकर 
अथवा पृथक २ भी आकाश, काल, दिगू तथा आत्मा द्रव्य में नहीं रहते यह सूत्र का 
अर्थ है। शंका है--यदि आकाश में रूप नहीं है तो दधि के समान आकाश श्वेतवर्ण 


११८ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


भिमानात्‌ | कथं तहिं नील नभ इति प्रतोतिरिति चेन्न सुमेरोदक्षिणदिशमाक्र- 
मय स्थितस्येन्द्रनीलमयशिखरस्य प्रभामालोकयतां तथाभिमानात्‌ | यत्तु सुदुरं 
गरछच्चकझ्ुः परा तंमानं स्वचक्षु|कनोनिकामाकलयत्तथाभिमानं जनयरोति 
मतं-तद्युक्तम्‌ पिज्लल्सारनयनानामपि तथाभिमानात्‌ | इहेदानी रूपादिक- 
मिरति-प्रत्ययात्‌ दिकृकालयोरपि रूपादिचतुष्कमिति चेन्‍न समवायेन प्रथिव्या- 
दीनां तल्लक्षणस्योक्तत्वात्‌ू न॒ तु सम्बन्धान्तरेणापि इद्देदानों रूपात्यन्ताभाव 
इत्यपि प्रतीतेः स्वाधारतैव दिक्कालयो: ॥ ५ ॥ 

नन्‍्वपां द्रवत्व॑ लक्षणमुक्त' तदयुक्तम्‌ प्रथिव्यामपि द्रवत्वो पलम्भादित्यत 
20% सर्पिज के ई | ५ 

तुमधूच्छिष्टनामग्निसंयोगाद्‌ द्रवत्वमाद्धिः सामान्यम्‌ ॥३॥ 


है ऐसा ज्ञान कंसे होता है ? उत्तर--ऐसा नहीं, क्योंकि सुययें के किरणों के जो निर्मल 
रूप हैं उनका ग्रहण होने के कारण आकाश श्वेत है यह अभिमान ( भ्रम ) 
होता है । द 
हंका--तो आकाश नीलवर्ण है ऐसा ज्ञान कंसे होता है? उत्तर--सुमेढ नामक 
पर्वत जो दक्षिण दिशा को आक्रमण कर स्थित है तथा जिसके छिखर ( इन्द्रनील ) 
नीलम रत्न से भरे हैं, उसकी नील कान्ति को देखने वालों को आकाश नील है ऐसा 
अभिमान ( भ्रम ) होता है। इसका दाशंनिक विद्वान ऐसा उत्तर देते हैं कि बहुत 
दुर तक ऊपर गया हुआ चक्षु इन्द्रिय लौटकर अपने चक्षु इन्द्रिय की नीली आँख की 
पुतली को ग्रहण करने के कारण आकाश नोलवर्ण है ऐसा भ्रम होता है, किन्तु यह 
उत्तर ठीक नहीं है क्योंकि पीले रंग की क्राख की पुतली वाले मनुष्यों को भी आकाश 
नील है ऐसा भ्रम होता है ( ऐसे पीत पुतलीवाले पुरुषों की कनीनिका (आँख को 
पुतली) में नीलरूप न होने से उन्हें आकाश नील है ऐसा भ्रम न होगा)। शंक्ा--'इस 
स्थल में इस समय रूप-रसादिक हैं ।' ऐसा ज्ञान होने के कारण दिशा तथा काल 
दोनों द्रव्यों में वप रस, गन्ध, तथा स्पर्श चारों गुण सिद्ध होते हैं ? उत्तर--समवाय- 
सम्बन्ध से रूपादि गुणों का आधार होना पृथिव्यादिकों का लक्षण पूर्व में कथित है। न 
कि उससे भिन्‍नकालिक विशेषणता अथवा देशिक विशेषणता सम्बन्ध से इस समय यहाँ 
रूप नहीं है ऐसी भी प्रतीति होती है इस कारण दिशा तथा काल द्र॒व्यों में सर्वाश्रयता 
ही सिद्ध होती है ॥ ५॥ द 
दंंका है--जल का जो स्वाभाविक द्ववत्व लक्षण पूर्व में कहा गया है, वह घुतादि 
पुथिवी में भी द्रवस्व की उपलब्धि होने से अतिव्याप्ति दोषग्रस्त होने से थयुक्त है-- 
इस दांका का सुश्रकार उत्तर देते हैं-- 
पदपदाथे--सर्पिजंतुमधुच्छिष्टानां ८ घी, छाह, शहद का छत्ता इनमें, भग्निसंयो+ 


अ० २, आ० १] सुबणस्य तेजस्यन्तभोव: ११९ 


सर्पिरादोनां यद्द्रवत्वमस्ति तदग्निसंयोगान्निमित्तात्‌ नतु सांसिद्धिकम्‌ 
ताहशब्चापां छक्षणम्‌ द्रवत्वमात्रन्तु परथिव्या अद्धिः सामान्य न तु सांसिद्धिक॑ 
द्रवत्वमपीति नातिव्याप्तिरित्यथ: ॥ ३ ॥ 

ननु तथापि त्रबुसीसछोहादों तेजसि गतत्वेन तदवस्थेवातिव्याप्तिरित्यत 
आहू-- 

त्रपुसी सलोहरजतसुवर्णाना मग्निसंयोगाद्‌ द्रवत्वमद्धि! सामा- 

न्यम्‌ ॥ ७ ॥ 

उपलक्षणग्र्ेतत्‌ कांस्यताम्रारकूटपारदादोनामप्युपसंग्रह:। शक्रय छक्ष्यसा- 
गात्‌ 5 तेज के संयोग से, द्ववत्वं > द्रवत्वगुण, अख्छि: - जल के साथ, सामान्य ८ 


साधारण है॥ ६ ॥। 
भावाथ--घी, लाह तथा शहद के छत्तों में अग्नि के संयोग से उत्पन्न होने के 
कारण नंमित्तिक, ( निमित्त से होनेवाला ) द्रवगुण होता है, न कि जल के समान 
'स्वाभाविए द्रवत्व घ॒तादियों में है, अतः अतिव्याप्ति दोष न होगा, सामान्यरूप से 
द्रवत्व का आश्रय होना पुथिवी तथा जल का समानधर्म हो सकता है॥ ६ ॥। 
उपस्कार--घृत, लाह, मधुच्छिष्ट इत्यादि पार्थिव द्रव्यों में जो द्रवत्व होता है वह 
अग्निसंयोगरूप निमित्त से होता है, न कि उनमें स्वाभाविक द्रवत्व है, और स्वाभाविक 
द्रवत्व जल का लक्षण है, केवल द्ववत्व तो पृथिवी तथा जल में समान है ( भर्थात्‌ 
केवल द्रवत्वगुण पुथिवी तथा जल का समानधर्म है ) किन्तु स्वाभाविक द्रव॒त्व पुथिवी 
तथा जल का समानधर्म नहीं है इस कारण अतिव्याप्ति दोष न आयेगा ॥ ६ ।॥। 
( शंकापुर्वक सप्तम सूत्र का अवतरण हंकरभिश्र देते हैं कि )--शंका है तथापि 
( जल में अतिव्याप्ति दोष का निराकरण होने पर भी ) तेजद्रव्य में जलद्र॒व्य के द्रव- 
त्व लक्षण के जाने से अतिव्याप्ति दोष उसी प्रकार है ही ? इस शंका का सुत्रकार 
ऐसा वारण करते हैं--- 
पद्पदाथ--त्रपुसी सलोहरजतसुवर्णानां > जस्ता, सीसा, लोहा, चाँदी, सुवण इन 
तेजो द्रव्यों का, अग्निसंयोगात्‌ ८ अग्निसंयोग से, द्रवत्वं ७ द्रवगुण, अद्धि:> जल 
से, सामान्यं > साधारण है।॥। ७ ॥। 
भावाथ--जस्ता, सीसा, लोहा, चाँदी, सोना इन तेजद्गव्यों में अग्निसंयोग रूप 
निमित्त से द्रवस्वगुण उत्पन्न होने से उनमें नैमित्तिक द्ववत्व है न कि जल के समान 
स्वाभाविक द्रवत्व जस्ता भादि तेजद्रव्य में है, अत३ अतिव्याप्ति दोष न होगा, सामान्‍य - 
रूप से वत्व का आधार होना तेज तथा जल का समानधम हो सकता है ॥॥७॥ 
उपस्कार--त्रपु ( जस्ता ) सीसा इत्यादि सूत्र में प्रदर्शित तेजोदव्य कांसा, तांबा, 
पीतल, पारा इत्यादि तेजोद्रव्यों के भी लक्षणावृत्ति से सूत्र कहें। सूत्र में शब्द से 
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धारणब्न अत्यन्ताग्निसंयोगानुच्छिद्यमानजन्यद्रवत्वाधिकरणत्वमेव तथाच सु- 
बणोदोनामपि द्रवत्व॑ नेमित्तिकमेव निमित्तस्याप्रिसंयोगस्यान्वयवर्यात रेकसि- 
द्धत्वातू, परन्तु पूर्बसूत्रेडमिपदमोष्ण्यप्रकषबत्तेज:परम्‌ , इद तु बहिपरमिति 
विशेष: | ननु सुवणोदीनामपि पार्थिवत्वमेव द्रव्यान्तरत्वं वा पीतिमगुरुत्वादेः 
पार्थिवत्वव्यवस्थापकत्वाद्‌ द्रवत्वानुच्छेररुय प्रुथिवीवैधम्यंस्याप्यनुभवात्‌ द्र- 
व्यान्तरत्वव्यवस्थापकत्वादिति चेन्न घछुषण तैज्यसम अत्यन्ताम्रिसंयोगेडप्यनु- 
_ ौिछद्यमानद्रब॒त्वाधिकरणत्वात्‌ यन्नेवं तन्नवं यथा प्रथिबोति व्यतिरेकिणा तैज्- 
 सत्वसिद्धे:। नच जलूपरमाणों बविरुद्धता द्रवत्वस्थानित्यत्वेन विशेषणीय- 
कहे तपु आदि तथा लक्षणा से बोधित कांसा, तांबा, इत्यादि लक्ष्य तेजद्रब्यों 
में समानरूप से रहने वाला ( जिसके कारण सूत्र के त्रपु आदि द्रव्यों से कांसा 
भादि द्रव्य लिये जाते है उभय ( दोनों में साधारण ) धर्म हैं---अत्यन्त अग्निसंयोग होने 
पर ( अनुच्छिद्यमान ) नष्ट न होने वाले द्रवमगरुण का आश्रय होना (जो त्रपु आदि 
सुत्रोक्त तथा लक्षणा से बोध्य कांसा भ्रादि तेजो द्रव्य में भी समान है ), तथाच 
ऐसा होने से सुवण, लोह इत्यादि तेजोद्रव्यों का भी द्रवत्वगुण नैमित्तिक ही है, 
क्योंकि अग्निसंयोगरूप अन्वय ( अग्निसंयोग रहते द्रवत्व होना ( व्यतिरेक ) 
( न रहते न होना ) दोनों से सिद्ध है । किन्तु 'सर्पिजंतु' इत्यादि पूव॑सूत्र में अग्निपद 
अधिक उष्णतेज का बोधक है (क्योंकि घाम में भी घी इत्यादि टिघल जाते हैं ) 
और त्रपुसीस इत्यादि इस सुत्र में अग्नि! को ही लेता है। क्योंकि त्रपु आदि बिना 
अषग्निसंयोग के नहीं टिघलते यह विशेष है । ननु ( शंका है )--सुवर्ण, छोह इत्यादिक 
भी पाथिव द्रव्य अथवा तेजोमिन्न दूसरे द्रव्य होंगे, क्योंकि उसमें पीतवर्ण तथा 
गुरुत्वादिगुण पाथिव द्रव्य के व्यवस्थापक हो सकते हैं, तथा द्ववत्व का नाश न 
होना रूप पुथिवी के विरुद्ध धर्ं का अनुभव होने से पुथिवी तथा तेज से सुवर्णादि 
भिन्‍न है यह भी सिद्ध हो सकता है। द 
उत्तर--ऐसा नहीं क्योंकि सुवर्ण तेजोद्रव्य है, अत्यन्त अरिविसंयोग होने पर 
भी अविनाश्ी, द्रवत्व का आधार होने से जो पृथिवी आदि (ऐसा तेजस) नहीं होता 
यह अत्यन्त अग्निसंयोग से अविनाशी द्रवत्व का आश्रय नहीं होता जैसे घृतादि पृथिवी 
द्रव्य इस प्रकार के व्यतिरेकी अनुमान से सुबर्ण में तैजसद्रव्यता प्रिद्ध होती है। 
'जलपरमाणुओं में तेजसतारूप साध्य न होने पर भी उसके द्रवत्व का नित्य होने 
से नाश न होने के कारण साध्याभाव का व्याप्य होने से उक्त हेतु विरुद्ध है' ऐसा 
पृ पक्षी नहीं कह सकता क्योंकि द्रवत्व में अनित्यता विशेषण देने से जलपरमाणुओं .. 
के द्रवत्व के नित्य होने से विरोधदोष न होगा । दीप आदि बिम्बित तेजरूप 
सपक्ष द्रव्य तथा निश्चित तेजो द्रव्याभावरूप विपक्ष पृथिवी आदि में भी उक्त 
हेतु कै न रहने के कारण उक्त हेतु में क्साधारणता दोष भी पुव॑पक्षो नहीं दे सकता, 
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त्वात्‌। न च भ्रदोपादेः सपक्षाद्धेतोव्यौवृत्तेरसाधरण्यम्‌ सुबण न पार्थिवमिति 
साध्या्थव्वात्‌। नचात्र गुरुत्वाधारस्य पक्षत्वे बाघः तदतिरिक्तस्थ पक्षत्वे 
चाश्रयासिद्धि:, द्रवस्वाधिकरणत्वेन पक्षत्वातूं। न चात्यन्तिकत्वं दुबचम्‌ , 
प्रहरपर्य्यन्तमप्रिसंयोगे प्यनुस्छिद्यमानानित्यद्रवत्वाधिकरणत्वादिति विवक्षि- 
तत्वात्‌। न च तरतमादिप्रत्ययादाश्रयनाशाश्॒ द्रवत्वनाशोडप्यवइर्य वाच्य 
इति बाच्यम्‌ समानाधिकरणद्र वत्वसामग्प्यसमवहिताभप्िसंयोगजन्यध्यंसप्रति- 
3 3 3 3 3 2 अप पल अकक  म क अ पक 
क्योंकि सुतर्ण पार्थिव द्रव्य नहीं है ऐसा 'तुजम॒त्व” रूप साध्य का अथ है । ( इस पक्ष 
में अनित्यत्वरूप विशेषण देने की आवश्यकता नहीं $ क्योंकि जलपरमाणुओं में 
व्यभिचार नहीं आता ) किन्तु हेतुनिष्ठ साध्य का व्यापक क्षमाव प्रतियोगित्व असा- 
धारण दोष माननेवाले नवीन नेयायिकों के मत में तेजसत्वसाध्यक ही अनुमान 
होता है उसमें उक्त विरोध दोष के निरासार्थ अनित्यत्व विशेषण देना ही होगा | 
तथा जल संयुक्त घृत में व्यभिचारदोष-निरासार्थ 'असति प्रतिबन्धक्ै-प्रतिबन्धक न रहते' 
यह भो विशेषण देना होगा तथा घ॒तादिक्ों में उक्त दोषवारणार्थ “अत्यन्ताग्निसंयोगे 
सति' यह विशेषण दिया है| 'न पार्थिव! ऐसा साध्य करने से सुवर्ण तेज से अ्षतिरिक्त 
द्रव्य होगा? ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि सुबर्ण पाथिव नहीं है, जलीय नहीं 
है । (इस प्रकार अतिरिक्त उन-उन द्रव्यों से भेद सिद्ध होने पर परिश्षेष से तेजोद्रव्य- 
त्वसिद्धि होने के कारण द्रव्यान्तरता सिद्ध नहीं हो सकती ) ( आगे शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--उक्त अनुमान में सुदर्ण के गुरुत्वाश्रयभाग के पक्ष करने से पृथिवी भाग में 
तैजस्त्व न होने से बाघदोष, तथा तदड्िन्त भाग को पक्ष मानने से तेजोभाग सिद्ध न 
होने से आश्रयासिद्धि दोष होगा? ऐसा भी पूर्वपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि द्र वत्वा- 
श्रय तैजस है ऐसा अनुमान करेंगे (अर्थात्‌ अत्यन्तसयोग होने पर भी अविनाश द्रवत्व 
का आश्रय ऐसा पक्ष करने से 'अश्रयासिद्धि दोष न क्षावेगा' इससे अवच्छेदकावच्छेदेन 
सामान्यानुमिति में भी आंशिक बाध दोष नहीं होता यह जान लेता चाहिये ) 

(आगे शांकरमिश्र कहते हैं कि )--इस अनुमान में 'अत्यन्तार्निसंयोगे' इस हेतु के 
विशेषण में अत्यन्तता छाब्द का अर्थ दुर्वच ( कहने अयोग्य ) नहीं है, क्योंकि एक पहर 
तक अग्निसंयोग रहने पर भी जिसके द्रवत्व का -नाश नहीं होता ऐसे अनित्य द्रवत्व 
का आश्रय हो यह हेतु का अर्थ विवक्षित है । यह पूर्वपक्षी नहीं कह सकता कि 'दद्गुत 
(टिघल।) द्रततर (अधिक टिघला) द्वुततम ( बहुत अधिक टिघल। है ) इत्यादि सुवर्ण 
द्वव॒त्व में ज्ञान होने के कारण तथा आधार का नाश होने से भी द्रवत्व का नाषश 
क्षवश्य मानना पड़ेगा' 'वर्योंकि एक अधिकरण में वर्तमान द्रवत्व की सामग्री के असन्ति- 
हित अग्निसंयोग से उत्पन्न ध्वंस के प्रतियोगी में क्वर्तमान द्रवत्वत्व जाति के भाधार 
 द्ववत्व के आश्रय होने से” यह हेतु का भर्थ है ( धर्यात्‌ ऐसा हेतु का थर्थ मानने से 
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योग्यवृत्तिद्रवत्वसामान्यवद्द्रवत्ववत्त्वादित्यस्य देत्वथत्वात्‌। यद्वा पीतिमगुरु- 
त्वाश्रयः पोतरूपभिन्नरूपप्रतिबन्धकद्रवद्रव्यसंयुक्त: प्रहरपय्यन्तमनलसंयोगे5पि 
पीतरूपभिन्नरूपानाश्रयत्वात्‌ु अनलछसंयुक्तजलमध्यरिथतपीतपटवत्‌ । ननु 
चान्धकारे सुवणरूपग्रहापत्तिस्तदानीं तद्बरूपस्यासिभवाभावातू बलवत्सजातीय- 


पार्थिव द्रवत्व में बतमान जो द्रव॒त्वविशेष अग्निसंयोग से नष्ट होने वाले द्रवत्व में 
रहता है वह अग्निसंयोग उसी आधार में बतंमान द्ववत्व की सामग्री के सन्निहित नहीं 
है, यदि हो तो उसमें उसके पश्चात्‌ द्रव॒त्व उत्पन्न होगा, और सुव॒ण का द्रवत्व उक्त 
घ्वंस के प्रतियोगी में नहीं रहता, अतः उसके ( सुवर्ण के ) तेजोभाग में व्यभिचार 
दोष न आवेगा । अन्य काल को लेकर संपूर्ण अग्निसंयोग में अन्य आश्रय में वर्तमान 
द्रवत्व की सामग्री का सन्निधान होने से असिद्धिदोष-वारणार्थ समानाधिकरण पद, 
तथा सुवर्ण द्रवत्व का भी तरतम आदि प्रतीति होने के कारण, तथा आश्रयनाश से 
भी अग्निसंयोग से नाश होने के कारण असिद्धि दोष-वारणार्थ “अत्यस्तार्निसंयोग में” 
समानाधिकरण द्रवरःसामान्यसमवहितत्व” ऐसा विशेषण दिया है । (यदि पूव॑पक्षी 
कहे कि 'पक्षतानियामक तथा हेतु के ऐक्य होने से सामानाधिकरण्य से ( किसी एक 

पक्ष में ) सिद्धिज्ञान होगा जो पक्षतावच्छेदकावच्छेदेन ( संपूर्ण पक्षों में ) अनुमित्ति . 
में प्रतिबंधक होता है! तो इसी मत के साधारण मानने योग्य सुवर्ण में तैजसतासाधक 
अनुमान शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )-- अथवा पीतगुण तथा द्रवत्वाधार, पीतरूप से 
भिन्‍न रूप का प्रतिबन्ध करने वाले द्वव द्रव्य '( टिघले हुये द्वव्य ) से संयुक्त है, एक: 
प्रहरपयेन्त शग्निसंयोग होने पर भी पीतरूप से भिन्‍तरूप का आधार न होने से, 
अग्नि से संयुक्त जल में वतंमान पीतवस्त्र के समान, ( इस अनुमान से सुवर्ण में तेज- 
सत्व सिद्ध होता है )। ( भर्थात्‌ जिस प्रकार अग्नि पर उष्ण होनेवाल पीले वस्त्र में 
 जलरूप द्रव द्रव्यके संयोग के कारण पीतरूप वस्त्र का नहीं बदलना किन्तु और पक्का 
ही जाता है, उसी प्रकार सुवर्ण के पीतरूप तथा द्ववत्वाधार पृथिवी भाग में भी प्रहर- 
पयेन्त अग्निसंयोग रहने पर भी पीतरूप से भिन्‍नरूप नहीं होता, इस कारण उसका 
प्रतिबन्धक किसी द्वव द्रव्य का संयोग मानना पड़ेगा, जो द्रव्य पृथिवी तथा जल न 
होने से तेजरूप ही द्रव द्रव्य है यह सिद्ध होता है )। ( पुनः यहाँ पू्वपक्षी को ऐसी 
धांका शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--सुवर्ण यदि तेजद्रव्य है तो उसका परप्रकाशक 
रूप होने से अन्धकार में सुवर्ण के रूप का ग्रहण होना पड़ेगा, क्योंकि उस समय 
उसका रूप अभिभूत नहीं है, क्योंकि बलवान्‌ तथा समानजाति के ग्रहण से होनेवाले 
: श्रग्रहण को ही अभिभव कहते हैं, ( अत: सुवर्ण में रहनेवाले पार्थिव द्रव्य के रूप के 
गृहीत न होने से प्रतिबन्धक के न रहने के कारण अंघेरे में सुवर्ण का रूप क्‍यों नहीं 
गृहीत होता ) | ( उत्तर में झंकरमिश्र कहते हैं )--नहीं ऐसा हो सकता है क्योंकि 
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प्रहणक्ृतस्याग्रहणस्याभिभवपदारथ त्वात्‌ इति चेन्न तत्र फलबलेन बलवत्सजातो- 
यसम्बन्धमात्रस्याभिभवपदा्थ त्वात्‌ । तदुक्तम-- 
भूसंसगवशाचान्यरूपं नेव प्रकाशते । 

इति दिक्‌ ॥ ७ ॥ 

एवं स्पशवद्द्रव्यचतुष्कलक्षणप्रकरणं समाप्य वायोलेक्षणमाश्रयासिद्धमि- 
ति तत्परिजिहोषया आदावनुमानं प्रमाणमुपन्यस्यानुमानस्येव प्रथम दृष्टानु- 
सारेण प्रमाण्यमुपपाद् वायुसाधनप्रकरणमारभते-- 

विषाणी ककुब्ान्‌ प्रान्तेबालधिः सास्नावान्‌ इति गोत्वे दृष्ट 


लिड्डम ॥ ८ ॥ 


है 'पुथिवी के सम्बन्ध के कारण अन्य ( सुवर्ण ) का रूप अन्धकार में प्रकाशित नहीं 
होता' यह प्रकार है ( अर्थात्‌ बलवान्‌ तथा समानजातीय जो पृथिवी का रूप उसका 
सम्बन्ध 'स्वसमवायिसंयुक्तत्व' अपने में समवेत पार्थिव द्वव्य में संयुक्त तेज ( छुवर्ण ) 
द्रव्य में सम्बद्ध रूप है सुवर्ण के रूप में रहने के कारण अन्धकार में सुवर्णरूप का 
ग्रहण नहीं होता ॥ ७ ।॥। 

( भष्टम सूत्र का अवतरण शंकरभमिश्र देते हैं कि )--इस प्रकार स्पर्शाधिकरण 
पुथिवी आदि वायुपर्यन्त चार द्रव्यों के लक्षण के प्रकरण को समाप्त कर वायु का 
लक्षण वायु में प्रमाण न होने से आश्रयास्रिद्ध है। इस दोष के परिहार की इच्छा से 
प्रथम अनुमानप्रमाण को कहकर अनुमान में प्रत्यक्ष के अनुसार प्रभाणता सिद्ध कर, 
वायुसिद्धि का प्रकरण प्रारम्भ करते हुये सुत्रकार कहते हैं--( अर्थात्‌ पूर्वोक्त 'स्पर्श- 
वान्‌ वायु: यह वायु का लक्षण लक्ष्य वायुद्रव्य के सिद्ध न होने के कारण अयुक्त है, 
क्योंकि रूप न होने से वायु का प्रत्यक्ष नहीं हो सकता, अतः वायु में अनुमानप्रमाण 
दिखाने के लिये प्रथम अनुमान में ही प्रामाण्यस्थापन सूत्रकार करते हैं-- 

पद्पदार्थ--विषाणीरश्यृंगवाली, ककुझान्‌-कन्धे की हड्डीवाली, प्रान्तेवा लघिःछ७अन्क 
में बालवाली पुच्छ की आश्रय, सास्‍्नावान्‌ > गले में कम्बलवाली, इति ८ यह संपूर्ण 
गोत्वे>गौ में वर्तमान गोत्व जाति के आश्रय गौ में. लिद्भधुमू ७ साधक है ॥ ८ ॥। 

भावाथ--जिस प्रकार गोत्वविशिष्ट गोव्यक्तियों की सिद्धि में सामान्यरूप से 
देखे हुए लोकप्रसिद्ध शंग, ककुद्‌, आदि सूत्रोक्त साधक लिज़् होते हैं, उसी प्रकार 
अप्रत्यक्ष भी वायु में स्पशं, शब्द इत्यादिक सामान्यतोदृष्ट साधक लिझ्ु होते हैं, 
ऐसा अन्तिम सुत्रसहित इस धुत्र का अथे है। अतः यह गो है, श्यृगवान्‌ होने से, या 
पुच्छविशेष का आश्रय होने से, तथा सास्नावान्‌ होने से प्रथम देखे गो के समाक्त 
ऐसा इस सूत्र में अनुमान प्रयोग जानना चाहिये ॥ ८ ॥ 


१२४ वेशेषिकसूत्रो परकारः 


_ यथा गोत्व॑ प्रति विषाणादोनि लिज्ञानि ग्ृहीतव्याप्तिकानि तथाइतोन्द्रियवा- 
य्वादिद्रव्यपत्च॒कलिड्भान्यपि सामान्यतो दृष्टानि प्रमाणभावमासांदयन्तोति 
भाव: । अन्न यद्यपि विषाणिश्बमात्र न गोत्वे लिक्ल महिषादौ व्यभिचारात्‌ , न 
च सास्नादिमत्त्व॑ विशेषणम्‌ विशेष्यस्य व्य्थत्वापत्तेः तथापि गोविषाणे महिष- 
मेषादिविषाणापेक्षया वैलक्षण्यमाकलयतां धूम इब ते ते विशेषा छिझ्लभावमा- 
सादयन्त्येव विषाणेष्यपि ऋजुत्ववक्रत्वकठनत्वसुकुमारत्वहस्वत्वदोध॑त्वाद- 
यः: | ते च विशेषा: निपुणतरवेद्यार सन्‍्व्येव तथाच व्ण्वहितविश्रकृष्टगो पिण्डे 
अय॑ गोौविषाणविशेषवत्त्वात्‌ पूतरोनुभूतगो पिण्डवद्त्यिनुमानमधत्यूहमेव । एवं 
कुकुद्नत्तापि लिह् गोत्वे । प्रान्तेवाछधिमत्त्वमांप स्व॒तन्त्रमेव लि गोत्वे, श्रान्ते 
बाला आधोयन्ते5स्मिन्निति प्रान्तेबाछूधि:-पुरुछविशेषः अलुक पमासात्‌ गांपुच्छ 
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उपस्कार--जिस प्रकार पूर्व में अनुभूत व्याप्तिदाले श्यृंग इत्यादि गौ की सिद्धि 
में साधक लिड्भ होते हैं, उसी प्रकार अप्रत्यक्ष बायु से लेकर आत्मा तक पाँचद्रब्यों 
के सामान्‍्यतोदृष्ठ नामक साधक लिज्भधप्रमाण होते हैं, यह यूत्र का भाव (अभिप्राय) है ! 
यहाँ पर केवल श्रवृज्भ इत्यादि होना ही गौका यद्यपि महिषादियों में व्यभिचारके कारण 
साधक लिद्धु नहीं हो सकता, यदि सास्नावान्‌ होते हुए ऐसा विशेषण दिया जाय 
तो उतने से ही महिषादिक्रों में व्यभिचार दोष निवृत्त हो जाने से “शज्भुवान्‌ होना' 
यह विश्येष व्यथ हो जायगा, तथापि गोओं के श्वज्धों में महिषादिकों के श्वुक़्ों से 
विलक्षणता को जानने वालों के लिये काष्ठादि वह्विजन्य धुमों में विशेषता के समान 
गौओं में रहने वाले श्ंगों में भी ऋजुता (सीघा होना) वक्ता ( टेढ़ा होना), कठिनता 
| कड़ा होना ), सुकुमार होनः, हृस्वता, (अखुड़े होना) दीघंता (लम्बा होना) इत्यादि 
विशेष भी साधक लिज्ध हो सकते हैं । ) ये सब विशेषण अत्यन्त निपुण ( चतुर ) 
पुरुषों से जानने योग्य गौओं के श्यृंगों में वतेमान ही है, इस कारण व्यवधानयुक्त 
दूरस्थ गो के शरीर में यह, गो है, विशेष श्वृंगवाली होने से प्रथम देखे हुए गोशरीर 
के समान, इस प्रकार निर्दुष्ट अनुमान हो सकता है। इसी प्रकार यह गौ है, ककुद्‌ 
( कंधे के ऊपर मांस का गोला ) होने से, पृव॑दृष्ट गो के समान, इस अनुमान में ककुद 
बत्ता भी गो का साधक लिज़ है। नीचे के हिस्सों में केशमय पुच्छ होना रूप “आ्रान्ते 
बालधिता' अर्थात्‌ ऐसा पुच्छविशेष, यहाँ 'आन्तेवालधि' शब्द में प्रान्ते इस सप्तमी का 
लोप न होने से गौ का पुच्छ ही 'प्रान्वेवालधि' शब्द से कहा जाता है, क्‍योंकि जि 
प्रकार गोौओं के पुच्छों में अन्तिम पुच्छ के भागों में केश व्याप्त होते हैं उस प्रकार अश्व- 
मेढा ( मेढा ) इत्यादि पशुओं के पुच्छों में केश व्याप्त नहीं होते, भर गौ के पुच्छ 
सम्पूर्ण केशमय होते हैं, एवं महिषों के पुच्छ के अन्त में केश व्याप्त होने पर भी वे भौ 
के पुच्छ के समान हम्बे नहीं होते, इस प्रकार ओर पशुओं के पुच्छों से गो के पुच्छ में 
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एवान्ते बालधिशब्देनोच्यते, न हि यथा गोपुच्छेषु प्रान्तेबालघित्वं तथाउश्रमेषादि- 
पुच्छेषु, तेषां सामस्त्येन बाल्मयत्वात्‌, महिषादिपुच्छे ताहशी प्ररूम्बता नास्ती- 
ति वेलक्षण्यात्‌। अन्तेबाछण्मिस्वमपि गोत्वे छिन्नं मतुबलोपात्‌ गोपिण्ड- 
उच्यते, तथा चाय गो: प्रान्तेबालविमतक्त्वात्‌ पू्रानुभूतगोपिण्डवत्‌ । सास्नांब- 
त्तातु प्रसिद्ध गोत्वे छिल्नमू || ८॥ 

ए4 सकललोकयात्रावाहिनोउनुमानस्थ दृष्टानुसारेण प्रामाण्यमभिधाय 
वायुधाधनप्रकरणमारिप्समान आह-- 


स्पशेश्व वायोः ॥ 8 ॥ 
लिज्ञमिति शेष: । चकारात्‌ शब्द्धृतिकम्पा: समुच्ची यन्‍्ते | ननूपलभ्यमानस्प- 
शः प्रथिव्या एवानुद्‌भूतरूपाया: स्थादिति चेन्न उद्भूतस्य प्रथिवीस्पशस्योद्भू- 
तरूपनान्तरीयकत्बात्‌ | तथाच यो>यं स्पशोड्नुभूयते स क्वचिदाश्रितः स्पशेत्वा- 


विलक्षणता है। अतः “अन्तेबालधघिमत्ता' भी गोत्व का अनुमापक है । यहाँ पर “अन्ते 
बालधि दाब्द के उत्तर 'मतुप्‌' प्रत्यय का लोप करने से 'अन्तेवालधि' शब्द का गोशरीर 
अर्थ होता है, अत: यह गो है, अन्तेबालधि 'पुच्छ का आधार होने से पूर्वदृष्ट गो के 
समान ऐसे पूवंदरशित अनुमान से गोसिद्धि होने के कारण प्रान्तेबालधिमत्त्व भी गौ 
का लिज़ है। गलकम्बलादिरूप सास्तादिमत्ता तो लोकप्रसिद्ध ही गोसाधक 
लिज्ध है ॥ ८५ ॥ 

( नवम सूत्र का धांकरमिश्र अवतरण ऐसा देते हैं कि )--इस प्रकार सम्पूर्ण संसार 
के व्यवहारों में उपयोगी अनुमान का प्रत्यक्षानुसार प्रामाण्य स्थापन कर प्रस्तुत 
वायुप्रकरण आरम्भ करने की इच्छा करते हुए सुत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--स्पक्षं: चज्और स्परशंगुण भी, वायो: 5 वायुनामक द्रव्य का 
लिज्भ है ॥९॥ 

भावाथे--स्पक्षंगुण ठथा चकार से छाब्द, धृति तथा कम्प क्रिया वायुद्रव्य 
के साधक हेतु हैं ।। ९ ॥ 

उपस्कार--सृत्र में वायु का 'लिजझ्ुं” साधक है ऐसा अवधिष्ट आकांक्षित पद 
देना सूत्र के चकार से दब्द, धघृति तथा कम्प इनका संग्रह किया जाता है । 
धंका--छरीर में उत्पन्न होनेवाला स्पर्शगुण श्रप्रगटरूपवाली पृथिवी का ही होगा ।” 
(उत्तर)--ऐसा नहीं कद्द सकते, क्योंकि प्रगठ पृथिवीस्पर्श के साथ प्रगटरूप की व्याप्ति 
है ( भर्थात्‌ जो पाथिव द्रव्य उद्भूत स्पर्शाश्रय होता है, वह उद्धत रूपवाला! क्वश्य 
होता है। क्षत: यदि शरीर में लगनेवाला स्पर्श पृथिवी का हो तो उसे दिखाई 
पड़ेगा नहीं दीखने से पृथिवी का नहीं है यह सिद्ध होता है)। ( अत: हशंकरमिश्र 
कहते हैं कि)--ऐसा होने से जो यह स्पर्श अनुभूत होता है, वह किसी द्रव्य के ब्ाश्रित 


१२६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


त्‌ प्रथिव्यादिस्पशवद्ति सामान्यतोदृष्टेन स्पशोश्रयसिद्धों स्पशोश्रयों न प्रथि- 
व्यादिन्रयात्मकः नीरूपत्वात्‌ नाकाशादिपद्लात्मकः स्पशवक्त्वादितोतरबाध- 
सहकृतेनाष्टद्रव्यातिरिक्तद्र उयसिद्धिः । एवं शब्द्विशेषो5पि वायो लिज्ञम्‌ , तथा- 
हि असति रूपवद्द्रव्याभिघाते योड्यं पणोंदिशब्द्सन्तानः स रपश वद्वेगवद्‌ द्र- 
व्याभिघातनिमित्तकः अविभज्यमानावयवद्रव्यसम्बन्धि शब्द सन्‍्ता नत्वात्‌- 
दण्डाभिघातजभेरोशब्द्सन्तानवत्‌ | रूपवरद्द्रव्यामिधातव्यातरेकस्तु योग्या- 
नुपछब्धिगम्यः:। तथ्च॒ स्पशबह्ंगवर्द्द्रव्यमष्टद्रव्यातिरिक्ततेव परिशेषात्‌ । 
एवं घ्ृतिविशेषो5पि वायोलिंज्वम्‌ तथाहि ठृणतूलछस्तनयित्नुबिमानानां नभसि 
चघृति: स्पशवद्वेगवर्द्द्रव्यसंयोगजा चेतनानधिष्ठितद्रव्यध्रृतित्वात्‌ प्रबाहे ढृण- 
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है स्पश होने से, पृुथिवी जल आदि के स्पर्श के समान इस प्रकार सामान्यतोंहृष्ट 
अनुमान से स्पशंगुण का आश्रय है यह सिद्ध होने पर वह स्पर्शाबार पृथिवी, जल 
तथा तेजरूप तीन वृव्यस्वरूप नहीं है, रूपरहित होने से तथा आकाश से मत तक 
पाँच द्रव्यस्वरूप नहीं है, स्पर्शाश्रप होने से इन दोनों अनुमानों से वायु से भिन्न द्वव्यों 
की आधारता के बाघ की सहायता से उक्त अनुमान से पृथिवी आदि अश्रष्ट द्वव्यां से 
भिन्न स्पशंगुण का आधार वायु सिद्ध होता है। (यहाँ पर “योयम्‌' इत्यादिक से पृथिवी 
आदिकों में असम्बद्ध स्पर्श प्रदर्शित अनुमान में पक्ष है यह सूचित होता है, जिससे 
सिद्धसाधन दोष की शंका निरस्त हो जाती है। इसी बात को शंक्रमिश्र ने न 
पथिव्यादिश्रयात्मक' इत्यादि आगे अनुमानों में कहा है)। ( आगे शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--इसी प्रकार शब्दविशेष भी वायु का साधक लिज्धू इस प्रकार है-- 
रूपाश्रय द्रव्य का अभिधात नामक संयोग न रहते जो यह वृक्ष के पत्रादिकों 
में शब्द का सन्‍्तान ( 'सन्‌ सन्‌' ऐसा शब्द सम्‌ह ) होता है, वह स्पशे वेग गले द्वव्य के 
अभिघातरूप निमित्त से उत्पन्न है, न विभक्त अवयववाले द्रव्य के शब्दसंतान होने से 
डण्डे से ताडित (अभिहत ) भेरी (नगाड़े) के शब्दसन्तान के समान योग्य जिसमें रूप 
वाले पृथिवी भादि द्रव्यों का अभिधात नहीं है यह उस प्रत्यक्षयोग्य रूपवान्‌ द्वव्य के अभि- 
घात की उपलब्धि न होने से जाना जाता है, अतः वह स्पर्श तथा वेगाश्रव द्रव्य पुथिवी 
आदि आठ द्रव्यों से भिश्न है यह स्पर्श तथा वेगवांन्‌ द्रव्य, पृथिवी आदि रूप नहीं 
हैं, रूपरहित होने से इत्यादि पूर्वोक्त प्रकार से परिशेषानुमान से जानना चाहिये । 
इसी प्रकार घति (धारण ) विशेष भी वायु का साधक लिझ्भध ऐसा है 
कि तृण, तूल (रूई), मेघ, विमान इत्यादिकों की आकाश में धृति (धारण), स्पर्श तथा 
वेगाश्रय द्रव्य के संयोग से उत्पन्न है, चेतन प्राणियों से आश्वितन होनेवाली धृति होने 
से जल के प्रवाह में तृण, काष्ठ तथा नौका के धृति के समान ॥ (इस अथनुमान में 
मन्श्रपाठादिकों से विषादि रोकने की धृति में उक्त संयोग से उत्पत्ति न होने के कारण 
व्यभिचारदोष-वारणार्थ हमारे ऐसे चेतन प्राणियों से आश्रित नहीं ऐसा हेतु में विशे, 
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काप्ठनोकादिध्वतिवत्‌ | अभिध्यानकृतविष।दिध्व तो च अस्मदाय्रधिष्ठानमेव । एवं 
पक्षिकाण्डांदशुतावपि । न चेश्वराधिष्ठितत्वेन हेतुविशेषणासिद्धि: चेतनपदेन 
तद्तिरस्य विवक्षितत्वात्‌ | एवं कम्पोषपि वायुसत्त्वे लिड्डम तथाहि इदं रूपवद्‌ 
द्रव्याभिघातमन्तरेण तृणादो कम स्पशवह्वेगवरद्‌ द्रव्यासिषातजं गुरुत्वप्रयत्न* 
वदात्मसंयो गाजन्यकमत्वात्‌ नदोपूराहतवेतसव नकमंवदिति। गुरुत्वपदेनाइष्टब- 
दात्मसंयोगद्रवत्वसंस्काराणामुपग्रह: तेन॑ तद्जन्यकमंत्व॑ हेतु: | ननु प्रत्यक्ष एव 
वायु: किमन्र लिल्डगवेषणयेति चेन्न वायुने प्रत्यक्ष: नोरूपबहिद्रंव्यत्वात्‌ गगन- 
बर्दित्यनुमा नाद्तीन्द्रियव्वस्येच सिद्ध: । ननु वायु: प्रत्यक्ष: स्पर्शाश्रयत्वाद्‌ घट- 
बदिति प्रत्यक्षत्वानुमानमिति चेन्न उद्‌ भूतरूपवत्त्वस्यात्रो पाधित्वातू च। न रूपा- 
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षण दिया गया है । वृक्ष मे भी भास होना, क्षतों (धावों) का संरोहण (पुनः ठीक होना) 
इत्यादिकों से अनुमित प्राणवायु की आधारता के कारण चेतनता शास्त्रोक्त होनेते आकाश 
में पक्षिकाण्ड आदि को धृति में भी व्यभिचार न होगा । यदि कहो कि ईश्वर रूप- 
चेतन से भाश्चित होने के कारण, प्रदर्शित अनुमान में 'अस्मदाद्यनधिष्ठितत्व” विशेषण 
ही असिद्ध है। (अतः असिद्धि दोष होगा) तो वह यह नहींकह सकते हैं क्योंकि हेतु में 
चेतनपद से ईश्वर भिन्‍न चेतन लिये जाते हैं )। इसी प्रकार कम्प भी वायु की सत्ता 
में साधक लिज् है, अतः यह रूपवान्‌ द्रव्य के अभिधात के विना होनेवाली तृणादिक्ों 
में कम्पनक्रिया स्पर्श तथा वेगवान्‌ द्रव्य के अभिषात से उत्पन्न है। ग़ुष्त्व तथा 
प्रयत्तवान्‌ आत्मा के संयोग से न उत्पन्न क्रिया होने से, नदी के प्रवाह में अभिहत 
वेतस (बेंत) के वन में कम्पक्रिया के समान ऐसा अनुमान हो सकता है। (इस अनुमान 
में पतन क्षेपण ( फेंकना ) आदि कर्मों में व्यभिचारवारणार्थ “अजन्य' तक हेतु में 
विशेषण दिया है)। इसमें चोर को खींचने वाले काँसे के पात्र की चोर के सामने जाने 
की गमन क्रियाओं में व्यभिचार-वारणार्थ गुरुत्वपर लक्षणावृत्ति से अदृष्टठवान्‌ आत्मा 
के संयोगादिके का बाधक है इस आहद्य से हांकरमिश्र कहते हैं कि )--गुरुत्वपद से 
यहाँ पर अहृष्टवान्‌ आत्मा के संयोग, द्रवत्व तथा वेगादि संस्कार का संग्रह होता है 
अतः इतसे भी न उत्पन्न क्रिया हेतु का थर्थ है ऐपा जानना । किन्तु यहाँ पर पूर्व- 
पक्षी ऐसी शंका करता है कि वायु द्वव्य प्रत्यक्ष सिद्ध ही है तो उसमें साधक लिझ्भ को 
खोजने की क्या आवश्यकता है ? (उत्तर)-वांयु प्रत्यक्ष नहीं है, रूपरहित ब हिंद्रंव्य 
होनेसे आकाश के समान, इस अनुमान से वायु में अतीन्द्रियतः ही सिद्ध होती है । यदि 
पृवपक्षी 'वायु प्रत्यक्ष है, स्पर्शाश्रय होने से, घट के समान' ऐसी वायु में प्रत्यक्षता 
का अनुमान करे, तो यह नहीं हो सकता क्योंकि उक्त पूव्वपक्षी के अनुमान में 
उद्भूतरूपाश्रयता उपाधि होने से ( हेतुथ्याप्यत्वासिद्ध है ) | 


रूपादि गुण तथा क्षात्मा में प्रत्यक्षतारूप साध्य रहने पर रूप न होने से उद्भत 
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दाबात्मनि च सांध्याव्यापकमेतत्‌, पक्षघमंबहिद्रंड्यत्वावच्छिन्नस्थ साधनघ मो 
वच्छिन्नस्य वा साध्यस्य व्यापकत्वात्‌। नच चाश्लुपप्रत्यक्षत्व तत्तन्त्रं तत्रेव तद- 
न्‍्वयव्यतिरेकानुविधानात्‌ स्पाशनप्रत्यक्षत्वे तु योग्यस्पशक्त्तामात्रस्य तन्त्रतेति 
वबाच्यपू रूपान्वयव्यतिरेकयोरुभयत्रापि तन्त्रत्वात्‌, न हा भयसिद्धस्पशनत्र 
प्रत्यक्षता रूपस्य प्रहसन्तरेण दृष्टा । किग्न यदि वायु: प्रत्यक्षः स्वात्‌ सल्डयादि- 
सामान्यगुणो पलम्भेर्शप तन्त्रं स्थात्‌। नन्‍्वस्व्येष फूतकारादों सद्डयायाः परि- 
साणस्‍्य च हस्तवितस्त्यादे: उभयपाश्ववर्तिनोवाय्वोः प्रथकत्वस्थ च परत्वाप- 
परत्वयोश्व प्रत्यक्षता बायुजञातोयस्य व्यक्तिपरतया तु न तवांपि नियम: पृष्ठ- 
छग्नवस्रादौ तदनुपलम्भादिति चेनन व्यक्तिपरतयेव नियमात॒ प्रश्ठछग्नवखादो 
चाजंबावस्थाने सद्डयादीनां प्रहणात्‌ , अनाजवावस्थानदोषात्तु तदग्रहः । 
उद्‌ भूतरूपस्पशों मिलितावेब बहिद्रंव्यप्रत्यक्षत्वे तन्त्रे प्रभाया नयनगतपोततद्रव्यस्य 
चन्द्रमहसग्र स्पर्शानुद्धवादप्रत्यक्षत्वम्‌ निदाघोष्मणो विभक्ताब यवाप्यद्रत्याण ब्् 
न पी न्‍ न्‍ कक की 


रूपवत्ता उपाधि नहीं होगा; क्योंकि साध्य का व्यापक तथा साधन का अव्यापक ही 
उपाधि होता है) | ऐसा पृव॑पक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि केवल साध्य का व्यापक न 
होने पर भी पक्ष ( वायु ) के बहिद्रेव्यतारूप धर्म से युक्त अथवा साधनधर्म विशिष्ट 
साध्य का व्यापक है ( ऐसा उपाधि का लक्षण होने के कारण भात्मा में बहिद्रव्यता 
तथा रूप में द्रव्यता न होने से उद्भूतरूपवत्ता में उपाधि लक्षण आजायग्रा, क्योंकि 
यह इ्थाम है, मित्र का पुत्र होने से इत्यादि अनुमान में शाकपाकजन्यता रूप उपाधि 
में अव्याप्तिवारण के लिये साध्यव्यापक का 'पक्षधर्मविशिष्ट साध्यव्यापकः ऐसा अर्थ 
करना आवश्यक है। ), ( शंकरमिश्र कहते हैं कि पूवपक्षी यह यहाँ नहीं कह सकता 
कि )--उद्भूतरूप चारक्षुष प्रत्यक्ष ही में कारण है, क्योंकि चाक्षुषप्रत्यक्ष में ही रूप 
होने से प्रत्यक्ष का होना, न होने से न होना यह अन्वय तथा व्यतिरेक का अनुसरण 
होता है, स्पाशंनप्रत्यक्ष में तो प्रस्यक्षयोग्य स्पर्शनुण का होना ही प्रयोजक है-- 
क्योंकि रूपगुण का अंन्वय तथा व्यतिरेक चाक्षुष तथा स्पार्शन दोनों प्रकार के प्रत्यक्ष 
में कारण है। क्योंकि प्राचीन तथा नवीन दोनों मृत से सिद्ध स्पशंगुण ही से द्रव्य 
का प्रत्यक्ष विना रूप के ग्रहण से दिखाना है। ( भर्थात्‌ प्राचीन तथा नवीन मत से 
सिद्ध स्पाक्षगुण स्पश॑नप्रत्यक्ष से कारण होने पर भी रूप को भी कारणता है 
ऐसा प्राचीन नैयायिक कहते हैं, क्त: उनके मत में बहिद्रंव्यों के प्रत्यक्ष मात्र में रूप 
को कारणता है यह आशय यहाँ शांकरनिश्र का है। ) । ( यदि इस पर ऐसी छांका हो 
कि 'बहिद््रब्यों के प्रत्यक्षमात्र से स्पर्श ही को कारण क्यों न माना जाय, क्योंकि 
प्रभा (प्रकाश) को देखता हूँ, इस प्रकार के ज्ञान के समान वायु को स्पर्श करता हूँ' ऐसा 
भी अनुभव होता है, उसका अपलाप (न मानना ) नहीं हो सकता, इस कारण बहि- 


भ० २, आ० १] वायोरलुमानप्रकार: १२९ 


रूपानुद्भवादश्त्यक्षत्वमिति न्यायवात्तिकतात्पय्येटीकाकृतः | रपशानुद्धवेडपि 
प्रभादोनां प्रत्यक्षतेव अत एवं चान्द्राठोके नभप्ति पक्षिकाण्डादिसंयोगविभा- 
गयो: प्रत्यक्षतेवेति सम्प्रदायविदः | न चोदूभूतस्पर्शवत्त्वं सामान्यतां बहिंद्रे- 
व्यप्रत्यक्षताप्रयोजकमिति वाच्यम्‌ , इन्द्रनोछप्रभाया अप्रत्यक्षतापत्तेः। न चोदू- 
भूतविशेषगुणवत्त्वमेव तन्त्रम्‌ आकाशस्यापि प्रत्यक्षतापत्तेः। न च जन्यमहत्तव- 


द्रेव्यों के सम्पूर्ण प्रत्यक्षों में रूप को कारण नहीं मान सकते तो इस दोष के ही कारण 
धंकरमिश्रे वायु का प्रत्यक्ष मानने में दुसरा ऐसा दोष देते हैं कि)--और यदि वायु का 
प्रत्यक्ष माना जाय तो उसके संख्या सामान्य ग्रुणों की भी उपलब्धि होगी । 

शंका--फूत्कारादिकों में “यह एक वायु है ये दो हैं' इस प्रकार संर्या का तथा 
'एक हाथ है या एक वित्ता है! इस प्रकार परिमाण का, और पाश्व॑भाग ( बगलों ) से 
थाये दो वायु द्वव्यों के पृथकक्‍व गुण का, तथा 'यह वायु दूर है यह समीप है' इत्यादि 
रूप से परत्व तथा श्रपरत्वगुण का भी ग्रहण होता ही है वायुत्त्र जाति के सम्पूर्ण वायु 
में ऐसा नियम तो आपके मत से भी नहीं हो सकता, क्‍योंकि पीठ पर रूभे हुए वसन 
भादि में संख्यादि गुण का ग्रहण नहीं होता । 

उत्तर--वायुत्व जातिवाले सम्पूर्ण वायु व्यक्तियों में संख्यादि गुणों को ग्रहण का 
. नियम है, पीठ पर लगा हुआ वस्त्र यदि सीधा है तो संब्यादि गुणों का ग्रहण होता 
है। वस्त्र सीघा न रहने रूप दोष के कारण संख्यादिकों का ग्रहण नहीं होगा | ( यहाँ 
पर यदि रूप गुण की बहिद्वंब्य प्रत्यक्ष में कारण माना जाय तो प्रमा के संख्यादि' 
गुणों का ज्ञान होने लगेगा, स्पर्श को कारण मानें तो वायु में संख्यादिकों का ज्ञान होने 
लगेगा, तो बहिद्रेव्यः सामान्यरूप से प्रत्यक्ष में कया कारण है इसमें एक पक्ष में: 
नियामक न होने के कारण भारद्वाज ( वातिककार ) तथा वाचस्पतिमिश्र का मत 
दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उद्भूतरूप तथा उद्भृतस्पशश दोनों ही 
मलिन बहिद्वंव्य प्रत्यक्ष में प्रयोजक हैं, प्रभा ( प्रकाश तथा चक्षु में वर्तमान पित्ती रूप 
पीतद्रव्य तथा चन्द्रमा के स्पर्श के अनुद्भूत होने के कारण उनके स्पर्श का प्रत्यक्ष 
नहीं होता । निदाघ ( ग्रीष्मऋतु ) तथा ऊष्मा (गरमी) के तथा विभक्त श्रवयववाले 
जलद्रव्यों के भी रूप के उद्भूत न होने से प्रत्यक्ष नहीं होता । ऐसा न्यायवा'तिक के 
कर्ता उद्योतकर ( भारद्वाज ) एवं न्यायवातिक तालपयेंटीका के कर्त्ता वाचशस्पति- 
मिश्र दोनों का मत है । | 


वायु का प्रत्यक्ष न मानने वाले प्राचीन नेयायिकों का ऐसा मत है कि स्पर्श गुण 
के उद्भूत न होने पर भी प्रभा इत्यादि प्रत्यक्ष ही हैं, इसी कारण चन्द्रमा के प्रकाद्ा 
वाले आकाश में पक्षी तथा शरकाण्ड इत्यादिकों का संयोग तथा विभाग प्रत्यक्ष होते 
ही हैं, ऐसा न्यायशास्त्र के सम्प्रदाय को जानने वाले कहते हैं। ( किन्तु नवीन 
नेयायिक ऐसा कहते हैं कि प्रभा के प्रत्यक्ष के समान वायु का स्पाहंन प्रत्यक्ष भी 


९ बे० 


३१३७० .. वेशेषिकसून्नोपरकारः 


समानाधिकरणोद्भूतविशेषगुणवस्व तथा रसनाग्रवर्तिपित्तद्रव्यस्य तैक्तथो द्धवे5- 
ध्यप्रत्यक्षस्वात्‌ , तस्मादुद्भूतरूपवत्त्वमेवात्मेतरद्र व्यप्रत्यक्षतातन्त्रमू वच्च वायौ 
नास्तोत्यप्रत्यक्षी वायु: ॥ ९ ॥ ३ 
ननु प्रत्यक्षतों दृष्टमिह्द छिल्“ं नास्ति न हि वहिधूमयो रिवेह प्रत्यक्षेण ठया- 
प्रिग्रहः | किद्व प्रथिव्याद्यन्यतमस्येव स्पर्शोउप्ययं भावष्यतीत्यत आह-- 


न च दृश्टानां स्पश इत्यच्शलिज्भो वायुः ॥ १० ॥ 


अनुभवसिद्ध होने के कारण रूप तथा स्पर्श दोनों में से बहिद्वंग्य प्रत्यक्ष में कोई 
कारण नहीं है । तब बहिद्रंव्य प्रत्यक्षमात्र में सामान्य कारण क्‍या है। इस प्रश्न 
के उत्तर में नवीनों का कहना है कि कुछ भी नहीं। अथवा आत्मा में न रहने वाले 
शब्द्भिन्‍्न विद्योष गुणों का आधार होना ही प्रयोजक है । वायु तथा प्रभा के 
-संख्यादि गुणों का कहीं-कहीं दोष से प्रहण नहीं होता । 

. ( उक्त प्राचीन मत पर शंका दिखाते हुए शंकरमिश्र आगे ऐसा कहते हैं कि ) 
सामान्य रूप से बहिद्रं व्यों के प्रत्यक्ष में उदभूत स्पर्श की आधारता होना प्रयोजक 
है' ऐसा मबीन मत से नहीं कह सकते क्योंकि इन्द्रनील (नीलम) मंणि में उद्भूत स्पर्श 
के न होने से उसकी प्रभा का प्रत्यक्ष होता है वह नहीं होगा यह भापत्ति आ जायगी । 
यदि इस दोष के वारणार्थ उद्भूत विश्वेष गुण का होना बहिद्र॑व्य प्रत्यक्ष में प्रयोजक 
है, ऐसा कहा जाय तो ( इन्दनोल में उद्भूत रूप विशेष गुण होने से उसका प्रत्यक्ष 
तो हो जायगा ) किन्तु जिह्ना के भग्न में वतंमान पित्त द्रव्य के तिक्तवाहूप विशेष 
-गुण उद्भूत होने पर उसका जो प्रत्यक्ष नहीं होता वह होने लगेगा। अतः उद्भत 
रूप ही आत्मा से भिन्‍न द्रव्यों के प्रत्यक्ष होने में कारण है, और वह वायु द्रव्य में नहीं 
है इस कारण वायु का प्रत्यक्ष नहीं होता ॥ ९ ॥ 

( दह्म सूत्र का अवतरण छांकरमिश्र देते हैं कि--) शंका है-- इस वायु द्रव्य की 
सिद्धि होने में प्रत्यक्ष से देखा हुआ कोई साधक लिज्ध नहीं है, क्‍योंकि वक्ति तथा 
धुम के समान प्रत्यक्ष से स्पर्शाद वायुसाधक लिड्भों का व्याप्तिज्ञान नहीं होता ॥ 
तथा यह अनुभूयमान स्पर्श पृथिव्यादि द्रव्यश्नय में से ही किसी एक का हो सकेगा-- 
इस शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि--- 

पद्पदार्थ--न च 5 और नहीं, दृष्टानां > दीखने वाले द्वव्यों का, स्पर्श > स्पष 
गुण है, इति--इस कारण, भह्ष्टलिज्ध: ८ अप्रत्यक्ष लिड्भवाला है, वायुः ८ वायु 
नामक द्रव्य ॥ १० ॥। 

भावार्थ--वायुसाधक अनुमान में पक्ष किया हुआ अनुभूयमानस्प्श प्रत्यक्ष द्वोने 
वाह पृथिवी, जल तथा तेज इन तीन द्रव्यों का नहीं है, रूप के साथ गृहीत न होने से 
इस कारण धप्रत्यक्ष व्याप्तिश्ञान वाले स्पर्ण लिज्धभ से वायु की सिद्धि होती है ॥६०॥ 


अ० २, आ० १] वायोरतोन्द्रियवव्यवस्थापनम्‌ १३१ 


व्यय स्पर्शों यः पक्ष: क्रियते स दृष्टानां प्रथिव्यप्तेजसां न भवति रूपासहचर- 
त्यात्‌ , तथा चाय॑ स्पश:ः कविदाश्रित इत्यनुमेयमित्यदष्टलिज्ञ: | सामान्यतो दृष्ट- 
लिक्लोडपि पश्षथर्मताबछादायात इत्यथ: । यद्यपि दृष्टमेव स्पशोदिचतुष्क लिछ्- 
मिति तथापि वायुना सहागृहोीतव्याप्रिकत्वादरृष्टलिड्भत्वमुक्तम्‌ न ह्यय॑ धर्मी 
वायुरिति प्रतिज्ञाय वायुः साधयितुं शक्यते, तथाच सामान्यतोरष्टादेवेतरबाध- 
सहकृताद्वायुसिद्धिरिति भावः | १० ॥ 
शी 24880 साधयित्वा परमाणुलक्षणणं वायु साधयि- 

अद्वव्यवच्चेन द्रव्यम् ॥। ११ ॥ 
द्रव्यमाश्रयभूतमस्यास्तोत्ति द्रब्यवत्‌ न द्रव्यवत्‌ अद्गव्यवत्‌ द्र॒व्यानाश्रित- 


उपस्कार--यह जो सर्वानुभव छारीर के त्वगिन्द्रिय से जा फकसकारा मजा उर्वनभव शरसर के स्वगिश्धिय से अनुभूयमानस्पर्श वायु- 
साधक अनुमान में पक्ष किया जाता है, वह प्रत्यक्ष होनेवाले पृथिवी, जल तथा तेज 
द्रव्यों का नहीं है, ( क्‍योंकि इनका स्पर्श रूप के साथ होता है ) भोर पक्षरूप स्पण्े- 
रूप के साथ नहीं है, तथाच ऐसा होने से यह अनुभूयमानस्पर्श, किसी आधार में 
आश्रित है ऐसा अनुमान करना पड़ेगा, इस कारण वायुद्रव्य भ्षश्नत्यक्ष लिग वाला है । 
( भर्थातु सामान्यतोहृष्ठ अनुमान काल के प्राप्त हुए स्पर्श गुण से ( जो पृथिव्यादिकों 
का नहीं हो सकता ) उसका कोई श्राश्रय अवश्य है इस प्रकार प्राप्त हुआ पक्षवृत्तिता 
के बल से वायुद्रव्य सिद्ध होता है । यद्यपि पृव॑ंप्रदर्शित वायुद्रव्य के साघक स्पष्दा, शब्द, 
घुति तथा कम्प चारों लिगों का प्रत्यक्ष होता है, तथापि उनकी वायुद्रव्य॑ के साथ 
( वह्नि तथा धृम की महानस में प्रत्यक्ष से व्याप्तिग्रह के समान ) व्याप्ति का ग्रहण न॑ 
होने के कारण अप्रत्यक्ष लिजुता कही है, क्योंकि यह वायु है ऐसी प्रतिज्ञा कर वायुद्रव्य 
की सिद्धि नहीं की जा सकती, ऐसा होने से पृथिव्यादि द्रव्यश्रय के पुर्वोक्त प्रकार बाध- 
ज्ञान की सहायता वाले प्रदर्शित सामान्यतोहृष्ट नामक अनुमान से ही वायुद्रव्य की 
सिद्धि होती है ॥ १० ॥ 

इस प्रकार उपलब्ध होने वाले स्पशंगुण के आधार अवयवि ( कार्य ) रूप वायु 
की सिद्धि कर, परमाणु ( नित्य ) रूप वायु की सिद्धि करने के लिये सुत्रकार 
कहते हैं -- 

पद्पदाथ--अद्रव्यवत्वेन  द्रव्याश्रित न होने से, द्रव्यम्‌ & परमाणुल्प वायु 
द्रव्य है ॥ ११ || 

भावार्थ--जिस प्रकार आकाशद्रव्य किसी द्रव्य में आाश्वित न होने से नित्य 
है उसी प्रकार किसी द्रव्य के आ्राश्चित न होने से परमाणुरूप ( वायु द्रव्य भी 
नित्य है यह सिद्ध होता है )॥ ११ ॥ क्‍ 

उपस्कार--द्रव्य जिसका क्षाश्रय है उसे 'दृब्यवत्‌' द्रव्याधार बाला कहते हैं, 


११२ वेशेषिकसून्नो परकारः 


मित्यर्थ: | तथा चाकाशवत्‌ परमाणुछक्षणो वायुद्रेब्यम्‌ अन्येषां पदाथोनां 
द्रव्याश्रितत्वात्‌ | आश्रितसन्नान्यत्र नित्यद्रव्येभ्य इत्यभिधान। तू परमाणुम्यां 
. द्यणुकारम्भात्‌ दयणुकादिप्रक्रोेणाबयविनो महत आरम्भस्योपपादनोयत्वा- 
दिति॥ ११॥ 

वायुपरसाणोद्रव्यत्वसाधक हेतुद्दयं समुचिन्वन्नाह-- 

क्रि यावत्ताद गुणवत्त्वाच्च ॥ १२ ॥ 

वायुपरमाणुद्रेव्यमिति शेष: । यद्यपि द्रव्यत्वे सिद्धे क्रिबावत्त्य॑ गुणवत्त्वद्ध 
. सिध्यति तत्सिद्धो च द्रव्यत्वसिद्धिरित्यन्योन्याश्र यः तथाप्युपलभ्यमानरपशा श्र - 
यस्यावयविनो मूल्भूतस्य परमाणोरसमबायिकारणसंयोगान्यथानुपपत्त्या क्रिया- 


जो द्रव्याश्रित नहीं वह 'अद्रव्यवत्‌' बर्थात्‌ द्रव्यानाश्रित (द्रव्य में न रहनेवाला) होता 
है । ऐसा होने से परमार॒ुरूप बायु द्रव्य है, द्रव्यानाश्रित होने से, भाकाश के समान 
इस अनुमान से परमाणुस्वरूप वायु भी नित्य है यह सिद्ध होता है। क्योंकि कार्यरूप' 
पदार्थ द्रव्याश्चित होते हैं तथा “आश्रितता नित्यद्रव्यों से अतिरिक्त द्रव्यों में 
रहती है ऐसा प्रशस्तदेव ने भी भाष्य में कहा है, अतः दो परमाणुओं से दचगुक की' 
उत्पत्ति होकर हध्णुक से व्यणुक इत्यादि क्रम से महस्परिमाण वाले अवयविद्रव्य' की 
उत्तत्ति होती है यह सिद्ध भी करना है। ( प्रदर्शित अनुमान से द्रव्यानाश्रितत्व हेतु. 
से परमाणु द्रव्य की सिद्धि करने पर द्रव्यत्व के व्याप्त अवयत्व के न रहने से बाध 
दोष भा जायगा' ऐसी शंका निरस्त हो जाती है, क्‍योंकि क्षाकाह में व्यभिचार होने 
के कारण जो द्रव्य होता है वह अवयव का ही आधार होता है ऐसी व्याप्त नहीं हो: 
सकती )।। ११ ।॥ ५ 

( द्वादशसूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--परमाणु रूप वायु. 
में द्रव्यत्व की सिद्धि के लिये दो हेतुओं का सूृत्रकार संग्रह करते हुए कहते हैं, 
अर्थात्‌ द्रव्यानाश्रितत्व हेतु व्यभिचारी होने वाली निष्क्रितता तथा निगुंणता हेतु 
से परमाणु में द्रव्यत्वाभाव सिद्ध हो जायगा ऐसी शंका कर द्रव्यत्व-साधन द्वारा उक्त. 
हेतु में स्वरूपासिद्धि दोष दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदा््थ--क्रियावत्त्वात्‌ > क्रिया के आधार होने से, गुणवत््वात्‌ च> भर 
गुणों के आधार होने से भी ( वायु परमाणु द्रव्य है )॥ १२१ ॥ 

भावाथ--क्रियावत्ता तथा गुणाघारता रूप द्वव्यसाभान्य के लक्षण के अनुसार 
परमाणु रूप वायुद्रव्य में भी क्रिया तथा गुणों की आधारता होने से परमाणुरूप वायु 
भी द्रव्य है यह सिद्ध होता है ॥ १२ ॥ 

उपस्कार--सुत्र में वायु परमाणु द्रव्य है ऐसा थाकांक्षित (भ्रपेक्षित ) भवशिष्ट 
भाग देना अर्थात्‌ सुत्र की ( 'क्रियावान्‌ तथा गुणवान्‌ होने से परमाणुरूप वायुद्रन्‍्य 
है (ऐसी व्यास्या करना ) | यद्यपि वायु में द्रव्यता सिद्ध होने पर क्रियाघारता तथा 


अ० २, आ० १] वायोरतीन्द्रियत्वव्यवस्थापनम्‌ १३३ 


वत्तम्‌ , अवयविस्पशरूपादे: कारणगुणपूर्वकत्वनियमाद्‌ गुणवच्त्वच्न सिद्ध 
तांथ्याव्न द्रव्यत्वमित्यदोषः । तन्न क्रियावर्व सपश्षेकदेशबृत्ति गुणवत्त्वत्थ सप- 
कव्यापकम्‌ | चकारातू समवायिकारणत्वं द्रव्यत्वसाधकं समुच्चिनोति | ननु 
परमाणावेव न ग्रमाणं कस्य द्वव्यत्वं साध्यत इति चेन्न स्थूलकाय्यस्य क्रिया- 
विभागादिन्यायेन भज्यमानस्याल्पतरतमादिभाबात्‌ यतो नाल्‍पीयः स एव 
परमाणु: | अवयवावयविप्रसज्जनस्यानवधित्वे अनन्तावयवत्वाविशेषे सुमेरुसषेपा- 
दोनां परिमाणाविशेषापत्तिः कारणसंख्याविशेषमन्तरेण परिमाणाप्रचययोरपि 
परिमाणभेदं प्रत्यतन्त्रबातूं। न च विनाशावधिरेवायम्‌ अवयवाबयविश्रसद्ञः 


गुणाधारता सिद्ध होती है ओर उनके सिद्ध होने पर ही ((द्रब्यलक्षण आने से ) 
द्रव्यस्व सिद्ध होगा, इस प्रकार अन्योन्याश्रय ( परस्पर की अपेक्षा से सिद्ध होना ) 
दोष आ सकता है, तथापि उपलब्ध होने वाले स्पशेंगुण के आधार अभवयवि ( कार्यरूप) 
वायु के मुल कारण रूप परमाणु के असमवायिकारणरूप परस्पर संयोग के न बन 
सकने के कारण परमाणुओं में क्रियावत्त्त अवश्य मानना पड़ेगा, तथा श्वयवि वायु 
#ऋब्य के स्पर्शरूप आदि गुण कारण गुण से ही होते हैं ऐसा नियम होने से गुणवत्ता 
भा सिद्ध है, इस प्रकार क्रियावत्त्व तथा गुणवत्ता से द्रव्यत्व सिद्ध होता है। (भर्थात्‌ 
द्रव्यत्वसिद्धि के बिना गुणवत्त्व तथा क्रियावत्व सिद्ध होने से उक्त अन्योन्याश्रय5 
दोष न होगा ) उनमें से क्रियावत्त्वरूप हेतु आकाशादिकों में म होने से सपक्ष के एक 
देश में रहता है और गुणवत्त्वरूप हेतु सम्पूर्ण द्वव्यों में रहने से सपक्ष व्यापक है। 
सुत्र के चकार से समवायिक्तारण होना भी द्वव्यत्वजाति का साधक है ऐसा क्रिया 
' वत्त्व तया गुणवत्त्वरूप द्रव्यतासाधक तृतीय द्रव्य लक्षण का संग्रह करता है । 
दंका--परमाणु के सद्भाव में ही प्रमाण नहीं है तो किसमें द्रव्यत्व की सिद्धि 
करेंगे ? 
उत्तर--ऐसा नहीं, क्योंकि स्थूल भवयविरूप काये द्रव्यों का प्रथम क्रिया उस्पन्न होती 
है क्रिया से विभाग उत्पन्न होता है । इस नियम के अनुसार नष्ट होने वाले शअव- 
यदि द्वव्यों के अल्प (छोटा), अल्पतर (उससे छोटा) इस प्रकार अवयवों की परम्परा में 
जिससे अधिक अल्प ( छोटा ) अवयव नहीं होता वही परमाणु फहाता है। यदि 
इस अवयवि का यह अवयव है, इसका यह इप परम्परा की परमाणु अवयवरूप 
अवधि ( मर्यादा ) न मानी जाय तो संपूर्ण अवयवि द्वव्यों के अनन्त क्षवयवतारूप 
पमानता के होने से सुमेरुपवंतरूप अवयवि द्रव्य तथा सर्षप ( सरसों ) रूप 
अ्वयवि भादि द्वव्यों का समान परिमाण हो जायेंगे यह आपत्ति आ जायगी। क्योंकि 
विना संख्या के विशेष के परिमाण तथा प्रचय नांम शिथिल्‍ताप्रापक संयोगविशेष भी 
परिमाण के भेद में कारण नहीं हो सकता। धंका--उक्त अवयवावयविधारा का नाश 


१३४ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


अन्त्यस्य निरक्यबत्वेन विनाशानुपपत्तेः सावयबत्वे च निरवधित्वापत्तेस्तत्र च 
दोषस्योक्तत्वात्‌। ननु श्ुटि रेबावधिद श्यमानत्वादट्श्यमानकल्पनायां माना- 
भावादिति चेन्न तस्य चाह्लुषद्र॒व्यस्वयोरावश्यकत्वात्‌ तस्मात्‌ त्रसरेण्बव्यवाव- 
यव एवं परमाणुयेथा प्रथिव्यादों तथा वायावपोति सिद्धो वायुपरमाणुः ॥१२॥ 
ननु क्रियावत्त्वादू गुणवत्त्वान्न घटादिवत्‌ परमाणोरनित्यस्वसनुमेयमत आह- 


अद्वव्यत्वेन नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥ १३ ॥ 


परमाणुलक्षणवायोरितति शेष: | द्र॒व्यं हि समवायिकारणासमवायिकारणा- 
न्‍्यतरनाशान्नइयति परमाणोस्तु निरवयवतया न तदुभयमस्ति तथाच विनाश- 


होना ही अवधि क्‍यों न माना जाय ? (उत्तर)--भ्रन्तिम अवयव के निरवयव (अवयव- 
हीन ) होने से विनाश नहीं हो सकता । यदि अन्तिम अवयव को अवयवसहित माना 
जाय तो उसका भी अवयव उसका भी अवयव इस प्रकार ( निरवधिता ) अवधि न 
होना यह भापत्ति आने के कारण पूर्वोक्त ( मेरु-सषंप के समान परिमाण होना ) दोष 
वैसे ही रहेगा । शंका--तीन द्बणुकों से तथा छ परमाणुओं से उत्पन्न (झरोखों में) 
सूक्ष्म रज (धूल) रूप त्यणुक नामक घंटादि द्र॒व्यों का कारण में ही अवयवावयवधारा 
की विश्रान्ति क्यों न मानी जाय ? क्योंकि वह दृष्टिगोचर होता है, अतः अदृश्य (न दीखने 
वाले) परमाणु मानने की क्या आवश्यकता है। (उत्तर )--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
ध्यणुक में चाक्षुष प्रत्यक्ष की योग्यता होने से महत्‌॒ परिमाण तथा उद्भूत रूप गुण 
होना आवश्यक है, इस कारण अणु के अवयव द्चणुक का अवयव ही जिस प्रकार 
पृथिवी आदि परमाणु कहाता है उसी प्रकार वायु में भी वायुपरमाणु सिद्ध होते हैं 
छर्थात्‌ उयणुक अवयववान्‌ है, चाक्षुष प्रत्यक्ष होने से घट के समान इस अनुमान से 
ञ्यणक के अवयव द्रथणुक की सिद्धि होने पर द्ृधणुक सावयव है, अपने से बड़े को 
उत्पन्न . करने के कारण कपाल के समान इस अनुमान से परमाणु सिद्ध 
होते हैं ॥ १२ ॥। 

यदि "क्रियावत्त्व तथा गुणवत्त्वरूप द्रब्यत्वसाधक दोनों हेतु स्वरूपासिद्ध हैं नहीं 
तो इन्हीं दोनों हेतुओं से घटादिकों को उदाहरण रखकर परमाणुओं में अनित्यता' 
भी सिद्ध होगी' ऐसी शंका हो तो उसके समाधानाथ॑ सूत्रकार कहते हैं--- 

प्रदपदा्थ--भधद्रव्यत्वेन-्द्रव्याश्रित न होने से, नित्यत्वं 5 नित्यता, उक्तम्‌-कही हैं 

भावा्-- परमाणु वाय्‌ के द्रव्याश्रित न होने के कारण उन्हें नित्य मानना आव- 
शयक है अर्थात्‌ घटादि दृष्ठान्त से परमाणुओं में क्रियावत्त्वादि हेतुद्वय से अनित्यता-साधन' 
करने में सामवयवत्व उपाधि होने से निदषांधिक उपाधि रहित द्रव्यत्व हेतु से नित्यता 
ही मानना उचित है ॥ १३ ॥ 

उपस्कार--सूत्नके उक्त” इस पद के क्षय की परमाणुरूप वायु की ऐसा अवधिष्ट 


अ० २, आ० १ ] यायुनानात्वसिद्धि: १३५ 


काभावान्न विनश्यति। क्रियावर्वे गुणवत्त्वे च हेतो सावयबत्वमुपाधिः 
सच पक्षधमद्रव्यत्वावच्छिन्नसाध्यव्यापकः केवछस।/ध्यव्यापकस्तु प्रागभाव- 
प्रतियोगित्वमुपाधि: ॥ १३॥ 

इयणुकादिप्रक्रमेणारम्भसिद्धो सिद्धमपि वायुनानात्वं प्रकारान्तरेणापि 
साधयितुमाह-- 


वायोवायुसंमूच्छेनं नानाववलिद्ज म्‌॥ १४ ॥ 


वायुसंमूच्छेनमिति | वाय्वोबोयूनां वा संमूच्छेन॑ संयोगविशेष: | स च समान- 


पद लेकर परमाणुरूप वायु की अनित्यता कही है ऐसा अर्थ करना । क्योंकि समवायि 
अथवा असमवायि कारण इन दो में से एक किसी के नाश से द्रव्य का नाश होता 
है, किन्तु परमाणु अवयवरहित होने से उनका न कोई समवायिकारण न असमवायि- 
कारण है अत: नाशक के न होने से परमाग़ुओं का नाश नहीं होता । पूर्वोक्त घटादि 
दृष्टान्त से परमाणुओं में अनित्यतासाधक क्रियाश्रयत्व तथा गुणाश्रयत्व रूप दोनों 
हेतुओं में सावयवत्व उपाधि है, (किन्तु क्रिया को लेकर अनित्यता साध्य का अव्यापक 
है अतः शंकरमिश्र कहते हैं )--कि वह सावयवत्व रूप उपाधि पक्ष ( परमाणु वायु 
द्रव्य ) के धर्में द्रव्यत्व से विशिष्ट अवयवत्वरूप उपाधि अनित्यता साध्य का व्यापक 
है ( क्रिया में द्रव्यतव न होने से उसको लेकर साध्य की अव्यापकता नहीं दे सकते ), 
ओर केवल अनित्यता साध्य का व्यापक तो प्रागू अभाव का प्रतियोगी होना ही 
उपाधि होता है॥ १३ ॥ 

दध्णुक से व्यणुक इत्यादि क्रम से वायुकायंद्रव्य की उत्पत्ति सिद्ध होने के कारण 
यहापि वायुद्रव्य अनेक हैं यह सिद्ध है तथापि प्रकारान्तर से सिद्ध करने के लिये अथवा 
आकाश के समान वायुद्रव्य भी एक ही क्‍यों न माना जाय ? इस हछांका पर सुूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदाथ--वायोः ८ वायुद्र॒व्य का, वायुसम्म्च्छेनं ७ वायू का संयोग, नानात्व- 
 लिज्भम्‌ ८ अनेकता का साधक है ॥ १४ ॥। 

भावाथ--एक वायुद्रव्य में दूसरे वायुओं का संयोगविशेषरूपसंमुच्छेन ही साधक 
लिज्भ है, अतः वायुत्व यह वायु इस वाय से भिन्न है इस प्रकार भेद के प्रतियोगी तथा 
अनुयोगी दोनों वायुओं में वतंमानता रूप दोनों सम्बन्ध से भेदाघार है, उक्त दोनों 
सम्बन्ध से, संमूच्छेनवान्‌ होने से, नदीप्रवाह के समान, ऐसा अनुमान सूत्रकार को अभि 
प्रेत है। संमुच्छेन में ही क्या प्रमाण है, इस प्रश्न के उत्तर में वायु, संमुच्छंनवान्‌ है, 
तृणादिकों के ऊष्वंगमन से यह अनुमान हो प्रमाण है यह भी सुत्रकार को शभिमत 
जानना ॥ १४ || 

उपस्कार--( सूत्र के 'वायुसंमूच्छंनं इस पद को व्याख्या उसकी प्रतीक लेकर 


१३६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


वेगयोविंरुद्ध दिकक्रिययो: सन्निपात:। स च तृणतूलकादेरूध्वेगमने नातुमी- 
यते | वाय्वोरूध्वंगमनस्य सन्निपातस्य चातोन्द्रियत्वातू । ठृणादीनान्तु 
प्रत्यक्षाणामूध्वेग मनलक्षणाया: क्रियाया: प्रत्यक्षाया: स्पशवद्ठेगवद्द्रव्यामिधात- 
नोदनान्यतरजन्यत्वमनुमीयते | तथाहि तिय्येगमामनस्वभावस्य वायोरूध्वंगम्न 
परस्परप्रतोधातमन्त रेणानु पपद्यमानं परस्परप्रतीघातं साधयति नदीपयः- 
पूरयोस्तथादश नात्‌ तदृध्बंगमनश्व ठ॒णायध्वेगमनानुमेयं न हि तृणादी ना मूध्षे- 
गमन स्पशेवद्वेगबद्द्रव्याभिघातनो दनान्यतरदू दिनेति ॥ १४ ॥ 
नन्‍्वदृष्टलिड्लो वायुरित्युक्तं तथा च कथमेतद्त्यित आह-- 
वायु स बिक प्रत्यक्षामावाद्‌ रष्टं लिड्“ं न त्िधते ॥ १५ ॥ 


शंकरमिश्र करते हैं कि )--दो वायु अथवा अनेक वायुओं के संयोगविशेष को संमृच्छेन 
कहते हैं। और वह समान वेग वाले तथा विदद्ध दिश्वाओं में क्रिया होने से चलने वाले 
दो वायूओं का सन्निपात ( मिलन ) कहाता है। और उस मिलन का तृण्‌ ( तिनका ) 
रूई इत्यादि लघु ( हलके ) द्रव्यों की ऊध्वंगति से अनुमान किया जाता है, क्योंकि 
दो वायओं का ऊष्वंगमन तथा मिलन अतीन्द्रिय ( भ्रप्रत्यक्ष नहीं ) है। किन्तु प्रत्यक्ष 
दीखने वाले तृणादिकों की प्रत्यक्ष दिखाने वाली ऊध्वंगतिरूप क्रिया से स्पशवान्‌ 
तथा वेगाश्रय द्रव्य के अभिघात संयोग से वह उत्पन्न है ऐसा अनुमान किया जाता है। 
वह इस प्रकार है कि तियंग ( तिरछे ) गमनस्वभाव वाले वायू की ऊध्वंप्रदेश 
में गति परस्पर के प्रतिघात ( टक्कर ) के विना न होने के कारण वायुओं के परस्पर 
प्रतिघात को सिद्ध करती है, क्योंकि नदी के जल के दो प्रवाहों में ऐसा देखने में आता 
है कि ( विना दोनों प्रवाहों के टक्कर के प्रवाहों का ऊध्वगति नहीं होती । तो भी 
इससे वायु की ऊध्वंगति कंसे सिद्ध होगी, इस प्रइन के उत्तर में तो छांकरमिश्र आगे 
कहते हैं )--कि वायु की ऊध्वंगति भी तृणादिकों की ऊध्वंगति से अनुमानप्रमाण 
द्वारा सिद्ध हो सकती है, क्योंकि तृणादिकों की ऊध्वंगति स्पर्श तथा वेगाश्रय द्रव्य के 
अभिषात तथा नोदन नामक संयोगों में से किसी एक संयोग के विना नहीं हो सकती । 
( धर्थात्‌ तृणादिकों का ऊध्वेंगमन, रूपवान्‌ द्रव्य के अभिघात न रहते स्पर्श तथा 
वेगाघार द्रव्य के भभिघात से उत्पन्न है, ऊध्वंगमन होने से, हस्त से चलाये हुये गेंदे 
की ऊध्वंगति के समान, इस अनुमान से स्पर्श तथा वेगाधार धायु नामक द्रव्य में 
ऊध्वंगमन सिद्ध होता है ॥ १४ ॥ 

हांका--वायु द्रव्य प्रत्यक्ष न होने वाली व्याप्तिवाले लिज्भ से जाना जाता है ऐसा 
दह्षम सूत्र में कहा है, भ्रतः वायु में ऊष्वंगति की सिद्धि कैसै हो सकती है ? इस शंका 
का उत्तर सूत्रकार देते हैं--- 

पदपदार्थें--वायुसबन्निकर्ष > वायु के सम्बन्ध में, प्रत्यक्षाभावातु प्रत्यक्ष न 
होने से, दृष्डं प्रत्यक्ष, लिज्भं - साधक हेतु, न ७ नहीं, विद्यतेजहै ॥ १५ ॥। 


अ० २, आ० १] वायोरनुमानग्रकार:ः १३७ 


दृष्ट हि लिड्ं यत्र प्रत्यक्षेण व्याप्तिमहस्तदुच्यते यथा धूमो 5रने! । षायुस- 
औ्निकर्ष च वायुना सह्याविनाभावे प्रत्यक्ष नास्ति न हि भवति यो यः स्पशेक- 
म्पादिमान्‌ स॒वायुरिति कस्यचित्‌ प्रत्यक्ष बायोरेबाभ्रत्यक्षत्वादत एवं ताइश 
प्रत्यक्षगृहीतव्याप्रिक लिद्ठें नास्तीत्यथ: ॥ १५ ॥ 

तहिं वायोरनुमानमेव कथमित्यत उक्तमेव द्र ढयितुमाह-- 


सामान्यतोरष्टाचाविशेष। ॥ १६ ॥ 


अनुमान हि त्रिविधं पूलेबत्‌ शोषषत्‌ सामान्यतोदृष्टमू। तथा चायमनुभू 
यमानस्पशे: कविदाश्रितः स्पशत्वात्‌ गुणस्वाद्वेति समान्यतोदृष्टादेवेतरबाधसह- 
| विन अप शशि पल ल किलर लि सेट लत कसम 


भावार्थं--वायु द्रव्य के साथ अनुभूयमान स्पर्शादि लिजू ( हेतुओं ) के व्याप्ति 
का वह्ति तथा धूम के समान प्रत्यक्ष न होने के कारण प्रत्यक्ष से ग्रहीत व्याप्ति वाला 
वायुसाधक लिज्ध नहीं है ॥। १५ ॥ 

उपस्कार--प्रत्यक्ष लिग वही होता है जिसमें प्रत्यक्ष से, महानसादिकों में प्रत्यक्ष 
होने वाले वक्लि तथा धूम के समान व्याप्ति का ज्ञान हो । किन्तु वायुद्रव्य के सन्निकर्ष 
अर्थात्‌ वायुद्रव्य के साथ स्पर्श भादि उसके साधक हेतुओं के व्याप्ति का प्रत्यक्ष नहीं 
होता, क्योंकि जो-जो स्पर्श तथा कम्पादि क्रियावान्‌ होता है वह वायु है ऐसा किसी 
भी प्राणी को प्रत्यक्ष नहीं होता, इसी कारण वायु द्रव्य का साधक प्रत्यक्ष से ग्रहीत 
होने वाली व्याप्ति से विशिष्ट लिज्ध नहीं है यह सूत्रार्थ है ॥ १५ ॥ 

तो ग्रहीतव्याप्तिक लिज्भ न होने से वायु का क्षनुमान कंसे होगा ? इस छांका के 
उत्तर में उक्त ही विषय को दृढ़ करने के लिए सूत्र कार कहते हैं 

पद्पदार्थ--सामान्यतोहृष्टात्‌ च 5 और सामान्यतोहष्ट अनुमान से, अविशेषः ० 
कोई विदश्ेष नहीं आता ॥। १६ ॥। 

भावा्थै--स्पर्श के गुण होने से वह किसी न किसी द्र॒भ्य के आश्रित (जो पृथिवी 
आदि आठ द्रव्यों का नहीं है ) इस प्रकार के बाध सहित अनुमान से अष्टद्रव्याति- 
रिक्त कोई न कोई द्रव्य अनुभयमान स्पर्श का क्षाधार है ऐसा सामान्यहृष्ट अनुमान से 
सिड्ध होता है। वह वायु ही है यह विशेषता नहीं क्षाती ॥ १६ ॥। 

उपस्कार--पू्व वत्‌ १, शेषवत्‌ २ तथा सामान्यतोदृष्ट ३ ऐसे तीन प्रकार के क्षनु- 
मान होते हैं। इसी से यह अनुभूत होने वाला स्पष्ठं, किसी द्रव्य में भाश्रित है, 
स्पर्श होने से, अथवा-गुण होने से इस प्रकार जो इतर बाधसहित 
सामान्यतोरष्ठ अनुमान से पुथिवी भादि भआाठ द्रव्यों से भिन्‍न द्रव्य के वह 
वह आश्रित है यह सिद्ध होता है। यदि इस प्रकार पुथिव्यादिकों के बाध सहित यह 
अनुमान सामान्यतोहष्ट अनुमान हो तो शेषवद्‌ अनुमान व्यर्थ हो जायगा, क्योंकि शब्द 
में गुणत्वताधक इतर बाधघसहित अनुमान भी सामान्यतोदृष्ठ अनुमान ही हो सकता 


श्श्घध वेशेषिकसूत्रो परकार: 


कृतातू अष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्याश्रितत्व॑ सिध्यतीत्यथ: । गत॑ तहिं केवल- 
व्यतिरेकिणेति चेन्‍न इतरबाधानन्तरं यत्र सामान्यतो दृष्ट प्रवत्तते तन्ना- 
ष्द्रव्यानाश्रितत्वं पक्षविशेषणं सिद्धमादाय अष्टद्रड्यानाओअतो5यं स्पशः कचिदा- 
श्रित इति प्रतिज्ञार्थाउष्टद्रव्याविरिक्तद्रव्यश्रितत्वयमनादाय न पय्यवस्यतोति-- 
प्रतोत्य्थोपय्यव धन्नतयाउन्वयिन एवं तत्सिद्धिः। यत्र तु पृरमेव बाघावतारात्‌ 
सामान्यतोदृष्ट तन्र प्रतीत्यथपय्यंवसानात्‌ केवलव्यतिरेकोत्यभ्युपगमात्‌ । 
प्रकाराथ केवलव्यतिरेकोति तु तुच्छमेव उत्तस्थले प्रकारस्यान्वयिन एवोप- 
स्थितेः | व्यापकवावच्छेदकप्रकारिकैबानुमितिरितिनियमस्त्वप्रामाणिकः सामग्रो- 
विशेषसाचिव्यात्‌ प्रकारान्तरभानस्यापि सम्भवात्‌ | १६॥ 


है, अत: शेषवत्‌ नामक केवल व्यतिरेक अनुमान निर्मल हो जायगा। इस प्रकार 
शंका दिखाकर शंकरमिश्र उत्तर करते हैं कि ऐसी शंका नहीं कर सकते, क्योंकि 
जिस स्थंर में इतरों के बाघ ज्ञान के पश्चात्‌ सामान्यतोहष्ट अनुमान होता है। 
उस स्थल में श्रष्टद्रव्य के आश्रित नहीं है ऐसा सिद्धपक्ष में विशेषण लेकर पुथि- 
व्यादि अष्ठद्रव्यों में न रहने वाला यह स्पर्श किसी द्रव्य में आश्रित है ऐसा प्रतिज्ञा 
का अर्थ पृथिव्यादि आ्ठद्रव्यों से भिन्‍त द्रव्य को स्पर्श भी आधारता विना माने 
संगत नहीं हो सकती, इस प्रकार प्रतिज्ञा के अथे के संगत न होने के कारण अमन्वयी 
अनुमान से ही स्पर्शाश्रय पृथिव्यादि भिन्‍न वायुद्रव्य की सिद्धि होती है| किन्तु जिस 
स्थल में पृथिव्यादि अष्ठद्रव्यों का स्पर्श गुण नहीं है ऐसे बाधज्ञान के पूर्व ही पृर्वोक्त 
. सामान्यतोदृष्ट अनुमान होता है, उस स्थल में स्पर्श किसी में आश्रित है इस प्रतिज्ञा 
के अर्थ की संगति होने से केवछ व्यतिरेकि-तामक शेषवत्‌ अनुमान होगा ऐसा 
नैयायिक मानते हैं। (अर्थात्‌ दाब्द पृथिव्यादिकों का गुण नहीं है ऐसा इतर बाध निश्चय 
प्रथथ होने के कारण 'असक्तप्रतिषेधेडन्यन्त्राप्रसज्भाब्छिष्यमाणे संप्रत्ययः: परिशेष:' 
प्राप्तों का निषेध करने पर अन्य पदार्थों में प्रसंग न होने के कारण जो शेष हो उसप्रें 
गतार्थ करना रूप परिदष के प्रसंग के कारण के न देखाने से ही किसी अन्य की प्राप्ति 
न होने के कारण क्षवशिष्ट के ज्ञान के न होने से ही असंभव है। ओर जहाँ पृवं में 
इतर बाघ न होने से शब्द किसी में आश्रित है गुण होने से ऐसा अनुमान होता है, 
पश्चात्‌ पृथिव्यादिकों में आश्रित नहीं है ऐसा बाध ज्ञान होता है, वहीं पर उक्त परि- 
छोष का संभव हो सकता है, इसी झ्ाशय से उपस्कारकार ने 'रष्द्रव्यानाश्रित' इत्यादि 
उपस्कार में उक्त दोनों प्रकारों का समर्थन किया है। ) ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं. 
कि )--किसी का प्रकार ज्ञान के लिये ही व्यतिरेकी अनुमान होता है--यह कहना, 
तुच्छ है क्योंकि उक्त स्थल में अन्वयीरूप प्रकार ही उपस्थित है। शनुमिति व्यापकता- 
नियामक प्रकारक ही होती है, यह भी नियम प्रमाणरहित है, क्योंकि इतर बाध- 
ज्ञानरूप सामग्रीविशेष की सहायता से अन्य प्रकारक ज्ञान भी हो सकता है॥ १६ ॥। 


अ० २, आ० १ ] वायोगरनुमानप्रकार: ..._ १३९ 


ननु चाविशेष इति वायुरयमित्याकाराउनुमितिन भवति किन्त्वष्टद्रव्यातिरि- 
क्तद्रव्याश्रितत्वेनिव प्रकारेणेति विवक्षितं यदि तदा तस्य द्रव्यस्य वायुसंज्ञायों कि 
मानमत आह-- 


तस्मादागमिकम्‌ ॥ १७ ॥ 


यस्माद्विशेषाकारेण नानुमितिः तस्माद्वायुरिति नाम आगमिकम्‌ , आगमो 
वेद्स्ततः सिद्धमित्यथ: । 'बायुब क्षेपिष्ठा देवता' 'वायव्यं इवेतं छागछगालमभेव' 
बायुश्र सववर्णो5्यं सबगन्धवढः शुचिः । 
इत्यादि-विधिशेषीभूताथ वादादेव वायुसंज्ञाधिगति: | यथा-- 
यन्न दुःखेन सम्भिन्नं न थ प्रस्तमनन्तरम्‌ । 
इत्याद्यथवादातू स्वगंसंज्ञाया: । 


सामान्यतोटहष्टानुमान से विशेष न होने के कारण यह वायु है ऐसे क्राकार की 
अनुमिति तो होती नहीं, किन्तु स्पर्श पृथिव्यादि आठ द्वव्यों से भिन्‍न द्रव्य के आश्रित 
है इसी प्रकार होती है, यदि सिद्धान्ती ऐसा फहने की इच्छा रखता है तो उस अतिरिक्त 
द्रव्य का वायु यह नाम है इसमें क्‍या प्रमाण ? इस शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते 
हैं कि--- 

पदपदाथ--तस्मात्‌ ८ इस कारण ( सामान्यरूप से पुथिव्यादि अष्ठद्रव्य-भिन्‍्न 
द्रव्य के क्ाश्रित है ऐसा ज्ञान होने से, आग्मिकप्र > वायु संज्ञा शब्दप्रमाण से 
सिद्ध है ॥ १७ ॥ 

भावाथं--सा मान्यतोहृष्टानमान से विशेष आकार का (पृथिव्यादि भिन्‍न स्पर्शा- 
श्रय द्रव्य का) ग्रहण न कर अनुमिति होती है इस कारण उस द्रव्य का वायू यह नाम 
दब्द प्रमाण से सिद्ध होता है ॥ १७ || 

डपस्कार--सामान्‍्यतोदुष्टानुमान से उस पृथिव्यादिभिन्न स्पर्शाधार द्रव्य के 
विद्योष आकार का ग्रहण कर अनुमान नहीं होता इस कारण उसका वायु यह नाम 
वेदरूप आगमप्रमाण से सिद्ध होता है। भर्थात्‌ वायुवें क्षेपिष्ठा देवता' वायु बहुत शीष्र' 
गति वाछी देवता है, 'वायव्यं श्वेते छागलभालमेत'-- वाय देवता वाले श्वेतवर्ण छाग 
( बकरा ) की हिसा श्रथवा स्पर्श करे, 'वायुश्च स्वंडवर्णोयं सबंगन्धवहः शुति:, सर्वे 
वर्ण वाला सम्पूर्ण गन्धों को बहाने वाला यह वायु शुद्ध है--इत्यादि (वायब्यं' इत्यादि 
यागविधि के तथा वायरवो, वायश्च इत्यादि अवश्विष्ट ( प्रशंसा करने वाले ) अर्थवाद 
वाक्योंसे ही “वायु” है यह संज्ञा ( नाम ) का ज्ञान होता है। जिस प्रकार “यन्न दुःखेन 
संभिन्‍न्नं न च ग्रस्तमनन्तरम'-जिसमें दुःख न मिला हो तथा जिसका प्राप्त होने 
के पश्चात्‌ नाद् न हो उसे स्वगं कहते हैं इत्यादि भ्रथंवाद वाक्‍यों से स्वर्ग के नाम 
का ज्ञान होता है, तथा 'वसन्ते सर्वशस्थानां जायते पत्रशातनम्‌ । मोदमाना१९ 


१४० वैशेषिकसृत्रो पस्कार: 


वसन्ते स्ंशस्यानां जायते पत्रशातनम्‌ । 
मोदमानाश्वथ तिष्ठन्ति यवा: कणिशशाल्नि: ॥ 
इत्यशेवादात्‌ यवसंज्ञाया:, “ अम्बुजो वेतसः इत्यथैबादात्‌ वेतससंज्ञायाः, 
राह गाबो5सुधावन्ति! इत्यर्थवादात्‌ वराहसंज्ञाया:। अन्यथा 'स्वमेकामों 
यजेव' इत्यादो विशिष्टसुखानुपस्थितौ यागादिधु स्व्गार्थिनां भ्रवृत्तिन स्यात्‌ 
न स्याध्य यवमयश्वरुभवति' 'वैतसे कटे प्राजञापत्यं घिनोति' 'बाराहो चोपा- 
नत्‌ इत्यादों म्लेच्छप्रसिद्धिमसुरुध्य प्रवृकत्यनध्यवसाय: | म्लेच्छा हि यववराह- 
वतसशब्दान्‌ कछुबायसजम्बुषु प्रयुज्ञते तथाचा्थेबादमन्तरेण सन्देहः स्यादि- 
त्यागमादेव तत्तदथंप्रतोतिरिति भाव: | नाममत्रमागमिक्क द्रव्यसिद्धिस्तु सामा- 
न्यतो दृष्टादेव ॥ १७ ॥ 
एवं वायुप्रकरणं समाप्य ततू किमुन्मादि जल्पित-डित्थडवित्थसंज्ञावत्त्‌ वायु- 
समर जप कल कक 45 कप किलर सकल हद कक की 20: 


तिष्ठन्ति यवा: कणिशश्यालिन:ः! ॥। भर्थात्‌ वसन्तऋतु में सम्पूर्ण घान्यों के पत्र गिर जाते 
हैं किन्तु कंगुरे वाले दानों से भरे हुए यवाक्ुर खिले हुए खड़े रहते हैं, इस श्रथबवाद 
वाक्य से 'यव' इस नाम के बर्थ का ज्ञान होता है, एवं 'अम्बुजो वेतस:' बेत पानी से 
उत्पन्त होता है इस अथंवाद से 'वेतस” नाम का ज्ञान होता है और 'बराहं गावो$- 
नुधावन्ति--गो सुअर के पीछे दोड़ती हैं। इस श्रथंवाद वाक्य से 'बराह” इस नाम का 
ज्ञान होता है। इस प्रकार अथंवाद आदि आगमप्रमाणों से नामज्ञान होता है। 
यदि आगमप्रमाण से स्वर्गादि ताम का ज्ञान न हो तो '“स्वगंकामो यजेत" स्वर्ग की 
इच्छा करने वाला याग करे, इत्यादि विधिवाक्यों से स्वगंसुखरूप फल के ज्ञान न 
होने से स्वगंसुख की इच्छा करने वाले मनुष्यों की यागादि कर्म करने में प्रवृत्ति न 
होगी । तथा “यवमयदचरुभंवति” जो का चरु (भात) होता है, 'बैतसे कटे श्राजापत्य॑- 
घिनोति' बेंत के चटाई पर प्रजापति देवता वाले को तृप्त करता है, 'वाराही चोपानत्‌! 
वराह को जूती होती है' इत्यादि वाक्यों में म्लेच्छों के अर्थ के अनुसार प्रवृत्ति न होने 
का निश्चित ज्ञान न होगा, क्योंकि म्लेच्छों ने यव, वराह्‌ तथा वेतस दाब्द का क्रम 
से कहछ्ु ( ककुनी ) 'काक' ( कौआ ) तथा जम्बू ( जामुन ) अर्थ माना है अतः बिना 
अथंवाद वांक्यों के 'म्लेच्छों का अर्थ लेना कि क्षार्यों का! यह संशय ही बना रहेगा, 
अतः अथंवाद वाक्यरूप आगम प्रमाण से ही उक्त स्थलों में विशेष आअर्थों का ज्ञान 
होता है । किन्तु अनुभूयमान स्पश्ंगुण के आश्रय द्रव्य का वायु नाम है इतना ही 
उक्त आगमप्रम्ताण से जाना जाता है, वायुरूप द्रव्य की प्िद्धि तो पूर्वोक्त सामान्यतो 
दृष्टानमान ही से होती है ॥ १७ ॥। 

इस प्रकार वायप्रकरण को समाप्तकर, तो क्या यह वाय्‌ नाम भी, उन्मत्त 
पुरुष के द्वारा लकड़ी का हाथी बनाकर उसका 'डित्थ' नाम अथवा काष्ठ का ही म्‌ग 
थनाकर उसका ( “डवित्थ' ) नाम रखने के समान है इस शंका के समाधानाथं आगम 


अभ० २, आ० १ ] ईश्वरसिद्धिप्रकार: १४९ 


संज्ञापोत्यागमस्य सर्वश्चमप्रणोतत्वमुपपादयन्‌ औपोद्घातिकमो इवरप्रकरणमारि- 
प्समान आह-- 


संज्ञा कम्म त्वस्मद्विशिष्टानां लिज्म्‌ ॥ १८ ॥ 
.. तुशब्दः स्पशोदिलिज्ञव्यवच्छेदार्थ:। संज्ञा-नाम, कर्म-काय्य क्षित्यादि, 
तदुभयमस्मद्विशष्टनामू्‌ ईशइबर-महर्षीणां सस्वे5पि लिझ्नमू।। १८ | 
कथमेतद्त्यित आह-- 
प्रत्यक्षप्रवत्तत्वात्‌ संज्ञाकमंण: ॥ १९ ॥ 


अन्नापि संज्ञा च कम चेति समादहारद्न्द्रादेकबद्धाव: संज्ञाकत्त जगतकत्त डे 
श्वाभेद्सूचन।शे: । तथाहि यस्य स्वर्गापृ्वादय: प्रत्यक्षा: स एब तत्र स्वगौपूर्बो- 


(वेद) सर्वज्ञ ईश्वर से रचित है यह वर्णन करने के लिये प्रस्तुत उपयोगी विचार रूप 
उपोद्धात-संगति से इेश्वर-निरूपण प्रकरण को प्रारम्भ करते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदा्थ--संज्ञा कम तु नाम, तथा कार्य तो, भस्मद्विक्षिष्टानां ७ हम जीवों से 
विद्िष्ट योगी ईश्वररूप आत्माओं का, लिज्रम्‌ - साधक हैं ॥ १८ ॥ 

भावाथ--संसारिक पदार्थों का नाम रखना, तथा जगतु रूप कार्य की रचना 
करना यह दोनों हम ऐसे सांसारिक प्राणियों से अतिशयित शक्ति वाले ईश्वर तथा 
योगी आदिकों का साधक लिझ् है।॥। १८ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में 'तुः यह शब्द, स्पश, रूप आदि गुणों की व्यावृत्ति के लिए है । 
सूत्र में संज्ञा दाब्द का अर्थ है नाम, कम शब्द का अथे है पृथिवी भ्रादि कार्य, यह 
दोनों हमारे ऐसे जीवों से विशिष्ठ ( अधिक ) ईश्वर तथा महर्षियों की सत्ता में भी 
लिज्ु (साधक ) है ॥। १० ॥। 

ऐसा क्‍यों ? इसके उत्तर में सृश्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--प्र स्यक्षप्रवृत्तत्वात्‌ > प्रत्यक्ष से प्रवृत्ति होने के कारण, संज्ञाकर्मण; > 
नाम तथा कार्य के | १९॥ 

भावाथे--जिस पुरुष को जिस पदार्थ का प्रत्यक्ष होता है वही उसका नाम 
रख सकता है, तथा वही उस काय॑ को कर सकता है, अत: चतुदंश भुवन के अन्तगंत 
हमारे ऐसे जीवों के अप्रत्यक्ष स्वगं आदि पदार्थों के नाम रखने वाले तथा पृथिवी, जल 
भादि सम्पूर्ण जगत्‌ का की रचना करने वाले उन कार्यों के समवायिकारणों का 
शान, करने को इच्छा, तथा कृति वाले ईश्वर तथा योगियों की सिद्धि होती है ॥१९॥॥ 


उपस्कार--हस सूत्र में भी 'संज्ञाकमंण:' इस समस्तपद में “संज्ञा च कर्म च 
संज्ञा भोर कार्य ऐसा समाहार दइन्द्समास होने से षष्ठी विभक्ति का एकवचन है। 
जो नाम रखने वाला तथा जगत्‌ कार्य का करने वाला एक ही है यह सुचित करता 


१४२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


दिसंज्ञा: कतुमो्टे प्रत्यक्षे चेत्रमेत्रादिपिण्डे पिन्रादेश्रेत्रमेत्रादिसंज्ञानिवेशनवत्‌ । 
 एबच्व घटपटादिसंज्ञानिवशेनवत्‌ | एच्रतद्ब घटपटादिसंज्ञानिवेशनमपि ईखशवर- 
सह्लेताधोनमेव यः शब्दो यत्रेश्व रण सझेतितः स तत्र साधुः यथ। या काचिदाष- 
 घिनकुलवंट्राभ्रपृष्टा सा सवी5पि सपेविषं हन्तोत्येताहशी संज्ञा अस्मदादिवि- 
शिष्टानां लिड्डमनुमापकं, याउपि मेत्रादिसंज्ला पित्रा पुत्रे क्रियते सा$पि 'हादशे5- 
हनि पिता नाम कुय्योत! इत्यादिविधिनां ननमोश्ररप्रयुक्तेव तथाच प़िद्धं 
संज्ञाया ईश्वरलिड्वत्वमृ । एवं कर्मापि काय्यमपीशख्चरे लिज्षम तथाहि क्षित्यादिकं 
सकतूक॑ काय्यत्वात्‌ घटवद्ति। अन्न यद्यपि शरीराजन्यं जन्य॑ वा जन्यप्रय- 
त्नाजन्य जन्यं वा सकते कत्वासकतृकत्वेन विवादाध्यासितं वा सन्द्ह्यमानकतु- 


, >अकी+ सरनम#ताओ.3० ॥ 4०>राकमयाक)-4७७..क.>, ५ _/वा-.3 40५ कप #2- 4 ९ दा कविक अर ल" मकान सामथाक ३ धा24- +ध"साका -. 
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है। वह इस प्रकार है कि जिस विशिष्ट आत्मा को स्वर्ग अदृष्ट ( घमं तथा अबर्म ) 
प्रत्यक्ष होते हैं वही उनका स्वर्ग अहृष्ठ इत्यादि नाम रख सकता है, क्योंकि चंत्र, 
मैत्र इत्यादि नाम के शरीरों में उनके माता-पिताओं ने ही उनका चेत्र, मंत्र ऐसा 
नाम रकखा है यह देखने में आता है। ऐसा होने से घट, पट इत्यादि सांसारिक 
पदार्थों का नाम रखना भी ईश्वर की इच्छारूर संकेत ( इशारों ) के ही अधीन 
है, जो शब्द जिस पदाथ में ईश्वर ने “इसे घट कहुना इसे पट कहना” इत्यादि इच्छा- 
रूप्र संकेत से सूचित किया है वही उस अथ के बोध में साध (व्याकरण से संस्कृत होने 
से) शुद्ध है जिस प्रकार जो कोई औषधि (दवा) नेउरे' की दाढ़ के भग्रभाग से स्पर्श 
की जाती है वह संपुर्ण औषधि सप॑ के विष को नष्ट करती है ऐसी संज्ञा (नाम) 
करना हमारे ऐसे जीवात्माओं से अधिक छाक्तिवाले आयुर्वेदप्रवतंक धन्वन्तरि आदिकों 
के सिद्धि का साधक है तथा जो मेत्र-चंत्र इत्यादि नाम पुत्र का पिता से रक्खा जाता 
है वह भी 'द्वादशे5हनि पिता ताम कुर्यात बारहवें दिन पिता पुत्र का नामकरण 
करे इत्यादि सामान्यरहूपसे घमंशास्त्र की विधि से ईइ्वर-प्रेरित ही है यह 
निश्चित है। अत: यह सिद्ध होता है कि नाम रखना ईश्वर का साधक लिड् है| 
( अर्थात्‌ स्वर्गादि नाम-कर्ता के प्रत्यक्षविषय पदार्थ में समर्थ है, नाम होने 
से देवदत्तादि नाम के समान, दस अनुमान से स्वर्गादि नाम रखना ईश्वर 
का साधक लिज्ध है यह सिद्ध होता है) । इसी प्रकार जगत्‌ रूप कायें 
भी ईश्बर में साधक लिज्ध है, वह इस प्रकार है कि--पृथिवी श्लादि काये, कर्तासहित 
है कार्य होने से घट कार्य के समान (इस अनुमान से पृथिवी आदि कार्य की, हमारे ऐसे 
जीवात्मारूप कर्त्ताओं से उत्पत्ति का असंभव होने से उनका कर्त्ता ईश्वर सिद्ध होता है) 
(इस प्रकार ईश्वर रूप धर्मी के ग्राहकप्रमाण-बल से ईश्वरसाधक सिद्धान्ती के दिये 
कार्यत्व हेतु आदि में व्यभिचार दोष दिखाते हुए पूवपक्षी के मत से शंकरमिश्र क्षाक्षेप 
दिखाते हैं कि--) 'क्षित्यादि सकतृ क है, कार्य होने से! इस अनुमान में क्षित्यादि« 
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कत्व॑ वा क्षित्यादित्वेन न विवक्षितम्‌ अदृष्टद्वारा क्षित्यादेरपि जन्यप्रयत्त जन्य- 
त्वातू विवादसन्देहयोश्रातिप्रसक्तत्वेन पक्ष तानवच्छेदकत्वात्‌ , किम्न सकतूक- 
व्वमांप यदि कृतिमज्जन्यत्य॑ तदाउस्मदादिना सिद्धसाधनम्‌ अस्मदादिकृतेरप्य- 
दृष्टद्वारा क्षित्यादिजनकत्वात्‌ , उपादानगो चरकृतिमजान्यत्वेडषपि तथा अस्म- 
दादिकृतेरवि किश्चिदुपादुदानगोचरत्वात्‌ , काय्येत्वमपि यदि प्रागभावप्रतियों गि- 
व्व॑ तदा ध्वंसे व्यभिचार इति । तथापि क्षिति: सकतूंका काय्यत्वात्‌ | अन्न च 


पक्षदद से (१) हारीर से न उत्पन्त कायय, (२) प्रयत्त से अजन्य कार्य, 
(३) कर्तासहित है तथा कर्तासहित नहीं है इस विवाद से युक्त क्षित्यादि कार्य, 
( ४ ) अथवा जिसके कर्ता का संदेह है ऐसा कार्य सिद्धान्ती को संगत है। इन चार 
पक्षों में से जीवात्माओं के अहृष्ठ से उनके भोग के लिये संपूर्ण जगत्‌ कार्य की रचना 
होने के कारण उनके अदृष्ठ द्वारा पुथिव्यादि कार्यों के उनके शरीर तथा जन्य प्रयत्न 
से उत्पन्न होने के कारण दो प्रथमपक्ष नहीं हो सकते तथा विवादग्रस्तता संदेह- 
विषयता अन्यत्र विद्यमान होने के कारण तृतीय पक्ष तथा चतुर्थपक्ष भी नहीं हो 
सकता ( अर्थात्‌ प्रदर्शित प्रकार से ऐसे किसी प्रकार के कार्यों में ही पिद्धान्ती को 
सकतुंकता कार्यत्वहेतु से सिद्ध करनी होगी, क्‍योंकि प्रथिवीमात्र में सकतृक्रता 
सिद्ध करे तो परमाणुरूप पृथिवी आदिकों में नित्यता होने से हेतु में आंशिक बाध 
दोष आ जायगा, किन्तु उक्त रीति से गह चारों प्रकार से अनुमान नहीं हो सकता )। 
( यदि जन्य ए्थिवीत्व को पक्षतावच्छेदक मानें तो उक्त दोष न होंगे। इसलिये पक्ष- 
दोष को छोड़कर पूव॑पक्षिमत से साध्य में दोष दिखाते हैं कि )--भोर उक्त सिद्धान्त 
के अनुमान में कृतिवाले आत्मा से उत्पन्न ऐसा सकतृुंकत्वसाध्य पद का अर्थ करें, 
तो हमारे ऐसे जीवात्माओं को लेकर सिद्धसाधनदोष आ जायगा, क्योंकि जीवों के 
अद्ृष्ट द्वारा हमारे ऐसे जीवात्माओं की कृति भी पृथिवी आदि कार्य की जनक है 
यह सिद्ध ही है। यदि समव।यिकारण विषय की कृति वाले कर्ता से क्षित्यादि उत्पन्त 
है, ऐसा सकतृंकता साध्य का क्रय किया जाय तो भी यही दोष आयेगा, क्योंकि 
हमारे ऐसे जीवात्माक्षों की कृति कुछ कार्यों के समवायिकारणों में होती ही है ( जैसे 
घट के समवायिकारण कपाल की कृति कुलाल में है )। ( यदि हमारे ऐसे जीवों की 
कृति कुछ समवायिकारणों में होने पर भी श्रसरेणु आदि उपादान विषय में न होने से 
घिद्ध साधन दोष न होगा, तब तो सकतृ कत्वसाध्य के होने में कोई क्षति न 
होगी, इसलिये साध्यदोष से भिन्‍न हेतु में दोष दिखाते हैं कि)--प्रागभाव का प्रतियोगी 
यह यदि कायंत्वहेतु का अर्थ करे तो ध्वंस में उक्त कार्यता होने पर भी सकतृंकृता- 
साध्य न होने के कारण व्यभिचार दोष होगा । तस्मातु सिद्धान्ती का अनुमान ईश्वर- 
साधक नहीं हो सकता । 

इस आक्षेप का समाधान करते हुए छ्ांकरमिश्र कहेते हैं कि--तथापि पृथ्वी, 


१४४ _ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सकठकत्वमदष्टाद्वारकक्ृतिमज्जन्यत्व॑ काय्यत्वन्व प्रगभावावच्छिन्नसत्ताप्रतियो- 
गित्वमू | न चाह्ुुरादो सन्द्ग्धानेकान्तिकत्वम्‌ साध्याभावनिश्चये हेतुसदसत्त्व- 
सन्देहे सन्दिग्धानेक्रान्तिकत्वस्य दोषत्वात्‌ अन्यथा सकलानुमानोच्छेद्प्रसब्नातू 
नच पक्षोतिरिक्त दोषोड्यमिति वाच्यम्‌ राजाज्ञापत्ते:, नहि दोषस्‍्यायं महिमा 
यत्‌ पक्षूं नाक्रामति | तस्मादछुरस्फुरणदशायां निश्िचतव्याप्रिकेन हेतुना तत्र 
साध्यसिद्ध प्रत्युहत्वात्‌ू क सन्दिग्धानैकान्तिकता तदस्फुरणदशायान्तु सुतरा- 
मिति संक्षेप: ॥ १९॥ 
एवं सूत्राभ्यामीश्वरप्रकरणं समाप्याकाशप्रकरणमारिप्समान आह--- 
निष्क्रमणं प्रवेशनमित्याकाशस्य लिड्भम्‌ ॥ २० ॥ 


सकतृंक है, कार्य होने से ( ऐसा अनुमान हो सकता है ) इस अनुमान में अद्ृष्ट- 
द्वारसहित कृतिवाले आत्मा से उत्पन्न होना यह सकतृंकत्वसाध्य का अर्थ है, तथा 
प्रागभावविशिष्ट सत्ता का प्रतियोगी ( सम्बन्धी ) होना कायेत्व हेतु का अर्थ है। 
( ध्वंस में प्रागभावप्रतियोंगित्व होने पर भी सत्ताप्रतियोगित्व न होने से व्यभिचार 
दोष, तथा हमारे ऐसे जीवों की कृति में <अदृष्टद्वार होने के कारण सिद्ध साधनदोष' 
भी न होगा । ) इस अनुमान में कार्य पृथिवी ही पक्ष है। पक्षघटित कार्यता आयद्यक्षण 
संबन्ध रूप तथा हेतुरूप कार्यता प्रागभावप्रतियोगिरूप होने से पक्ष तथा हेतु का 
भेद होगा । 

शंकरमिश्र कहते हैं कि उक्त अनुमान के कायंत्व हेतु में अंकुरादि रूप काये में. 
कार्यत्व का संदेह होने से संदिग्धानकान्तिकता दोष नहीं हो सकता, क्‍योंकि जिस 
स्थल में साध्य के अभाव का निश्चय रहते हेतु की सत्ता तथा असत्ता का संदेह होता 
है वही संदिग्धानंकान्तिकता दोष होता है, यदि ऐसा न माने तो सवंत्र उक्त दोष होने 
से सम्पूर्ण क्नुमान का उच्छेद हो जायगा ( अर्थात्‌ कोई भी अनुमान न हो सकेगा )। 
यदि कहो कि “पक्ष को छोड़कर अन्यत्र ही यह दोष होता है पक्ष में नहीं! ऐसा कहना 
तो राजा की आज्ञा के समान मानना पड़ेगा, क्योंकि दोष का यह सामथ्यं नहीं है कि 
वह पक्ष में न हो । इस कारण बीज से अंकुर के प्रगट होने की अवस्था में. सकतृंकता 
के साथ निश्चित व्याप्ति ( जो काये होता है वह सकतृक होता है ) वाले कायंत्व हेतु 
से क्षिति ( अंकुर ) में सकतृकतारूप साध्यसिद्धि होने में कोई बाधा नहीं है तो 
संदिग्धानेकान्तिकता दोष क॑से होगा । अंकुर के अस्फुरण दक्षा में तो अर्थात्‌ उक्त दोष 
हो हीं नहीं सकता । ऐसा संक्षिप्त भर्थ है ॥ १९ |। 

इस प्रकार दो सुत्रों से ईश्वर की सिद्धि का प्रकरण समाप्त कर क्रमप्राप्त ध्लाकाद 
प्रकरण को आरम्भ करने की इच्छा से सृश्र॒कार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--निष्क्रमणं > निकलना, प्रवेशनं > प्रवेश करना, दैति > यह, भाका- 
दास्य ८ आकादाद्रव्यका, लिड्भं - साधक है॥ २० ॥ 
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इतिशब्दः प्रकाराथ:, उत्क्षेपणांदीन्यपि कम्मोणि संग्रह्माति । स्पशजदुद्व्॒यस- 
खारो निष्क्रमणं प्रवेशनञ्ब तदकाय्यंस्याकाशस्य छिद्भमिति साइ्या: ॥ २० ॥ 
तदेत॒दू दूषयितुमाहू-- 
तदलिड्डमेकद्र॒व्यत्वात्‌ कमंण! ॥ २१ ॥| 
निष्क्रमणप्रवेशनादिकस न तावत्‌ समवायिकारअतया आकाशमनुमापयति 
कसण एकद्रव्यत्वात्‌ एकमात्रमूर् समत्रा यिक्रारणकत्वात्‌, न कर्मापि व्यासज्यदू त्ती- 
त्युक्त न बाउमृत्तवृत्तोति (। २१ |! | 
ननु चासमवायिकारणतयेबाकाशमनुमापयिष्यति निष्क्रमणप्रवेशनादोत्यत 
आह-- जा 
कारणान्तरानुकक्‍्लप्तिवैधम्याच ॥ २२ ॥ 


भावाथ--सांख्यमत से उत्क्षेपण, निष्क्रमण, प्रवेश इत्यादि सम्पूर्ण क्रिया 
आकाशद्रव्य के साधक लिड्ध हैं।॥ २० ॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में इति छाब्द का अर्थ है प्रकार, जिससे उत्क्षेपण, अपक्षेरण! 
इत्यादि मुख्य पाँच कर्मों का भी संग्रह होता है। स्पष्ग वाले द्रव्य के संचरण को निष्क्र- 
मण तथा श्रवेशन कहते हैं, वह नित्य आकाशद्रव्य का सिद्धि करने वाला ल्ज्ि है 
ऐसे सांख्यमतावलम्बी कहते हैं ( अर्थात्‌ निष्क्रणादि क्रिया से उत्पन्न विलक्षण संयोग 
का आधार होते से आकाश सिद्ध होता है न कि दाब्दगुणरूप लिझ्भः से, क्‍योंकि 
शब्द पुथिवी आदि द्वव्यों में भी रहने से व्यभिचारी है ऐसा सांख्यों का अभिप्राय है, 
अत; निष्क्रमण से उत्पन्न संयोग स्परनाधार द्रव्य से हुआ है, विलक्षण संयोग होने से 
ऐसा सांख्यवादी यहाँ अनुमान करते हैं ) ॥ २० ॥ 

इस मत का खण्डन सूत्रकार करते हैं-- 

पद्पदाथ--तत्‌ > वह निष्क्रणादि, अलिज्ञम्‌ साधक नहीं है, एकद्रव्य- 
त्वात्‌ 5 एकद्रव्य के आश्रित होने से, कमंण:-- कर्म पदार्थ के ॥ २ १॥ 

भावाथ - किया के एकमात्र मतंद्रव्य समवायिकारण वाली होने के कारण 
निष्क्रमण-प्रवेशना दि क्रिया आकाहातद्रव्य का साधक लिज्ध नहीं हो सकती ॥। २१॥। 

उपस्कार--निष्क्रमण-प्रवेशनादि क्रिया का समधायिकारण आकाश द्रव्य 
है इस कारण उसका अनुमान नहीं करा सकती, क्योंकि क्रिया का केवल मृतंद्रव्य ही 
समवायिकारण होता है, क्रिया व्यासज्यवृत्ति ( एकभिन्न दो या अनेक में वतंमान ) 
नहीं होती यह कह चुके हैं, तथा अमृतं ( इयत्तारहित परिमाण वाले ) द्रव्यों में नहीं 
रहती यह भी कह चुके हैं।। २१ ॥। 

शंका--उक्त निष्क्रमणादि किया का आकाश असमवायिकारण होने से उसको 
अनुमान से सिद्धि करायेगी ? उत्तर-- 


(९ पे 4 ा 
पद्पदाथ--कारणान्तरानुक्लप्रिवेधम्यातू च > और दुसरे असमवायिकारण के 


कक 


१० बें० 


१४६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: क्‍ 


अनुक्ल॒प्िलक्षणम्‌ अनुकल्प्यते ज्लाप्यतेडनेनेति व्युत्पक्त्या, कारणान्तरस्य 
असमवायिकारणस्य या5नुक्लप्रिलंक्षणं तद्वैधम्योद्त्यथ: | द्रव्यन्तावद्सम- 
धायिकारणं न भवस्येव | असमवायिंकारणता च कारणकाथप्रत्यासत्त्या कार्य्ये- 
कार्यप्रत्यासस्या च | प्रथमा तन्तुरूपाणां पटरूप॑ प्रति, इयव्वासमवायिकारणता 
महतीतिसंज्ञां छभते गुरुप्रतिपत्तिकत्वात्‌ | द्वितोया च॒ यथा आत्ममनःसंयो- 
गस्य ज्ञानादिकं प्रति, इयव्म्वासमवायिक्रारणता रूष्वोति संज्ञा छभते लघु- 
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लक्षण के विरुद्ध धर्म होने से भी ( निष्क्रमणादि क्रिया आकाशसाधक नहीं हो 
सकती ) ॥| २२ ॥। 

भावार्थ--असमवायिकारण के लक्षण के विरुद्ध धर्म वाले होने के कारण 
'निष्क्रमणादि क्रिया का आकाद्ष द्रव्य असमवायिकारण नहीं हो सकता, इस कारण भी 
निष्क्रमणादि कम आकादा का साधक नहीं है || २३ |! 

उपस्कार--सूत्र में अनुक्लप्ति शब्द का “अनुकल्प्यते ज्ञायतेब्नेन' जिससे जनाया 
जाय! इस व्युत्पत्ति से भनुकृति छाब्द का अर्थ है लक्षण, अतः कारणान्त र-असमवायि- 
कारण रूप जो दूसरा कारण उसकी धनुक्लप्ति नाम लक्षण, उसके विरुद्ध धर होने 
से यह सुत्र का थथे है। प्रथम द्रव्य तो असमवायिकारण होता ही नहीं । 
ओर वह असमवायिकारणता कार्य के समवायिकारण के साथ एक पदार्थ में 
प्रत्यासत्ति सम्बन्ध होने से होती है, तथा कार्य के साथ एक अर्थ में सन्निकर्ष होने से 
( ऐसे दो प्रकार की होती है )। ( इन दो प्रकार की असमवायिका रण॒ताओं में से 
कारणैकार्थ सम्बन्ध वाली प्रथम असमवायिकारणता द्रव्य में नहीं है इस भ्ाह्यय से 
शॉंकरमिश्र आगे कहते हैं कि)-उक्त दो असमवायिकारणताओं में से प्रथम असमवायि- 
कारणता है तन्तुओं के रूप को पट के रूप में, और इध असमवायिका रणता का नहती' 
बड़ी है ऐसा नाम है, क्योंकि यह गुरुप्रतिपत्तिक है अर्थात्‌ ( परम्परा ) सम्बन्ध 
रूप गौरव से इसका ज्ञान होता है। ( भर्थात्‌ द्रव्य में साक्षात्‌ तादात्म्य सम्बन्ध से 
समवायिका रणता के रहने पर भी असमवायिकारणता के दो समवाय से युक्त सामा- 
नाधिकरण्यरूप परम्परा सम्बन्ध घटित होने के कारण द्र-य में प्रथम धसमवायिता 
नहीं हो सकती । तात्पयं यह है कि घटरूप कार्य का घट समवाविकारण तथा ओर 
भी द्रव्य एक स्थल में एक समय में समवेत नहीं होता जिससे द्रव्य में भी उक्त परम्परा 
सम्बन्ध से असमवायिकारणता आ सकेगी ) । ( दूसरी कार्य के साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध 
वाली असमवायिकारणता भी द्रव्य में नहीं हो सकती इस अभिप्राय से छांकरमिश्र 
आगे कहते हैं कि)--द्वितीय असमवायिकारणता वह होती हैं जेसे ज्ञान तथा इच्छादि 
रूप गुण काय॑ में आत्मा तथा मने का संयोग, इस असमवायिकारणता का 'हूष्वी' 
छोटी ऐसा नाम है। क्‍योंकि साक्षात्‌ सम्बन्ध से होने के कारण लघुप्रतिपत्तिक 
६ साक्षात्‌ सम्बन्ध के कारण लाधव से ज्ञान होता है। (अथर्थाद्‌ साक्षाद्‌ समवाय 
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अ० २, आ० १] करमंण आकाशलिज्ञत्वाभावः १४७ 


प्रतिपत्तिकत्वातू । आकाशस्य तु निष्क्रमणप्रवेशनादौ कर्मण न समवायि- 
कारणता नाप्यससवायिकारणता । तथा च न च कर्माकाशसस्वे लिब्ड- 
म्रिति ॥ २२ | 

ननु निमित्तकारणमस्तु कर्मण्याकाशम्‌ , दृश्यते ह्याकाशे पश्षिकाण्डादोनां 
सञचरणम्रत आह-- 


संयोगादभाव: कमंण: ॥ २३॥ 


मूत्तसंयोगेन कमेकारणस्य वेगगुरुत्वादेः प्रतिबनन्धात्‌ कर्मणोंठभावो5- 
नुत्पादोी न त्वाकाशाभावात्‌ तस्य व्यापकत्वात्‌ू। तस्मादाक्ाशान्वयोंउन्यथा- 
सिद्ध एवं नाकाशनिमित्ततां साधयतीत्यर्थ: | २३॥ 


'+ उक्त यवपरात+्कत, 


सम्बन्ध से होने के कारण लघु ज्ञान है, कपाल के रूप में घटादि द्वम्य नियत पूर्व- 
_वृत्ति न होने के कारण नहीं हो सकता, घट के अ्रव्यवहित पूर्व क्षण में कपाल में कोई 
दूसरा द्रव्य नहीं रहता इस कारण घट में भी द्रव्य असमवायिकारण नहीं हो सकता) । 
( इस प्रकार प्रसंग से दो प्रकार के असमवायिकारणों का रुक्षण वर्णन कर प्रस्तुत 
वर्णन करते हुए ध्ंकरमिश्र कहते हैं कि)--आकाश द्रव्य थो उक्त प्रकार से निष्क्रमण- 
प्रवेशनादि कर्मों में न समवायिकारण हो सकता है न असमवायिकारण, अतः सांख्यमत 
से क्रिया आकाश की सत्ता में साधक नहीं हो सकती ॥ २२ ॥ 
धंका है--'आकाश को क्रिया में निमित्तकारण ही मानेंगे, क्योंकि आकाश्न में 
पक्षी-काण्ड इत्यादिकों की संचरण क्रिया दिखाई पड़ती है! इस शंका के समाघानार्थ 
सुशत्रकार कहते हैं-- 
पदपदार्थ--संयोगात्‌ & प्रतिबंधक संयोग से, अभाव: अभाव होता है, 
कमंण: ८ क्रिया का ॥। २३ ॥। 
भावाथ--वृक्ष से गिरने वारे फलादिकों का बीच में प्रतिबंधक द्रव्य का संयोग 
होने से अग्रिम भूमिपतन रूप क्रिया के न होने से प्रतिबन्धक संयोगविशेष के अभाव 
से ही क्रिया का कारण है न कि आकाश, क्‍योंकि आकादा व्यापक होने से आकादा 
रूप निमित्त कारण के न होने से करमंझप काये नहीं होता ऐसी कारणताप्रयोजक 
व्यतिरेक व्याप्ति नहीं हो सकती ॥ २३ ॥ 


उपस्कार--पूर्ंद्व्यों के संयोग से प्रवेश, पतन आदि क्रिया के कारण वेग संस्कार 
तथा गुरुत्वादिकों के प्रतिबन्ध ( रुकावट ) होने के कारण प्रवेश, पतन आदि क्रिया 
का अभाव अर्थात्‌ उत्पत्ति नहीं होती, न कि आकाशरूप निमित्त कारण के अभाव से 
क्योंकि आकाश व्यापक द्रव्य है। इस कारण आकाश का अन्वय ( सम्बन्ध ) अन्यथा 
सिद्ध ही है ( अन्यथा सिद्ध होने से कारण नहीं है ) इसलिए थाकाह द्रव्य में निमित्त- 
कारणता का साधक नहों है यह सुत्र का अथे है ॥ २३ ॥ 


१८ बेशेषिकसूत्रो परकार: 


एवं साह्न-यमते दूषिते शब्द्माकाशे लिल्लमुपपादयिष्यन्‌ परिशेषानुमानाय 
पीठमारच थन्नाह-- ५ ५ द 
कारणगुणपूवकः कार्यगरुणों दृष्ट! ॥ २४ ॥ 

प्रथिव्यादिलक्षणे कार्य ये विशेषमुणा रूपादयस्ते कारणगुणपूब दा दृष्टा: । 
शब्दोडपि विशेषगुण: जातिमस्‍्वे सति बाह्मकेन्द्रियमात्रयाह्यत्वात्‌ रूपादिवत्‌ । 
तथा च ताहशं काय नोपलभ्यते यत्र कारणगुणपूबेक:ः शब्दः स्थादित्यथेः ॥२४॥ 

ननु वोणावेणुम्दन्नशट्डपटहादो काय शब्द उपलभ्यते तथाच ततूकारण- 
गुणपूवकः स्यादत आह- 

कार्यान्‍्तराप्रादुर्भावाच्च शब्द: स्पशवतामगुणः ॥ २४ ॥ 


इस प्रकार सांख्यमत के खण्डन करने पर, शब्द गुण को आकाश का साधक सिद्ध 
करने के लिये परिशिष्ठ अनुमान करने के उद्देश से भूमिका रचते हुए सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदाथ--कारणगुणपूर्वक: + समावायिकारण के गुणों से उत्पन्न होने वाक्ा, 
कार्यगुण: ८ कार्य का गुण, दृष्ट: > देखा गया है॥ २४ ॥। 

भावार्थ--पृथिवी जल आदि कायंद्रव्य में जो रूपादि विशेष गुण होते हैं, वे 
अपने परमाणु आदि कारण के गुण रूपादिकों से उत्पन्न हुआ उनके अनुसार होते हैं 
यह देखा गया है । शब्द गुण कारण गुणपूर्वक हो ऐसा कोई काय्य उपलब्ध नहीं 
होता क्षत: वह पृथिव्यादिकों का गुण नहीं हो सकता ॥ २४ ॥। 

उपस्कार--पूृथिवी, जल आदि काये द्रव्य में रूप-रस आदि जो विशेष गुण उप- 
लब्ध होते हैं वे अपने अपने परमाणु रूप कारणों से उत्पन्न होते हैं, यह देखा गया है । 
दाब्द भी, विशेष गुण है, जाति का आधार होते हुए । बाह्य एक इन्द्रिय ( श्रोत्र ) 
से णहीत होने के कारण, रूप गुण के समान । ऐसा होने से ऐसा कोई कार्य उपलब्ध 
नहीं होता जिसमें कारण गुणपूर्वक छाब्द गुण हो ( इस अनुमान से श्रोत्रेन्द्रिय से ग्रहीत 
दाब्दत्व जाति में अतिव्याप्ति-वारणार्थ जातिमत्तारू्प विधेषण पद, तथा चक्षु एवं त्वग्‌ 
इन्द्रिय से ग्राह्म संख्यादि सामान्य गुणों में उक्त दोष-वारणार्थ बाह्य एक इन्द्रिय से 
गृहीत होना ऐसा विशेष्य पद हेतु में दिया गया है ) ॥ २४ ॥ 

( उत्तरसूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र शंका करते हैं कि “वीभ्ला, वेणु-- ) 
( बांसुरी ) मदद, शंख, तथा पटह ( नगाड़ा ) इत्यादि रूप कार्य में शब्द सुनाई 
देता है; इसलिये वीणा आदि कारण गुण से उत्पन्न दाब्द कारण गुणपूर्वक हो जायगा' 
इस हांका का सुत्रकार समाधान देते हैं कि-- 

पद्पदार्थ--कार्यान्‍्तराप्रादुर्भावात्‌ च > वोणा-बेणु भादि अवयवि द्र॒ब्यों में 
'छुसरे शब्दरूप कार्य के प्रगट न होने से भी, शब्द; > शब्द गुण, स्पष्ट क्ताँ & स्पष्चवान्‌ 
पृथिव्यादिकों का, अगुण: ८ गुण नहीं हो सकता ॥ २४५ ॥ 


अ० २, आ० १] शब्दस्य गुणलवव्यवस्थापनम्‌ १७९ 


भवेदेवं यथा तन्तुकपाछादिषु रूपरसाय्ननुभूयते तत्सजातोयश्ञव रूपर सा- 
न्तरं पटघटादावुपलृभ्यते तथा बोणावेणुम्रदन्लाद्यवयवेषुः यः शब्द उपलब्ध- 
स्ततूसजातोयश्रेत्‌ वोणावेणुम्रदद्भाद्यवयविन्युपलभ्येत न चैवम्‌ ! प्रत्युत निः- 
शब्दे रेवावयवैदीणाद्यारम्भद्शनात्‌ , नोरूपैस्तु तन्तुकपालादिभिः पटघटाद्यार- 
म्मस्यादश नात्‌ । किद्व यदि शब्दः स्पशंवतां विशेषगुणः स्यात्‌ तदा तत्र तार- 
तारतर-मन्द-मन्द्तरापद्भावो नानुभूयित न ह्ोकावयव्याश्रिता रूपादयों 
वचित्येणानु भूयन्ते तस्मान्न स्पशवद्धिशेषगुण: शब्द: ॥ २५ | 


भावाथे--पटादि द्रव्यों में तन्‍्तु आादिकों के रूपादि गुणों के उपलब्धि के समान 
वीणादिकों में उनके अवयवों के अनुसार छाब्दरूप काय के न होने से भी स्पर्शाश्रय- 
णीयादिद्र॒थ्यों का शब्द विशेष गुण नहीं हो सकता ॥ २५४ ॥। 


उपस्कार--ऐसा तब होगा यदि जिस प्रकार तन्तु तथा कपाल क्रादि द्रब्यों में 
ज॑से रूप रस आदि गुणों का अनुभव होता है, उनके समान जाति के ही रूप रस 
आदि गुणों की तन्तु कपाल आदि अवयवों से उत्पन्न पट, घट क्रादि कार्यों में उपलब्धि 
होती है, इसी प्रकार वीणा, वेणु, मृदद्भु आदि द्रव्यों के अवयव ( काष्ठ ) आदिकों 
में शब्द गुण अनुभूत हुआ है। उसी के समान जाति का छाब्द गुण वीणा, वेणु, मृदज्भ 
आदि अवयवि द्रव्यों में उपलब्ध हो, किन्तु ऐसा नहीं होता, बल्कि शब्दरहित ही 
वीणादिकों के अवयवों से वीणादि अवयवि द्रव्यों की उत्पत्ति देखने में आती है, किन्तु 
रूपरहित तन्तु तथा कपाल आदि क्षययवों से पट-घट आदि भवयवि द्र॒ब्यों मी 
उत्पत्ति देखने में नहीं भ्राती। ( यदि अनुद्धुत शब्द वीणादिकों के अ्षवयवों में माना 
जाय, तो शंकरमिश्र दुसरा दोष देते हैं) कि---ओऔर यदि दाब्दस्पर्शाश्रय परुथिव्यादि 
द्रव्यों का गुणविशेष हो तो उसमें तार (ऊचा), तारतम (अति ऊ'चा) तथा मन्द, मन्दतर 
इत्यादि रूपता जो शब्द में अनुभृत होती है वह न होगी, अर्थात्‌ 'शब्द, स्पर्शवान्‌ द्रव्यों 
का विशेष गुण नहीं है, पाकज न होते हुए कारण गुणपुवंक प्रत्यक्ष न होने से 
सुख के समान! इस क्षनुमान से शब्द पुथिव्यादि स्पशंवान्‌ द्वव्यों का गुण नहीं है यह 
सिद्ध होता है। इसमें क्पाजकरूप में व्यभिचारवारणाथ सत्यन्त तथा पटरूप में 
उक्त दोष-वारणाथ विश्येष्य पद जानना व्यतिरेकी अनुमान सूचित करने के लिये 
शंकरमिश्र ने नहीं इत्यादि यहाँ कहाँ है। जिससे एक श्रवयवि में रहते हुए 
विलक्षण अनुभव होने से रूप के समान व्यतिरेकी दृष्ठान्त थाता है। तार, तारतर 
इत्यादि अनुभव की उक्त आपत्ति में शंकरमिश्र युक्ति देते हैं क्योंकि एक अवयवि द्रव्यों 
में वतंमान रूप रस इत्यादि गुण विचित्र रूप से अनुभूत नहीं होते ( श्र्थात्‌ एक घटादि 
द्रव्यों का रूपादिगुण विलक्षण नहीं होता । इस कारण हाब्द स्पर्शाश्रय पुथिव्यादिकों 
की विशेषगुण नहीं है यह सिद्ध होता है) ॥ २५ ॥ 


१५० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


ननन्‍्वात्मगुणो मनोगुणों वा शब्दों भविष्यतीत्यत आह-- 
परत्र समवायात्‌ प्रत्यक्षत्वाच नात्मगुणो न मनोगुणगः ॥ २६ ॥ 

शब्दों यद्यात्मगुणः स्यात्‌ तदा5हं सुखोयते जाने इच्छामीत्यादिवत्‌ अद्ई 
पूथर्य अहं॑ वाद्य अहं शब्दवानित्यादि धीः स्वात्‌ नत्वेबमस्ति, किन्तु शब्ढः 
पृय्यंते बोणा बाच्यते इति प्रतियन्ति छोकिका:। किग्व शब्दों नात्मगुणः 
बाह्यन्द्रियग्राह्मत्वात्‌ रूपादिवत्‌ अपि च शब्दो यद्यात्मयोग्यविशेषगु णः स्याद्ू- 
घिरेणाप्युपलम्येत दुःखादिवत्‌ तस्मात्‌ सुध्टूक्त॑ परत्र समवायादिति । 
अमनोगुणत्वे देतुमाह--प्रत्यक्षत्वादिति | नाव्ममनसोगुण इंवि समासे कत्तंव्ये 
यदूसमासकरणं तेन तुल्यन्यायतया प्रत्यक्षत्वादित्यनेनैव हेतुना दिककालयोराप 
गुणत्वं शब्दस्य प्रतिषिद्धमिति सूचितम्‌ ॥ २६ ॥ 


'शब्द आत्मा अथवा मन द्वव्यका ही गुण मानेंगे ऐसी छांका के उत्तर में सुत्रकार 
कहते हैं-- ; 

पदपदाथ--परत्र 5 अन्य में, समवायात्‌ > समवेत होने से, प्रत्यक्षत्वात्‌ू च ८० 
और प्रत्यक्ष होने से भी, न ८ नहीं है, आत्मगुण:-आत्मा का गुण, न 5 नहीं, मनोग्रुण:-- 
मन द्रव्य का गुण है ॥। २६ ॥। 

भावाथ--आत्मा से भिन्‍न द्वव्यों में सम्बद्ध होने से तथा बाह्य नेत्र इन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
होने के कारण भी शब्द झात्मा तथा मन द्रव्य का विशेष गुण नहीं है ॥ २६ ॥ 


उपस्कार--छाब्द यदि आत्मा द्रव्य का गुण हो तो 'अहं सुखीयते, इच्छति' मैं सुखी 
हूँ, मैं यत्न करता हूँ, मैं इच्छा करता हूँ, इत्यादि प्रतीति के समान “अहुं शब्दवान्‌' मैं 
शब्दवाला हूं इत्यादि ज्ञान होने लगेगा, ऐसा ज्ञान नहीं होता, किन्तु शंख बजाया जाता 
है, वीणा बजायी जाती है ऐसा व्यवहार में प्रसिद्ध है। तथा “शब्द, आत्मा का गुण 
नहीं है, बाह्य श्रोत्र इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने के कारण रूपादिगुणों के समान” इस अनु- 
मान से भी धाब्द आत्मा का गुण नहीं हैं यह सिद्ध द्वोता. है। ( इस प्रकार अनुमान से 
धाब्द आत्मा का गुण नहीं है यह सिद्ध कर इसी विषय को तक से सिद्ध करते हैं )-- 
कि--यदि शब्द आत्मा का प्रत्यक्ष योग्य विशेष गुण हो तो बधिर ( बहिरे ) को भी 
(सुखादि गुणों के समान), शब्द सुनाई देगा अतः सुत्रकार ने 'परत्र समवायात्‌" अन्य में । 
समवेत होने से यह ठीक कहा है। मन का शब्द गुण नहीं है इसमें प्रत्यक्षत्वातु-प्रत्यक्ष 
होने से यह हेतु सुत्र में दिया है। इस सुत्र में 'नात्ममनसोगुणः ऐसा समस्त पद न 
देकर जो समास नहीं किया इससे समान स्याय से “प्रत्यक्ष होने से' इसी हेतु से दिशा 
तथा कार द्रव्य का भी छाब्द गुण नहीं है यह सुचित होता है ( अर्थाव शब्द, दिशा, 
काल तथा मन का गुण नहीं है प्रत्यक्ष होने से रूप के समान इस अनुमान से दिशादि 
तीन द्रव्यों का शब्द गुण नहीं है यह सिद्ध होता है ॥॥ २६ ॥। 


अभ० २, आ० १] आकाशे एऋष्थक्त्वसिद्धिः १५९ 


यदथमर्य परिशेषस्तदाह-- 
परिशेषाल्लिड्रमाकाशस्य ॥ २७ ॥ 

शब्द इति शेष: । अन्रापि शब्दः क्चिंदाश्रितों गुणत्वात्‌ रूपादिवद्ति 
सामान्यतोदृष्टादष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्यसिद्धि:। गुणगश्वाय॑ बाह्य केन्द्रियग्राह्म जातो 
यत्वात्‌ रूपादिवत्‌, अनित्यत्वे सति विभ्ुसमवेतस्वातू ज्ञानादिवत्‌ । अनित्य- 
व्वत्ल साधयिष्यते । परिशेषसिद्धस्य द्रव्यय्यावयबकल्पनायां अ्रमाणाभावा- 
न्षित्यत्वं सवेत्र शब्दोपलब्घेविंभुत्वम्‌ ॥। २७ !। 

शब्दलिड्वस्य द्रव्यस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे अतिदेशेन साधयन्नाह-- 


द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते || २८ ॥ 


जिस लिये ऐसा पूथिव्यादि आठ द्वव्यों से परिशेष ( अवशिष्ट द्रव्य ) सुचित किया 
उसे दिखाते हुए सुत्रकार कहते हैं कि-- 

पद्पदार्थ --परिशेषात्‌  परिशेष (अवशिष्ट ) होने से, लिज्ू ८ साधक है, 
आकाशस्य ८ आकाह्य नामक द्रव्य का ॥| २७ ।। 

भावार्थ --उक्त प्रकार से पृथिव्यादि कआाकाष्न से भिन्‍न द्वव्यों का बाधा होने के 
कारण वब्द आकाश नामक नवम द्रव्य का साधक है ॥ २७ |॥। 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित पद का ग्रहण करते हैं कि परिशेष से आकाश का 
साधक 'शब्द' है ऐसा सूत्र में अवशिष्ट पद देना। यहाँ भी शब्द, किसी द्रव्य में 
आश्रित है, गुण होने से, रूपादि गुणों के समान, इस प्रकार सामान्यतोदृष्ठ 
अनुमान से पृथिवी क्षादि अष्ट द्रव्यों से भिन्‍न द्रव्य की सिद्धि होती है। यह दहाब्द गुण 
है, बाह्य ( श्रोत्ररूप ) एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने के कारण, रूपादि गुणों के समान, 
(अथवा) अनित्य होते हुए व्यापक में समवेत होने से, ज्ञान-इच्छादि गुणों के समान । 
( इन अनुमानों से छाब्द में गुणत्व सिद्ध होता है )। (भन्तिम अनुमान में हेतु विशेषण) 
अनित्यता को आगे सिद्ध करेंगे। (सूत्र के परिशेष शब्द का अर्थ 'ोषवत अनुमान 
है यह सूचित करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इस प्रकार परिशेष से सिद्ध 
पृथिव्यादि अष्टद्रव्यभिन्न द्रव्य के अवयव मानने से प्रमाण न होने से वह नित्य है, तथा 
सवंत्र दाब्द की उपलब्धि होने से शब्दाश्रयः आकाह नामक द्रव्य विभु(व्यापक) है यह 
भी सिद्ध है।। २७ ।॥। 

इसी दाब्दलिज्भ से सिद्ध आकाश द्रव्य की द्रव्यता, तथा अनित्यता वायु परमाणुओं 
के दृष्टान्त द्वारा भी सिद्धि होने की सूचना सुत्र में करते हैं-- 

पद्पदाथ--द्रव्यत्वनित्यत्वे > द्रव्यत्वजातिमत्ता तथा निश्यता, वायुना > परमाणु 
रूप वायु द्रव्य से; व्याख्याते > व्याख्या की गई है ॥ २८ ॥ 


१५२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


अद्गव्यवक्त्वाद्यथा बायोनित्यत्व॑ तथाक्राशस्यापि, गुणबक्त्बादू यथा 
है ॥ तथाकाशस्यापीत्यथ:'॥ २८ || 

तत्‌ कि बहुन्याकाशानि एकमेव वेत्यच आह-- 

तत्तम्भावेन ॥ २६ ॥ 

व्याख्यातमिति विपरिणतेनानवयः। भांवः सत्ता सा यर्थेका तथाकाशम्र- 
प्येकमेबेत्यथ: ॥ २९॥ 

नन्‍्वनुगतप्रत्ययमहिम्ना सत्ताया एकत्वं सिद्धपू आकाशे कथमेकत्व॑ 
तद्रष्टान्तेन सेत्स्यतीत्यत आह-- 


शब्दलिड्ाविशेषादिशेषलिंगाभावाच्च || ३० ॥ 


भावाथ--वक्त प्रकार से अवयव में प्रमाण न होना तथा सर्वत्र उपलब्ध होना 
जेसे आकाश द्रव्य के नित्य होने में तथा व्यापक होने में साधक है, उसी प्रकार|प रमाणुरूप 
वायु में द्रव्याश्वितता न होने से जैसे उसमें नित्यता है एवं गुणवान्‌ होने से जंसे 
वायु परमाणु द्रव्य होने के समान द्वव्यानाश्रित होने से तथा शब्दगुणाश्रय होने से 
आकाश भी नित्य तथा द्रव्यत्वजातिमान्‌ द्रव्य है यह सिद्ध होता है।। २८ ॥ 


उपरकार--द्रव्या श्रित न होने से जैसे वायु परमाणु नित्य है उसी प्रकार द्रव्या- 
श्रित न होने से आकाश भी ( नित्य है ), एवं रूपादिगुणाश्रय होने से जिस प्रकार 
परमाणुरूप वायु जैसे द्रव्य है उसी प्रकार आकाश द्रव्य भी शब्द गुण का आधार 
होने से द्रव्य है यह सूत्र का अर्थ है ॥। २८ ॥ 

तो क्या वह भाकाश अनेक है अथवा एक ? इस संन्देह के समाधानाथे सूत्रकार 


पदपदार्थ--तत्त्वं  एकतारूप तत्त्व, भावेन--प्त्ताजाति से, (व्याख्यात है)॥२६॥ 

भावाथ--उक्त संदेह का निवारण यह है कि आकाए द्रव्य सत्ताजाति के समान 
एक है न कि क्षनेक ॥ २९ )। 

उपस्कारं--अट्टाइसवें सूत्र के “्याख्याते! इस द्विवचनानत पद का “व्याख्यात॑' 
ऐसा एकवचन में परिणामकर “तत्त्वंभावेन' इस सूत्र में 'तत्त्वंं पद एकवचन होने से 
थन्वय करना ( भाव ) सत्ताजाति, वह जिस प्रकार एक है उसी प्रकार क्षाकाश द्रव्य 
भी एक ही है यह सूत्र का अर्थ है॥। २९ ॥ 

शंका--'सत्‌ सत्‌' इस अनुगत बुद्धि के सामथ्य॑ से सत्ताजाति में एकत्व सिद्ध है तो 
शक आकाश होने से सत्ता के दृष्टान्त से इसमें एकत्व कैसे होगा. इस शंका के समा- 
धानाथे सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--शब्दलिज़ा विशेषात्‌ ८ शब्दरहप आकाश सांधक- हेतु की विशेषता 
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तत््वमाकाशस्य सिद्धमित्यथ:। बैभवे सति सर्वेषां शब्दानां तदेकाश्रय- 
तयेयो पपत्तावाश्रयान्तर कल्पनायां कल्पनागौरवप्रसड्भ: । अन्यद्पि यदाकारं 
कल्पनीयम्‌ तत्रापि शब्द एबं लिक्लम्‌ तद्चाविशिष्टम्‌ू नच विशेषसाधक भेद 
साधक लिड्रान्तरमस्ति । आत्मनां दर्याप ज्ञानादिकमविशिष्टमेव लिड्स्‍ो तथापि 
व्यवस्थातो लिझज्ञान्तरादात्मनानात्वशिद्धिरिति बक्यते ॥ ३० ॥ 
ननन्‍्वाकाशस्य एकत्वं 'तावदम्तु, वेमवात्‌ परममहत्त्तमप्यस्तु, शोब्दासम- 
वायिकारणत्वात्‌ संयोगविभागार्बाप स्थाताम्‌ एकप्ठथक्त्वं कथमत आह-- 
__.. 09  रर॒॒_ ॒॒ ॒॒_ ी ी ी_ -[-- श्िन्‍ीजीय-_+++3+3+ 
न होने से, विशेषलिद्धाभावात्‌ च> और भेदसाधक विशेष हेतु के न रहने से भी 
( भाकाश एक है )॥ ३० ॥। 
भावार्थ--यद्यवि क्षाकाश् के एक होने से उसमें अनेकाश्रित सत्ता के समान 
एकत्व नहीं हो सकता, किन्तु क्राकाशसाधक शब्दरूपलिज् में कोई विशेषता न होने, 
तथा आकाश में अनेकता का साधक विशेष हेतु न होने से भी आकाश एक ही है 
यह सिद्ध होता है ॥ ३० ॥ 
उपस्कार--[सूत्र में आकांक्षित पद की पूर्तिकर धंकरमिश्र व्याख्या करते 
हैं कि)--'तत्त्वंभावेन! इससूत्र से “तत्त्व! ईंस पद की अनुवृत्ति कर सूत्र की 
दाब्दलिज्र समान होने तथा भेदसाधक हेतु न रहने के कारण भी आकाश की 
एकता सिद्ध है। आकाश के व्यापक होने से संपूर्ण जगतु के शब्दों की 
क्षाकाश के आश्रय से ही उत्पत्ति सिद्ध हो सकने के कारण शब्द का एक 
काकाश को छोड़कर दूसरा आकाश आधार मानने में गोरव दोष आ जायगा, और जो 
दूसर। आकाश मानेंगे उसमें भी शब्द ही साधक हेतु होगा, जो सवंत्र समान हो है । 
और न आकाश के अनेकता का साधक शब्दको छोड़कर दूसरा कोई साधक हेतु है । 
जीवात्माओं के साधक ज्ञान इच्छादि गुण यद्यपि सर्वत्र समान हैं, तथापि व्यवस्था (कोई 
सुखी है कोई दु:खी ) इत्यादि व्यवस्था रूप दूसरे साधक हेतु से आत्मा अनेक हैं यह 
सिद्ध होता है, ऐसा सुखदु.खज्ञाननिष्पत्त्यविशेषार्दकात्म्यम ( ३े अ० २ आ० रेप सुत्र ) 
अर्थात्‌ सुख-दु:ख इत्यादि आत्मसाधक हेतुओं के समान होने से भात्मा एक ही इस 
पूर्व॑पक्ष सूत्र के उत्तर में व्यवस्थातो नाना' इस सिद्धान्तसूत्र में सिद्ध करेंगे ॥ ३० ॥ 
(शंकापूर्वक दंकरमिश्र अग्रिम सूत्र का श्रवतरण देते हैं)--शंका है कि आकाएश 
में एकट्व मानेंगे, व्यापक होने से परममहत्‌ परमाण भी सिद्ध हो, तथा शब्द कार्य का 
असम-वायिकारण होने से संपोग तथा विभाग गुण भी आकाश में रहे, किन्तु एक 
पृथकत्व से (आकाश काल से पृथक्‌ है इत्यादि रूप) गुण कंसे सिद्ध होगा,--इसके उत्तर 
मैं सुत्रकार कहते हैं कि--- 
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तदलुविधानादेकएथक्त्वज्चेति ॥ ३१॥ 

नियप्रेनेकप्रथक्त्वमेकत्व मनुविधत्ते इत्ये कप्रथक्त्वसिद्धि: | इतिराहि कपरि- 
समाप्तों मानसप्रत्यक्षाविषयविशेषगुणबद्द्रत्यलक्षणमाहिक्रार्थ:। तेन प्थिठ्य- 
प्रेजोबाय्राकाशानां प्रसड़्त ईश्वरात्मनश्व लक्षणमश्मिन्नाहिके। तेन चतुदश- 
गुणवतों प्रथिरे, ते च गुणा रूपरसगन्धस्पशसह्वनथापरिमाणप्रथक्त्वसंयोग- 
विभागपरत्वापरत्वगुरुत्वद्रवत्व संस्कारा: । तावन्त एबं गन्धमपौश्य स्नेहेन 
सहापाम। एत एवं रसगन्धस्नेहगुरुत्वान्यपास्य तेजस: । गन्धरसरूपगुरुत्व- 
स्नेहद्रवत्वान्यपास्थ वायो: | शब्देन सह सब्ल्थादिपचगुणवत््वमाकाशस्य | 
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पदपदाथ्थ--तदनुविधानातू - एकत्वसंख्यानुसारी होने से, एकपृथकक्‍त्वं (व-एक 
धइथकत्व गुण भी, ( है) इति-इस कारण ॥ ३१ ॥ 


भावाथ--एकत्वादि शंका में प्रदर्शित गुणों के समान जहाँ एकत्व संख्या रहतो 
है वहाँ नियम से ( अवश्य ही ) एक पृथक्त्व गुण रहता है, इस कारण भाकाश् में 
एक पृथक्त्व गुण भी है ॥ ३१ ॥ 

उपस्का र--नियम से एक पृथक्त्व नामक पृथक्ट्व गुण एकत्व संख्या को अनुस- 
रंण करती है इस कारण आकाश में एक पृथक्त्व सिद्ध होता है। सूत्र में 'इति” शब्द 
२ अ० के आह्िक प्रथम की समाप्ति का सूचक सूत्रकार ने दिया है। इस सम्पूर्ण प्रथम 
आह्विक का मानसप्रत्यक्ष के अविषय रूप-रस-गन्ध स्पर्शादि गुणों के आधार पृथिवी, 
जल, तेज, वायु भादि द्र॒व्यों का लक्षण करना विषय है । इस कारण इस द्वितीया- 
ध्याय के प्रथम आह्लिक में क्रम से पृथिवी, जल, तेज, वायु तथा भ्राकाश्ष द्रव्य का 
सक्षण प्रारम्भ में करने के पश्चात्‌ श्रसज़ से ईश्वररूप विशिष्ट भात्मा का लक्षण 
भी इस प्रथमाह्लिक में किया है। इससे चतुदंशगुण वाली पृथिवी द्रव्य है यह सिद्ध 
होता है। वे चतु्दंशगुण हैं रूप, रस, गन्घ, स्पर्श, संख्या, परिमाण , पृथकत्व, संयोग, 
विभाग, परत्व, अपरत्व, गुरुत्व, द्रवत्थ॒तथा संस्कार । इतने ही चतुदंशगण पुथिवी 
के गुणों में से गन्ध को निकालकर उसके स्थान में स्नेह के साथ जल के होते हैं । 
ओर इन्हों चतुदंश गुणों में से रस, गन्ध, स्नेह तथा गुरुत्व को छोड़कर रूप, स्पर्ठों, 
संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, द्रवत्व तथा संस्कार ऐसे 
एकादशगण तेज द्रव्य के हैं। तथा गन्ध, रस, रूप, गुरुत,, स्नेह तंथा द्ववत्व को 
छोड़कर स्पर्श, संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विमाग, परत्व, अपरत्व तथा 
संस्कार ऐसे नो गृण वायु के हैं। शब्द, संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग तथा विभाग 
ऐसे छ गृण आकाश्ष द्रव्य के हैं। संख्या, परिमाण, पृथक्व, सयोग तथा विभाग ऐसे 
पाँच ही । दिशा तथा काल द्वोनों द्रव्यों के हैं। परत्व, अपरत्व तथा वेगसहित संख्या, 
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सह्डथादिपक्वकमात्र दिक्काछयो: । परत्वापरत्ववेगसदित सद्ठयादिप्वर्क 
मनसः | लड्स्‍'यादिपव्चकं ज्ञानेच्छाप्रयत्ताश्रेश्वरस्य || ३१॥ 


इति श्रीशाहइरे वैशेषिकसूत्रो पस्कारे छ्वितीयाध्याय- 
स्याद्यमाहिकम्‌ ।। 
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परिमाण, पृथकत्व, संयोग तथा विभाग ऐसे जाठ मन के गृण हैं। नित्यज्ञान, इच्छा, 
प्रयत्न, एवं संख्या, परिमाण, पृथकत्व संयोग तथा विभाग ऐसे आठ गृण ईश्वर के हैं । 
ज्ञान, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धर्म, अधर्म, भावना संस्कार, संख्या, परिमाण, 
पुथक्त्व, संयोग, तथा विभाग ऐसे चतुर्दशगुण जीवात्माओं के हैं।। ३१ |। 


इस प्रकार श्री शंकरमिश्र कृत वेशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में 
द्वितीयाष्याय का प्रथम आह्विक समाप्त है । 


द्वितीयाभ्याये द्वितोयाहिकग 


इदानों भूतानां लक्षणानि गन्धादोनि परोचिक्षिषुगन्धादीनां स्वाभ।विक- 
त्वमौपाधिकत्वद्च व्यवस्थापयन्नाह-- 


पृष्पवख्रयो: सति सल्निकर्ष गुणान्तराप्रादुर्भावों बस्त्रे गन्धाभाव- 
लिड्2डम ॥ १ ॥ 
रूपर सगन्धस्पशो यत्र कांरणगुणप्रक्रमेणोत्पयन्ते तत्र स्वाभाविका: सन्‍्तो 


लक्षणतामुपयन्ति नान्‍्यथा, न हि समोरण उपल्भ्यमानं सौरभं शिलातले 
उपलबभ्यमानं शेत्यं जले उपलभ्यमानमौष्ण्यं वा छक्षणं भवति तदेतदाह-- 


( द्वितीयाध्याय द्वितीयाह्वनिक ) 

साम्प्रत पृथिवी आदि भूतद्गब्यों के गन्ध, रस क्षादि प्रदर्शित लक्षणों के यह 
लक्षण युक्त हैं या नहीं इस प्रकार परीक्षा करने की इच्छा रखते हुए गन्धादि गुण 
किन द्वव्यों में स्वाभाविक हैं तथा किन द्र॒व्यों में उपाधि प्राप्त ( गौण ) हैं इस 
व्यवस्था को दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--पुष्पवस्त्रयोः 5 पुष्प तथा वस्त्र का, सति ८ रहते, सन्तिकर्षे > 
संयोग सम्बन्ध, गुणान्तराप्रादुर्भाव:ः - कारण गुण से उत्पत्ति न होना, वस्त्रे 5 वस्त्र 
में, गन्धाभावलिर्ू - गन्ध के श्रभाव का साघक है॥ १ ॥ 

भावाथ--चम्पा आदि सुगन्धित पृष्प तथा वस्त्र का संयोग होने पर बस्तत्र पें 
क्षपने तन्तुरूप कारण के गन्धरूपगुण से वस्त्र में गन्धरूप काये का न थाना सिद्ध करता 
है कि वस्त्र में जो सुगन्‍्ध उपलब्ध होता है वह वस्त्र का स्वाभाविक गुण नहीं है, 
किन्तु सुगन्धित पुष्प के संयोग से आने के कारण झौपाधिक ( गोण ) है और पुष्परूप 
पृथिवी का स्वभाव-सिद्ध है ॥॥ १ ॥। 

उपस्कार---रूप, रस गन्ध तथा स्पर्श नामक विशेष गुण ही कारण गुण के क्रम 
से अवयवि द्वव्यों में उत्तन्न होते हैं, इसी कारण उन द्रव्यों में स्वाभाविक होते हुए वे 
लक्षण होते हैं श्वनन्‍्यथा स्वाभाविक नहीं होते, क्योंकि वायु में उपलब्ध होने वाला 
सुगन्ण पाषाण में गृहोत होनेवाली शीतता, जल में अनुभूयमान उष्णता उनका लक्षण 
नहीं होता इसी अभिप्राय से सुत्रकार “पुष्पवस्त्रयो: ऐसा सूत्र में कहते हैं। जिस कारण 
सुवर्ण चम्पकनाम के सुगन्धि पुष्प के संनिहित वस्त्र में अंनुभूत होनेबाली सुवर्ण चम्पक 
पुष्प की सुगन्धि वस्त्र को नहीं है (यदि “बह्नि के श्रभाव में धुम के अभाव 
के समान कारण के अभाव में कार्य का अभाव साधक होता है ऐसा देखने में थाता 
है अतः प्रस्तुत में केतकी ( केवड़े ) पुष्प के गन्ध का अभाव भी वस्त्र के गन्ध के 
श्रभाव में साधक लिड्भ हो जायगा, एवं च केतकीपुष्प के गन्ध से ही वस्त्र में भी 
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पुप्पवस्शयोरिति | न हि कनककेतकोकुसुमस ज्लिकृष्टे वाससि कनककेतको- 
सोरभनुपलसभ्यमानं वासवः! न हि बाससः कारणगुणप्रक्रमेण तदुसपन्नम्‌ , 
किन्तरहिं ? कनककेतकी सन्निधानादौपाधिकं, न हि : बस्त्रे गन्धाभावे केतकी- 
गन्धाभावो लिज्लम्‌ | कि लिज्ञमत उक्त गुणान्तराफ्रादुभाव इति। गुणान्त- 
रात्‌ कारणगुणात अप्रादुर्भाबोइनुत्पत्ति: यदि हि. बख्रे यो गन्च उपछभ्यते स 
तस्थ स्वाभाविकः स्यात्तदा तदबयवेष तन्तुषु केतकोसन्निकषोत्‌ पूथ तत्र बस्तर 
चोपरूभ्येत न चैवसित्यर्थ:। तथाच विवादाध्यासितों गन्धो न वस्यघमवेतः 
तद्वयवगुणाजन्यविशेषग॒णत्वात्‌ शोतोष्णस्पशोदिवत्‌ ॥ १॥ 
प्वाभाविक॑ गन्धं प्रथिव्या छक्षणमाह-- 
व्यवस्थितः प्रथिव्यां गन्धः ॥ २ ॥ 
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उसी जाति का सुगन्च उत्पन्न होगा तो वह वस्त्र का स्वाभाविक गुण क्‍यों न होगा” 

ऐसी छांका पूर्वपक्षी करे तो उसके उत्तर में शंकरमिश्र कहतें हैं कि )--वह गन्ध 
वस्त्र के कारण-गुण के क्रम से उत्पन्न नहीं है ! शंका--तो कैसा है! 
उत्तर--सुवर्ण केतकी पुष्प के सन्निहित होने से वस्त्र में वह गुण औपाधिक 
(पुष्प के सम्बन्ध से आया गोण है) क्योंकि वस्त्र के गन्ध के अभाव में केतकीपुष्प के 
गन्ध का अभाव साधक नहीं है । ( भर्थात वस्त्र के गन्ध न होने में केतकीपुष्प के 
गनध का क्रभाव यदि लिज्ध हो तब तो उक्त पुष्प तथा वस्त्र गन्धों के कायं का रण- 
भाव की दांका होगी यह उत्तर का तात्पर्य है।) (यदि वस्त्र में गन्ध न होने में 
केतकी गन्ध का अभाव लिज् नहीं है तो क्या है ? इस प्रइन के उत्तर में .शंकरमिश्र 
क्षगे कहते हैं कि )--इसी कारण सूत्र में “गुणान्तराप्रादुर्भाव: ऐसा कहा है ( जिसका 
अर्थ ऐसा शंकरमिश्र करते हैं ) कारण गुण रूप गुणान्तर ( दूसरे गुण ) से अप्रादुर्भाव 
(उत्पन्त न होना) यदि वस्त्र में जो सुगन्ध अनुभूत होता है वह उसका स्वभावसिद्ध 
गण हो तो उसके तन्तुरूप अवयवों में केतकीपुष्प के सन्निहित होने के पूर्वकाल में 
तन्तुरूप अवयव तथा वस्त्र में भी सुगन्धि उपलब्ध होने लगेगी, किन्तु ऐसा नहीं है । 
तथा च विवादविषयक गन्ध गुण, वस्त्र में सम्बद्ध नहीं है, वस्त्र के भक्यवों के गुणों से 
उत्पन्न न हुये शेष गुण होने से शीतोष्ण स्पर्श के समान ( इस अनुमान से गन्ध 
वस्त्र का स्वाभाविक गण नहीं है यह सिद्ध होता है ) इस अनुमान में वस्त्ररूप में 
व्यभिचार-वारणाथ अजन्य तक विधेषण तथा कमंजन्य संयोग में उक्त दोष-वा रणा ये 
विद्ेष्य पद दिया है ।॥। ९ ॥। द 

स्वाभाविक गन्ध गुण पूथिवी का लक्षण है यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--5यवस्थितः 5 समानजातीय तथा असमानजातीय से व्यावृत्त, पृथि- 
व्यां 5 पृथिवीद्रव्य में, गन्धब्य्गन्ध गुण है २ ।। 

भावार्थ--फब्यरूप ते समान जातोय जल, तेज भादिकों से तथा असमाक्त 


शब्द. वेशेषिकसुन्नो पस्कार: 


प्रथिव्यां वयवस्थितोड्योगान्ययो गाभ्यां परिच्छिन्न: समानासमानजाती 
यव्यावत्तेकतया गन्धों लक्षणमित्यर्शथ: | भयति हि प्रथिवों गन्धवत्येष, 
प्रथिव्येब गन्धवतोति, तदेव॑ समानज्ञातीयेभ्यो जलाय्रश्भ्योड्समानजातीये 
भ्यो गुणादिपव्चश्यों व्यावत्तेकः स्वाभाविक: प्रधिव्यां गन्ध इति व्यव- 
स्थितम्‌ ॥ २ ॥ ॥ 

गन्घस्थ स्वाभाविकत्वव्यवस्थापनप्रका र्मुष्णतायां तेजोलक्षणेउप्यत्ति- 
'दिशन्नाह-- द 
एतेनोष्णता व्याख्याता ॥ ३ ॥ 
अबादिलक्षणे शैत्यादावप्ययमतिदेशो द्रष्टट्य: | ३े ॥ 
तेजोलक्षण परोक्षते-- 


जातीय गुण, कम आदि पदार्थों से व्यावृत्ति (भेद ) करने बाला गन्धरूप गण पृथिवी 
का लक्षण होने से गन्ध पुथिवी का स्वाधाविक गण है यह सिद्ध होता है ॥ २ ॥ 
उपस्कार--पुथिवी द्रव्य में गन्ध के असम्बन्ध, तथा जलादिकों में सम्बन्ध दोनों 
से ब्याकृत्त तथा द्रव्यरूप से समानजातीय जलादिकों से तथा गणादि रूप असमान- 
जातीय पदार्थों से भेद-साधक होने के कारण व्यवस्थित गन्ध गण पुृथिवी का लक्षण 
है । क्योंकि पृथिवी गन्धाश्रय होती ही है, तथा पृथिवी ही गन्धाश्रय है । (यहाँ गन्चवती 
ही है इस कथन से पृथिवी में जलदि भेदसाधक अनुमान में भागासिद्धि दोष न होगा, 
सथा पुृथिवी है इस बचन से व्यभिचार दोष का वारण जानना ) ॥ 
तो इस प्रकार द्रव्यत्वहूप से समान जाति के जल, तेज आदि आठ द्रव्य तथा 
असमानजातीय गुण-कर्मादि पांच पदार्थों से भेद सिद्ध करने वाला स्वाभाविक गण 
पुथिवी में है यह सिद्ध होता है ॥ २॥ 
गन्ध गुण की स्वाभाविकता-सिद्धि का उक्त प्रकार तेज द्रव्य के उष्णतारूप 
स्वाभाविक लक्षण में भी अग्रिम सूत्र में अतिदेश द्वारा (समान प्रकार द्वारा) करते हैं- 
पदपदा्थ---एतन->इस ( ग्न्धरूप पृथिवी-लक्षण ) से, उष्णता ४ तेज द्रव्य की 
उष्णता, व्यास्याताऊ-क्ी वंयाख्या की गई ॥ ३ |॥। 
. भावबाथ--'उष्णता, पृथिवी में समवेत नहीं है, उसके अवयवों के गगों से उत्पन्न 
भ हुये गृुणविशेष होने से स्वाभाविक द्वव्यत्व के समान न जल में समवेत है, गन्ध 
कै समान, इस अनुमान से बाघ होने के कारण पृथिवी तथा जल में उपलब्ध होने 


वाली उष्णता श्रोपाधिक, तथा तेज में स्वाभाविक है यह सिद्ध होता है ऐसा सूत्र का 
अभिप्राय है ॥ ३ ॥ 


उपस्कार--आगे कहे जाने वाले शीतता आदि जलादि-लक्षणों में भी पुथिवी 
शुभ के गन्ध के स्वाभाविकता के समान इस सूत्र में कहे हुए उष्णतारूप स्वाभाविक 
भृण के लक्षण का अतिदेश ( समान प्रकार की सूचना ) जाननी चाहिये ॥ ३ ॥ 
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तेजस उष्णता ॥ ४ ॥ 
स्वाभाविक्युष्णता तेजोलक्षणमित्यथें:। रूपमषि. शुक्कभास्वरमुपलत- 
ध्ष्यते ॥ ४ ॥ 
अपां लक्षणं परोक्षते-- 
अप्सु शीतता ॥ ५ ॥ 
स्वाभाविको शीतता अपां लक्षणमित्यथ: | तथाच शिलातलश्रोखण्डादो 
नातिव्याप्तिरिति भाव: । शीततया रूपरसावप्युक्तलक्षणो स्नेह सांसिद्धिकद्र- 
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तेज द्रव्य के लक्षण की परीक्षा करते हैं--- 

पद्पदार्थ--तेजस्ति ७ तेजमें, उष्णता 5 उष्णता गुण ( स्वाभाविक है ) ॥| ४ ॥। 

भावार्थ--स्वाभाविक उष्ण स्पर्श गुण तेजद्रव्य का स्वाराविक गुण है ॥४॥) 

उपस्कार--स्वभावसिद्ध उष्णस्पर्श गुण तेजनामक द्रव्य का इतर पदार्थों से 
भेद्सिद्धि करने के कारण लक्षण है यह सूत्रार्थ है। इससे परप्रकाशक ( भास्वर ) 
शुक्लरूप स्वाभाविक विशेष गुण भी लक्षण हैं यह भोौ सूचित होता है ॥| ४ ॥। 


जल के लक्षण की सूत्रक्ार परीक्षा करते हैं-- 

पद्पदार्थ--अप्सु जल में, शीतता > शीतस्प्षेगुणाधा रता, स्वाभाविक जल का 
लक्षण है ॥। ५ ॥। 

भावार्थ--'स्वाभाविक शीतस्पर्श की आधारता पृथिवी में समवेत नहीं है, उसके 
अवयव-गुणों से उत्पन्न न होने के कारण, स्वाभाविक द्रव्यत्व के समान तथा तेज में 
समवेत भी नहीं है, गन्ध के समान, इन अनुमानों से बाध होने के कारण पृथिवी आदि 
द्रव्यों में उपलब्ध होने वाली शीतता ओऔपाधिक तथा जल में स्वाभाविक है ऐसी 
सूत्रकार ने जल द्रव्य की इस सूत्र में परीक्षा दिखाई है ॥ ५॥। 


उपस्कौोर--स्वभावसिद्ध क्षीतस्पशंवत्ता जल का लक्षण है। अतः ऐसा होने से 
दिलातल तथा चन्दन बादि पृथिवी में जल के सम्बन्ध से ोत्य होने के कारण अति- 
व्याप्ति दोष न होगा । इस शीतस्पर्श गुण से अ्प्रकाशक शुक्ल रूप, तथा मधुररस 
जिनका जल-लक्षण में स्वरूप कहा गया है ये दोनों, तथा स्नेह एवं स्वाभाविक 
द्रव्यत्व भी जल के स्वोभाविक गुण न होने से लक्षण है यह सुचित होता है। शंका- 
पुथिवी-लक्षण की परीक्षा के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त जल के लक्षण को परीक्षा के अनन्तर 
तेज द्रव्य के लक्षण की परीक्षा करना उचित रहते तेज लक्षण को परीक्षा के पश्चात्‌ 
जल के लक्षण की परीक्षा करने से क्रम के भंग करने का दोष सूत्रकार ने क्यों किया! 
उत्तर--तेज का उष्ण स्पर्श पुथिवी तथा जल के स्पर्श को ब्रम्रिभूत कर देते हैं । 
( अर्थात्‌ दबा देते हैं) मह सूचित करने के लिये पुथिवी तथा जल के रूक्षणों की 
परीक्षा के मध्य में तेज के रक्षण की परीक्षा सूत्रकार ने को है, जत:, अथवा सत्र में 


१६० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


वत्वश्बोपछक्षयति । ननु उद्ेशलक्षणक्रमभछ्ठः कुत इति चेन्न तेज:स्पशस्य 
प्रधिबो जल्स्पशयो र॒भिभावकत्वसूचनाय तयोम॑ध्ये तेज:परोक्षाया उक्तत्वात्‌ , 
वायुपरोक्षास्चनाथ वा क्रमव्पनम्‌ । तथा चापाकजानुष्णाशीतस्पर्शों बायो: 
स्वामाविकः सन्‌ लक्षणसित्युन्नेयमिति तान्पय्येम्‌ ॥ ५ ॥| 

तदेब॑ कारणगुणपूबकाः स्पशवर्दां विशेषगुणा: गन्धादयः प्रथिज्यादोनां 
लक्षणानीत्युक्तय्‌ | इदानीं क्रमप्राप्तं कालछक्षणप्रकरणमारभमाण आह-- 

अपरस्मिन्नपरं युगपत्‌ चिरं ज्षिप्रमिति फाललिज्रानि ॥ ६ ॥ 

इतिकारा जझ्ञानप्रकारपर: प्र्येकमभिसम्बध्यते, तथावापर मिति- 
प्रत्ययो बुगपद्तिप्रत्ययः  चिरमितिप्रत्यय: . श्षिप्रमितिप्रत्ययः. कालू- 
न को हुईं भी वायु-लक्षण के परीक्षा की सुचना करने के लिये क्रमभंग सूत्र में है। 
( यहाँ पर अथवा सुवर्ण तथा चन्द्रिकादिकों में क्रम से पुथिवी तथा जल का स्पर्श 
तेज के उष्णस्पर्श का अभिभावक ( दबाने बाला ) है इस लिये द्वितीय कल्प का 
शंकरमिश्र ने अनुसरण किया है। स्पर्शाश्रयतारूप समान धमं से स्मरण होने के 
कारण वायु-परीक्षा भी जाननी चाहिये । इसलिये सूत्रकार ने क्रममंग किया 
है यह शंकरमिश्र के द्वितीय कल्प का अभिप्राय है)। (अतः शंकरमिश्र कहते हैं कि 
ऐसा सुत्रकार का क्रमभंग में तात्पयं होने के कारण )--अपाकज तथा भनुष्णा- 
दीत स्पर्श वायु द्रव्य का स्वाभाविक गुण होने से वायु का लक्षण है यह जानना 


चाहिये यह तात्वयं है ॥ ५ ॥। 
तस्मात्‌ इस प्रकार कारण-गुणों से उत्पन्न होने वाले स्तर्शाश्रय पुथिवी आदि 


द्रव्यों के गन्धरूप इत्यादिविशेषगुण पृथिव्यादि द्रब्यों के लक्षण है यह पू्वग्रंथ में कहा 
गया है । सांप्रत आकाश-लक्षण के पश्चात उद्द श्यक्रम के अनुसार काल द्रव्य का लक्षण 
प्रारम्भ करते हुये सुत्रकार कहते हैं मध्य मे अन्य ( पुृथिवी भ्ादि लक्षण की परीक्षादि) 
वर्णन केवल बलवानू जिज्ञासा की निवृत्ति के लिये किया गया है)। 

पद्पदा्थ--अपरस्मिनु > पास, तथा कनिष्ठ में, क्षपरं+अपर है, युगपतृ-एक 
काल में है, चिरं-विलम्ब से है, क्षित्र > शीघ्र है, इतिन्े संपूर्ण ज्ञान, कोललिड्भानिऋ 
काल के साधक हैं ।। ६ ।। 

भावारथ--समीपस्थ पदार्थ में तथा कनिष्ठ क्वस्था वाले मनुष्यों में यह अपर है, 
एवं दुर के पदार्थ में एवं ज्येष्ठ अवस्था वाले में यह पर है। इस ज्ञान से इसी प्रकार 
यह एक काल में हुआ, यह विलम्ब से हुआ्न, यह ज्षीघत्र हुआ, यह संपूर्ण ज्ञान काल 
नामक द्रव्य के साधक लिड्ध हैं। ६ ॥ 

डपस्कार--सूत्र के अन्त में इति शब्द ज्ञानों के प्रकारों का बोधक है | ऐसा होने: 
से यह (क्षपर) समीप है यह (पर) दूर है तथा यह ज्ञान ( अपर ) कनिष्ठ है, यह परु 
ज्येष्ठ है, यह ज्ञान एक काल में उत्पन्न हुआ, यह विलम्ब से हुआ, यह शीघ्र हुआ, 


भ० २, आ० २ ] काल्सिद्धिप्रकार: १६१ 


छिड्ठानीत्यर्थ:। अपरस्मिन्नपरमित्यनेन परस्मिन्‌ परमित्यपि द्र॒ष्टव्यम्‌ तेना- 
यमर्थ: बहुतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मनि स्थविरे युवानसद्रधि ऋृत्वा परत्व- 
मुत्तय्यते_ तच्च॒ परत्वमसमवायिकारणसापेक्षम्‌ | न च रूपाद्यप्मवायिकारणं 
व्यभिचार/त्‌ त्रयार्णा गन्धादीनां वायो परत्वानुत्पादक बात | म्पशस्या प्यु- 
प्णादिभेदेन भिन्नस्य पत्येकं व्यमिचारात्‌ । न चायचिछिन्नपरिमार्ण तथा तस्य 
विज्ञातीयानारम्भकत्वात्‌ , तपनपरिस्पन्दानाव््च व्यधिकरणत्वात्‌ । तदब* 
बिछन्नद्रव्यसंयोग एबासमवायिकारणं परिशिष्यते तच्च द्रव्य पिण्डमात्त- 


यह संपूर्ण ज्ञान काल द्रव्य के साधघकलिज् हैं। यहाँ सूत्र में “अपरस्मिन्तपरं अपर पदार्थ 
में अपर है, इस कथन से 'परस्मिन्‌ परं' पर पदार्थ में पर है अर्थात्‌ दूर तथा ज्येष्ठ है 
यह ज्ञान भी लेना चाहिये | इससे यह अर्थ आता है कि अधिक सूर्य-क्रिया से अन्तरिति 
( अन्तरवाले ) जन्मवाले वृद्ध पुरुष में तरुण पुरुष को अवधि मानकर कालिक 
परस्व गुण उत्पन्न होता है, और परत्वगुणरूप भाव कार्य होने -से असमवायि- 
कारण की अपेक्षा रखता है| इस परत्वाधार दूरस्थ पदार्थ अथवा ज्येष्ठ पुरुष शरीर में 
वर्तमान रूपादि गुण व्यभिचार होने से उसके असमवायि नहीं हो सकते । क्योंकि गन्ध, 
रूप, तथा रस ये तीन गुण वायु में न होने से यह वायु दूर है, यह समी५ है इत्यादि बुद्धि 
को उत्पन्न नहीं कर सकते एवं स्पशंगुण भी जो उष्ण, शीत तथा अनुष्णाशीत इत्त 
भेद से भिन्‍न है प्रत्येक में व्यभिचार होने से परत्वादि गुणों को उत्पत्ति नहीं कर सकता 
( अर्थात्‌ दूरस्थपरत्ववान्‌ जलादिकों में शीत आदि एक-एक ही स्पर्श रहने से प्रत्येक 
जलादिकों से उत्पन्न परत्वादि गुणों में प्रत्येक का व्यभिचार दोष आ जायगा तथा 
पाकज स्पर्श के उत्पत्ति के समय में अपरत्व के उत्पन्न होने की आपत्ति कै कारण 
स्पर्श के विलक्षण होने से परत्वादिगुणों में भी विलक्षणता आ जायगी यह दोष 
भी जान लेना ) | (आगे हशकरभमिश्र कहते हैं कि )--इस परत्वादि गुण में 
इयत्ताविशिष्ट परिणाम गुण भी कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह विजातीय कार्यों 
को उत्पन्न ही नहीं करता, सूय्यक्रिया सूर्य में वतमान होने से परत्वादिकों के आश्रयों 
प्रें न होने के कारण वह व्यधिकरण ( भिन्‍न आधार में ) है। तो ( परत्वादि गुणों 
का असवायिकारण क्‍या होगा ? इस प्रश्न के उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं) कि पर- 
स्वादि युक्त द्रव्य का संयोग ही परत्वादि गुणोत्पत्ति में कारण है यह परिशेष से सिद्ध 
होता है, और वह द्रव्य परत्वादिकों के आश्रय पदार्थ तथा छहारीर आदि एवं सूर्य 
दोनों से संयुक्त व्यापक ही होगा ( भर्थात्‌ परत्वाघार शरीरादि तथा सूर्य दोनों में 
संयुक्त किसी व्यापक द्रव्य का संयोग ही परत्वादि ज्ञानहप कार्य में असमवायथिकारण 
है) । ( आकाश वह व्यापक द्रव्य नहीं हो सकता इस आशय से आगे हशंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--(व्यापक होने के कारण) आकाश द्रव्य को दोनों में संयुक्त (परत्वा- 
घार पदार्थ तथा सूय॑ में संयुक्त) द्रव्य माना जाय वो कहीं भी नगाड़ के दंडे से ताडन 


११ बं० 


श्ध्र वेशेषिकसूत्रो परकार: 


ण्डोमयसंयुक्त विभु स्यातू। आकाशस्य तत्स्वाभाव्यकल्पने कचिदपि भेय- 
भिघातात्‌ सबभेरीबु शब्दोत्पत्तिप्रसड्रः । तथाच काल्य्येब मात्तण्डक्रियो- 
पनायकः । आत्मनश्र द्वव्यान्तरधमंषु द्रव्यान्तरावच्छेदाय स्वप्रत्यासक्ष्य- 
तिरिक्तसन्निकष पेक्षत्वातू अन्यथा वाराणसोस्थेन महारजनारुणिम्ना पाटलि- 
पुत्रेडषपि स्फटिकमणेरारुण्यप्रसद्भातू | काल्स्य तु तत्स्वभावतयव॒ कल्पनाद- 
यमदोष: | कालेनापि रागसंक्रम: कथ्थ नेति चेतू नियतक्रियोपनायकत्वेनेब 
तत्सिद्ध: | एवं स्थविरसवर्धि कृत्वा यूनि अपरत्वोत्पत्तिनिरूपणोया | थुगप- 
दिति । युगपज्ञायन्ते युगपत्तिप्रन्ति युगपत्‌ कुबन्ति इत्यादिप्रत्ययानाव्च 
एकस्मिन्‌ काले एकस्यां सूर्णगतो एकस्मिन्‌ सूयंगत्यवच्छिन्नकाछे इत्यथ: । 
नचाप्राप्ता एबं सूणेगतयो विशेषणतामनुमजन्ति न च स्वरूपप्रत्यासन्ना 
से दब्द उत्पन्न होते ही संसार के सभी नगाड़ों में शब्द ( आवाज ) होने की आपत्ति 
झा जायगी । ( भर्थात्‌ परत्वाधार तथा सूयं दोनों में संयुक्त द्रव्य अपने संयोगी तथा 
समान काल के जितने द्रव्य हैं उनमें परत्व को उत्पन्न करता है, ईस कारण परत्वादि 
गुण के समान संपूर्ण भेरी ( नगाड़ों ) में सर्वत्र शब्द उत्पन्न होने लगेगा । इस कारण 
काल के स्रभाववाला आकाश द्रव्य नहीं हो सकता ) | ( अतः हांकरमिश्र आगे. 
कहते हैं कि)--ऐसा होने से सूयं से संयुक्त काल का ही परत्वाश्रय शरीरादि पदाथ के 
साथ संयोग परत्वादि ग्रुण रूप कार्य की उत्पत्ति में असमवाधिकारण है, अतः व्यापक 
काल द्वव्य ही सूर्य की क्रिया को परत्वाश्रय शरीरादि पदार्थों में ले जाता है। जीव आत्मा 
व्यापक द्रव्य होने पर भी दुसरे द्वव्यों के धर्मों में अन्य द्रव्य के सम्बन्ध करने के लिये 
अपने सान्निष्य से भिन्न दूसरे उपाधिरूप पदार्थ के सन्निकर्ष की अपेक्षा भी करता 
है। नहीं तो वाराणसी में वर्तमान मह्ारजन ( जपापुष्गदि रक्त द्रव्य ) की अर- 
णिमा ( छाली ) से पटना नगर में वतंमान स्फटिक मणि में रक्तिमा ( लाल रंग ) 
ग्राह्म होने का दोष आ जायगा। और काल द्रव्य तो अपने संयोग के आधार 
तथा समान काल के जितने पदार्थ हैं उनमें वतंमान परत्वादि कार्य के असमवायि- 
कारण काल-पिण्ड-संयोगाघार रूप स्वभाव होने से पृव॑प्रदर्शित दोष सवंत्र दब्दोत्पत्ति 
रूप नहीं हो सकता, क्योंकि आकाक्ष में ऐसा स्वभाव नहीं है। शंका--व्यापक काल 
को लेकर राग-संक्रमण ( काक्षी के जपापुष्पादिकों की क्रिया से पटने के स्फटिक 
मणि में रक्तगृण का ज्ञान होना) यह दोष क्‍यों न होगा । उत्तर--काल की निया- 
मित क्रिया का ही ( उपनायक ) अन्यत्र ले जाने वाला स्वभाव है अतः यह दोष 
नहीं हो सकता । प्रदर्शित परत्व गुण की उत्पत्ति के समान वृद्ध पुरुष को अवधि मान 
कर तरुण पुरुष में अपरत्व गुण की उत्पत्ति का निरूपण करना चाहिये । युगपत्‌ 
( एक काल में ) उन्पन्‍न होते हैं, एक काल में बंठे हैं, एक काल में करते हैं हृत्यादि 
ज्ञानों का भी एक ही समय में एक सुयं की गति में अर्थात्‌ एक सुय की गति से युक्त 
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एब ताः, तस्मादेताहशविशिष्टप्रत्ययान्यथानुपपक्त्या विशेषणप्रापक यदू्‌ द्रव्य॑ 
स काछः ॥ ६॥ 

ननु सिध्यतु काछः, स तु नित्यो द्रव्य बेति न प्रमाणमत आह- 

द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ ७ ॥ 

यथा वायुपरमाणोगुणवत्त्वाद द्रष्यत्वम्‌ अद्वव्यस्वाच् नित्यत्वं तथा काल- 
स्यापोत्यथ:ः ।। ७ ॥ 

तथापि सन्‍्तु बहवः काला इत्यत आह-- 

तच्म्भावेन ॥ ८ ॥ 

ठ्याख्यातमिति विपरिणतेनान्व्यः। चिरादि्प्रित्ययानां कालडिज्ञानां सत्रश्र- 

विशेषादनेकत्वेडप्यात्मन।मित्र॒ विशेषलिद्भाभाषात्‌ सत्तावदेकत्वं कालस्येत्यथ: । 
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काल में ऐसा अर्थ है। ( यदि 'इदानीं! इस समय इत्यादि ज्ञान सूर्य की क्रिया से ही 
हो सकता है तो काल द्रव्य की कल्पना क्‍यों की जाय ऐसा कहो तो शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--विना प्राप्त हुये सूंयें कौ गति क्रियाविशेषण नहीं हो सकती, और न वह 
स्वरूप से 'इदानीं घट' इत्यादि प्रतोति से घटादि पदार्थों में संन्निहित है, इस कारण 
'युगपज्जायन्ते' इत्यादि जिष्वेष ज्ञानों के क्संभव होने के कारण सूयेक्रियारूप विशे- 
षण को पहुंचाने वाल। जो द्रव्य है वही काल है यह सिद्ध होता है ६ ॥। 

शंका--काल उक्त प्रकार से सिद्ध हो, किन्तु वह नित्य अथवा द्रव्य है इसमें क्‍या 
प्रमाण ? इस हांंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--द्रव्यत्व नित्यत्वे > द्वव्यता तथा नित्यता दोनों, वायुना ८ परमाणु 
रूप वायु से, व्याख्याते ८ कही गई हैं । 

भावाथे--जिस कार परमाणु रूप वायुरूप गुणवान्‌ होने से द्रव्य तथा द्वव्याना- 
धार होने से नित्य है. उसी प्रकार काल द्रव्य भी गुणाघार होने से द्रव्य एवं द्रव्य 
में आश्रित न होने से नित्य है ॥॥ ७ ॥। 

उपस्कार--जिस प्रकार परमाणु रूप वायु गुणाश्रय होने से दव्यत्वजातिमान्‌ है, 
और द्रव्य में अनाश्रित द्रब्प होने से नित्य है, उसी प्रकार कालद्रव्य भी गुणाधार होने 
से द्रव्य तथा अवयब द्रव्य के आश्रित न होने से नित्य भी है यहु सूत्र का अर्थ है ॥७॥। 

तथापि काल में अनेक क्यों नहीं माने जाय । इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदार्थे--तत्त्व॑ 5 एकता, भावेन ८ सत्ता से, ( व्याख्यात है ) ॥ ८ ॥। 

भावाथ--प्तत्ताजाति के समान कालद्रव्य भी एक है ॥। ८ ।। 

उपस्कार--इस सूत्र में ७ सूत्र के व्याख्याते' इस द्विवचनानत पद की “तत्त्व! 
इस एककचन के अनुसार 'व्याख्यातं” ऐसा एकवचन में परिणाम कर सत्ताजाति से 
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नन्‍्बेवं क्षणलवमुहृत्तयामदिवसाहोरात्रपक्षमासत्व॑यनसंवत्सरादिभेदेन भूयांस: 
कालास्तत्‌ कथमेक इति चेन्न भेदभानम्य उपाधिनिबन्धनत्वात्‌। यथा एक 
एवं सरफटिकमणिजवातापिश्लाद्यपाध्युपरागेण भिन्‍न इब भासते तथेक एवं काल: 
हू बिक या 

सूयस्पन्दाद्यवच्छेद भेदेन तक्त्कायोविच्छेदभेदेन च भिन्‍न इब भासते इत्यभ्युप- 
गमात्‌ | तथा च कालोपाध्यव्यापकः कालोपाधि:, स्वाधेयकादाचित्काभावा- 
प्रतियोग्यनाधार: काछो वा क्षण: प्रतिक्षणं कस्यचिदुत्पत्तेः कस्यचिद्विनाशादेत- 
दृध्यवसेयम्‌ | क्षणद्वयत् व इत्याद्यागमप्रसिडम | नमु तथाप्यतीतानागतबते- 

भे “्त्रे ५ ००० ५ ६ 25 लक सिद्धि: हत्या- 
मानभेदेन कालत्रयमर्तु श्रुयते हि “त्रकाल्यमुपाबत्तते” त्रेकाल्यासिद्धि:” इत्या 
दीति चेनन | वस्तुतत्पागभावतत्पध्वंसावच्छेदेन त्रेकाल्यव्यवद्दारात्‌ येन हि 
बस्तुना यः कालो5वच्छिद्यते स तस्य वत्तमानः, यतृप्रागभावेन यः कालोडव - 


कालद्रव्य की एकता व्याख्या की गई है ऐसा अन्वय करना । विलम्ब से उत्पन्न हुआ, 
एक काल में उत्पन्न हुआ इत्यादि प्रदर्शित काल-साधक ज्ञानों के सवंत्र समान होने से 
आत्मा के व्यवस्था के समान अनेकता में साधक विज्येष लिज्भा न होने के कारण भी 
सत्ताजाति के समान एक ही काल है । यह सूत्र का अर्थ है । दधद्भा--कालद्रव्य एक 
मानने से क्षण, ७व, मुह॒तं, याम, दिन, अहोरात्र, पक्ष, मास, ऋतु, अयन, संवत्सर 
इत्यादि पूर्व व्याख्या किये भेद से अनेक कालों का कहना असंगत हो जायगा | उत्तर-- 
उक्त कालद्र॒व्य की भेद-प्रतीति ओपाधिक होने से भ्रम है यह सिद्ध होता । जिस प्रकार 
एक ही स्फटिकमणि जपापुष्प, तापिजद्रव्य आदि उपाधियों के समीप होने पर रक्त, 
नील आदि स्वरूप से एक होने पर भी भिन्न-भिन्न प्रतीत होता है, इसी प्रकार एक 
ही काल द्रव्य भी सूर्य क्रियादि भिन्‍त-भिन्‍न उपाधियों के सम्बन्ध से भिन्‍न-भिन्‍न प्रतीत 
होता है ऐसा मानते हैं। ऐसा होने से अपने से भिन्‍न काल की उपाधि में न रहने 
वाले कालोपाधि को अथबा अपने में वर्तमान कदाचित्‌ होनेवाले घ्वंस तथा प्रागभाव- 
रूप अभाव के प्रतियोगो के भनाधार काल को क्षण कहते हैं, क्‍योंकि प्रतिक्षण में 
किसी की उत्पत्ति तथा किसी का नाश होता है। (अर्थात्‌ किसी भी क्षण में ध्वंस 
तथा प्रागभाव के प्रतियोगी की आधारता नहीं होती )॥ इस कारण यह क्षण का 
लक्षण हो सकता है। ( इसी कारण मुक्तावली में भी क्रियाजन्य-विभाग-प्राग भावयुक्त 
क्रिया ही को प्रथम क्षण कहा है। ) ( आगे दंकरमिश्र कहते हैं कि )--ऐसे दो क्षण 
को “लव? ऐसी धास्त्रकारों ने संज्ञा की है। शका--तथापि भूत, भविष्य तथा वतंमान 
इस भेद से तीन प्रकार के काल हो सकेंगे, क्योंकि 'त्रेकाल्य्मुपावतंते'! तीन काल के 
परिवर्तन हुआ करते हैं, 'त्रेकाल्यासिद्धि:' “त्रिकाल की असिद्धि है' इत्यादि सुन्रों में 
त्रिकाल-विषय में वरणित है। उत्तर--पदार्थ तथा उसके प्रामभाव और ध्वंस के 
सम्बन्ध से भत-भविष्यादि त्रिकाल का व्यवहार होता है, जिस पदार्थ से जो समय 
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चिछदयते स तम्य भविष्यतूकालः यतूप्राशभावेन यत्परध्बंसेन यः: काछो5- 


वच्छियते स तस्यातोतकाल: तथाचावच्छेदकत्रित्वाधोन:ः कालछत्रित्वव्य- द 
बहार: !। ८॥ 


इदानीं सबत्पित्तिमतां कालः कारणमित्याह--- 


नित्येषु भावादनित्येषु भावात्कारणे कालाख्येति ॥ & ॥ क्‍ 
इतिशब्दो हेतौ इ्ति द्वेतो: कारणे सर्वोत्पत्ति मतकारणे काछ इत्याख्या ! 
हेतुमाह नित्येष्रभावादनित्येषु भावादिति । नित्येबु आकाशादिषु युगपज्जञातः 
चिरं जात: क्षिप्र जातः इदानों जातः दिवा जातः रान्नौ जात इत्यादिप्रत्यय- 
स्याभावात्‌ , अनित्येषु च घटपटादिषु योगपद्मादिय्रत्ययानां भावषात्‌ अन्वय- 
न+---त+त--_तल्‍तनतामक्‍ल्‍ामूुनलताललललल.... 
सम्बद्ध होता है वह उसका वत्तंमान काल तथा जिस पदार्थ के प्रागभाव से जो सम्बद्ध 
होता है वह भविष्यकाल, जो जिप्त पदार्थ के ध्वंस से सम्बद्ध होता है वह उसका 
भूतकाल होता है, ऐसा होने से व्यावतंक विशेषण के त्रित्व के अधीन भृत भविष्य 
तथा वर्तमान ऐसा त्रिकाल का व्यवहार होता है ॥ ८ ॥ 


इस समय संपूर्ण उत्पन्न होने वाले पदार्थों का काल ही कारण है यह सुत्र में 
कहते हैं-- 


पद्पदाथ--नित्येषु ८ नित्य पदार्थों में, अभावात्‌ ८ न होने से, कारणे - उत्प- 


त्तिवाले संपूर्ण कार्यों के कारण में, कालाख्या-क ल संज्ञा है, इति - इस 
कारण ॥। ९ ॥। 


भावाथ--नित्य पदार्थों में एक समय उत्पन्न हुआ, विलम्ब से उत्पन्न हुआ 
इत्यादि प्रतीतियों के न होने से, तथा अनित्य पदार्थों में उक्त ज्ञानों के होने से भी 
संपूर्ण उत्पन्न होने वाले जगत्‌ काये के कारण का काल ऐसा नाम है ॥ ९ ॥ 

उपस्कार--सृत्र के इति छाब्द का थर्थ है हेतु, इस कारण से संपूर्ण जगत्‌ के 
उत्पन्त होने वाले कार्यों के कारण की काल यह आरुपा--संज्ञा है । इसमें सूत्रकार हैतु 
देते हैं कि “नित्येष्वभावादनित्येषु भावात्‌' इति । आकाशादि नित्यपदार्थों में एक समय 
में उत्पन्त हुआ, विलम्ब से उत्पन्न हुआ, शीघ्र उत्पन्न हुआ, इस समय उत्पन्न हुआ, 
हिनमें उत्पन्न हुआ, रात्रि में उत्पन्न हुआ' इत्यादि प्रतीति न होने से तथा अनित्य घट- 
पट आदि पदार्थों में एक समय में उत्पन्न हुआ इत्यादि प्रतीतियों के होने से, अन्वय 
तथा व्यतिरेक से काल ही सम्पुर्ण उत्पन्न होने वाले पदार्थों का निमित्त कारण काल 
है यह सिद्ध होता है (यहाँ पर, यौगपद्यादि, इस उपस्कार के आदि पद से 'आज होगा' 
कल होगा, इत्यादि प्रतीति लेनी चाहिये। अर्थात्‌ 'युगपज्जात: इत्यादि प्रत्यय का उसर 
कार्य की उत्पत्ति के भाश्रय होने से काल ही विषय है, क्‍यों कि जो काय॑ं की उत्पत्ति 
के आधार रूप से व्यवहार का विषय होता है वह उसके उत्पत्ति का कारण होता है 
यह नियम है, कारण यह कि-जो जिसकी उत्पत्ति का होता है वहु उसका कारण होता 
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: व्यतिरेकाभ्यां कारणं काछ इत्यथ:। न केवलं योगपद्मादिप्रत्ययब॒लात कालस्य 
सर्वोत्पत्तिमन्निमित्तकारणत्वम्‌ अपि तु पुष्पफलादोनां हेमन्तिकवासन्तिकप्रा- 
वृषेण्यादिसंज्ञाबलादष्येतद्ध्यव सेयम्‌ ॥ ९ ॥ 

काछलिड्भकरणु समाप्य इदानों दिगूलिड्डप्रकरणमारभसाण आह-- 


इत इृदमिति यतस्तद्श्यं लिड्रमू ॥ १० ॥ 
दिश इदं दिश्यं दिगनुमापकम्‌ | इतोउल्पतरसंयुक्तसंयोगाश्रयादिदं बहुतर- 
संयुक्तसंयोगाधिकरणं परम्‌ इतश्व संयुक्तसंयोगभूयरुत्वाधिकरणादिदंं संयुक्त 
संयोगालपीयस्त्वाधिकरणमपरभिति नियतक्ग्देशयों: समानकालयोः पिण्डयो- 


है--ऐसा व्याप्ति है यह तात्पयं है) । (भागे शंकर मिश्र कहते हैं कि)--केवल प्रदर्शित 
'युगपत्‌ उत्पन्न हुआ! ईत्यादि प्रतीतियों की सामथ्यं से ही काल नामक द्रव्य सम्पूर्ण 
कार्य मात्र की उत्पत्ति का कारण है यह नहीं किन्तु पुष्प, फल इत्यादिकों के यह पुष्प 
तथा फल हेमन्त ऋतु के हैं; यह वसन्तऋतु के यह वर्षाऋतु के इत्यादि संज्ञा के बल से: 
भी काल सम्पूर्ण कार्यों की उत्पत्ति में निमित कारण है यह निश्चित होता है ॥ ९ ॥। 

इस प्रकार काल-साधक प्रकरण समाप्त कर साम्प्रत दिक्षा द्रव्य-साधक प्रकरण 
आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--दृत: & इससे, इदं “यह ( पर है-दूर है ) इति ८ इस प्रकार, 
यत: > जिस द्रव्य से, ( प्रतोति होती है ) तत्‌ > वह, दिश्यं > दिशासाघक, लिजु ८ 
लि ( हैत ) है।। १० ॥। 

भावाथ--इस अत्यन्त अल्प संयुक्त संयोगाश्रय द्रव्य से यह अति अधिक संयुक्त 
संयोगाश्रय द्रव्य (पर) दूर है, और इस अधिक संयुक्त संयोगाश्रय ( दूरस्थ ) पदार्थ से 
यह न्यून संयुक्त संयोगाश्रय द्रव्य अपर (समीप) है, इस प्रकार का ज्ञान एक ही दिशा 
तथा समय वाले पदार्थों में होता है वह दिशानामक द्रव्य है ।। १० ॥ 

उपस्कार-- दिशा का यह दिश्य इस व्युत्पत्ति से दिशा द्रव्य की अनुमान से 
सिद्धि कराने वाला लिझु ऐसा सूत्र के 'दिश्यं लिज्भ इस वाक्य का अथे है। इस 
क्षति न्‍्यून संयुक्त संयोग संबन्ध के आधार द्रव्य से यह अति श्रधिक संयुक्त संयोग 
सम्बन्ध का क्षाधार द्रव्य पर ( दूर ) है, तथा इस संयुक्त संयोग सम्बन्ध अधिकता के 
आश्रय द्वव्यों से यह संयुक्त संयोग सम्बन्ध की श्रति नन्‍्यूनता का आधार ब्रव्य 
अपर ( समीप ) है ऐसा विशिष्ठ ज्ञान नियत ( एक ) ही दिशा में स्थित तथा समान 
काल के दो पदार्थों में जिस द्रव्य से होता है वह दिशा नामक द्रव्य है यह शूत्र का 
श्र्थ है । ( अर्थात्‌ इससे यह दूर है, इससे यह समीप है इस प्रकार देश्िकरपत्व तथा 
धपरत्व का ज्ञान जिससे होता है वही दिशा द्रव्य का अनुमापक लिज़ ( हेतु ) है । 
काल के समान देशिक परत्व तथा अपरत्व रूप काये के असमवायि कारण दिएा तथा 
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यंतो द्रव्यादड्धवति सा दिगित्यथः । न हि ताहशं द्वव्यमन्तरेण भूयसां 
संयुक्तसंयोगान|मल्प/यसां वा पिण्डयोरुपनायकमन्यद्स्ति न॒'च तदुप- 
नयमन्तरेण तत्तद्विशिष्टबुद्धि न च तामन्तरेण परत्वापरत्वयोरुत्पत्ति:न च 
तदुत्पत्ति बिना तद्विशिष्टप्रत्यवव्यवह्ारों । न च काछ एवं संयोगोपनायकोझ्स्तु 
कि द्रव्यान्तरेणेति वाच््यम्‌ काछ॒प्य नियतक्रियोपनायकत्वेनेब सिद्ध:। अनियत- 
परधघमॉपनायकत्वकल्पनायान्तु काइमीर कुंकुम पद्करागं का्णोटकामिनीकुच क लझं 
प्रत्युपनयेत । आकाशात्मनोरपि तथा परघर्मोपसंक्रामकत्वे स एवं प्रसन्न: । 

दिशस्तु नियतपरधर्मोपसंक्रामकतयेत्रसिद्धव्वान्नातिप्रसद्ध: । एबन्च 
क्रियोपनायकात्‌ कालात्‌ संयोगोपनायिका दिक्‌ प्रथगेव | किद्ास्मात पूबबे- 
मिद्म्‌ अस्मादुत्तरमिदम अस्माइक्षिणपूवमिदम्‌ अस्माइक्षिणपश्चिममिदम्‌ 
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पदाथ के संयोग के आधार होने से दिशा सिद्ध होती है। यह हंकरमिश्र का आश्रय 
है ।) (आगे उपस्कार में कहते हैं कि)-- ऐसे दिशा द्रव्य के विना अति अधिक अथवा 
श्रति न्‍्यून संयुक्त संयोग सम्बन्धों का पदार्थों में ले जाने वाला दूसरा कोई नहीं है 
ओर उन सम्बन्धों के ले जाए विना उन दूर तथा समीप के पदार्थों में दूर है, समीप 
है--ऐसा विशिष्ठ ज्ञान नहीं हो सकता, और उसके विना परत्व तथा अपरत्व गुणों को 
उत्पत्ति नहीं हो सकतो, और उनकी उत्पत्ति के विना परत्व तथा अपरत्व-विशिष्ट 
द्रब्यों का ज्ञान अथवा यह पर ( दूर ) है यह अपर ( समीप ) है ऐसा सव जनसाधा- 
रण व्यवहार भी नहीं हो सकता । शंका--ब्यापक काल द्रव्य ही उक्त संयोग सम्बन्धों 
को पदार्थों में लेजायगा, दिशा नामक उसके लिये दूसरा द्रव्य मानने की क्या आवश्य- 
कता है। उत्तर--नियत क्रिया ही को ले जाने वाला द्रव्य काल होता है यदि अनि- 
यत धर्म का भी काल को पहुँचाने वाला माना जाय तो (अर्थात्‌ काल क्रिया विशेष 
को पहुंचाता है, दिशा संयोग विशेष को पहुंचाती है ऐसा नियम न मानें तो) कश्मीर 
देश की स्त्रियों के वक्ष:स्थल के केहर की रक्तिमा ( लाली ) कर्णादेश की स्त्रियों के 
वक्षःस्थल को रक्त वर्ण कर देगी। इस प्रकार आकाश तथा भात्मा को भी दुसरे के 
धर्मों को पहुँचाने वाला माना जाय तो यही दोष आवेगा । 

दिल्लाद्रव्य की तो संयोग विद्येष रूप धर्म के अन्यत्र ले जाने से ही सिद्धि होने के 
कारण उक्तदोष न आवेगा । ( एवं च ) ऐसा होने से क्रिया के अन्य में पहुंचाने वाले 
काल द्रव्य से संयोग को पहुचाने बाली दिशा पृथक्‌ ही द्रव्य है यह सिद्ध है। ओर 
इससे यह पृव में है, इससे यह दक्षिण की ओर है, इससे यह पश्चिम में है, इससे 
यह उत्तर है, इससे यह दक्षिण तथा पूव के मध्य में है, इससे यह पदार्थ दक्षिण तथा 
पश्चिम के मध्य में है, इससे यह पश्चिम तथा उत्तर के मध्य में है इससे यह 
पदार्थ उत्तर और पूर्व के मध्य में है, यह इसके अधोभाग में है, इससे यह 
ऊध्वंभाग में है, यह सब प्रत्यय (ज्ञान) सूत्र के 'इत इंद इस वाक्य से संग्रह किये जाते 
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अस्मात्पश्चिमोत्तरमिद्म्‌ अस्मादुत्तरपृवमिद्म्‌ अस्मादधस्तादिदम्‌ अस्मादुपरि- 
ष्रादिदम्‌ इत्येते प्रत्यया इत इदमितोत्यनेन सझ्यृहोताः एतेषां प्रत्ययानां निर्मि- 
त्तान्तरासम्भवात्‌ | किआ्च नियतोपाध्युज्ञायकः काछ: आनयतोपाध्युन्नायिका 
दिक | भवति हि यदपेक्षया यो वत्तमान: स तदपेक्षया वर्तमान एवं, दिगुपाधों 
तु नेव॑ नियमः य॑ प्रति या प्राची त॑ प्रत्येब कदाचित्तस्या: प्रतोचीत्वात्‌ | एवमुदी- 
च्यादिष्वपि वाच्यप । यद्पेक्षया सूर्य्योद्याचछसन्निहिता या दिक सा तदपे- 
क्षया प्रतोची। सन्निधानन्तु सूयसंयुक्ते संयोगाल्पोयस्त्व॑ ते च सुथ्यसंयोगा 
अल्पीयांसो भूयांसो वा दिगुपनेया: । एवं प्राच्यभिमुखपुरुषवामप्रदेशावच्छिन्ना 
दिगुदीचो, तादशपुरुषदक्षिणभागावनिछिनना दिक्‌ दक्षिणा | वामत्वदक्षिणत्वे 
तु शरीरारवयववृत्ति जातिविशेषों | गुरुत्वासमवायिकारणकक्रियाजन्यसंयो गा- 
श्रयो दिक्‌ अधः | अदृष्टबदात्मसंयो गजन्याग्निक्रिया जन्यसंयो गाश्रयो दिगूध्वों । 


हैं, क्योंकि इन प्रत्ययों का भी दिशाद्रव्य को छोड़कर दूसरा निमभित्त कारण नहीं हो 
सकता । और काल नियमित उपाधि को पहुँचाता है और दिशा अनियमित उपाधि 
को पहुचाती है । ( यह भी दोनों में विलक्षणता है ) भर्थात्‌ पुरुष का भेद न होने 
से भेद का न होना ही है नियतता, ऐसी उपाधि का आश्रय काला5च्छेदक होता 
है, ओर पुरुष का भेद न होने पर भी भेद होता है अनियतता, वह दिशा के अवच्छेदक 
में ही होती है ।( भागे शंकरमिश्र कहते हैं कि इसी विलक्षणता के कारण ) बर्थात्‌ 
नियत उपाधि का पहुंचाना वाला काल द्रव्य है, और दिशा अनियत उपाधि का 
पहुँचाने वाली है, इसी कारण जिस मनुष्य की अपेक्षा से जो वर्तमान होता है वह 
वर्तमान ही काल होता है, किन्तु दिशा की उपाधि में यह नियम नहीं है, क्योंकि जिस 
प्राणी के लिये जो पूर्व दिशा है वह दिशा उसी प्राणी के लिये पश्चिम भी हो जाती 
है । ऐसा ही उत्तर आदि दिल्याओं में भी जानता चाहिये। जिस पुरुष को अपेक्षा 
( अवधि ) से सूय॑ के उदय होने के उदयाचल पव॑त के समीप जो दिशा होती है वह 
प्राची ( पूव ) दिशा तथा जिस पुरुष की अपेक्षा से सूर्य के अस्त होने के अस्ताचल 
'पबंत के समीप जो दिशा होती है वह उसकी अपेक्षा से प्रतीची (पश्चिम) दिशा होती 
है। यहाँ पर उदयाचल तथा अस्ताचल पव॑त का संनिधानशब्द का अर्थ हैं सुयंसे संयुक्त 
में संयोग की अतिन्यूनता, और वह सूर्य के अतिन्यून, अथवा अति अधिक संयोग दिशा 
धव्य से जाने जाते हैं | इसी प्रकार पूर्वाभिमुख पुरुष के वामभाग के देंश से युक्त 
दिश्या उत्तर, एवं ऐसे ही प्रुष के दक्षिण भाग से युक्त दिशा दक्षिण कहलाती है। 
यहां वामता तथा दक्षिणता शरीर के अवयवों ( हस्तपादादि ) में वर्तमान दो जाति 
विद्योष हैं। गुरुत्व रूप असमवायिकारण से उत्पन्न होने वाली पतन क्रिया से उत्पन्न 
संयोग की शाश्रय दिशा का नाम है अधोदेश । अदृष्टवान्‌ श्वात्मा के संयोग से उत्पन्न 
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शवद्बन्द्राग्नियमनिऋतवरुणवायुसो मेशाननागन्रद्माधिष्ठानो पलक्षिता दश दिश 
इति व्यपदेशान्तर प्राच्यादिव्यपदेशात्‌ ॥ १० ॥ 
दिशो द्रव्यत्वं नित्यत्वद्ब वायुपरमाणुबद्त्याहू-- 
द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ ११ ॥ 
गुणवत्त्वादू द्रव्यत्वम्‌ अनाश्रितत्वाच्च नित्यस्वमित्यथ: ॥ ११ ॥ 
एकत्वमतिद्शन्नाह-- 
तत्तम्भावेन || १२॥ 


दिगलिल्ञाविशेषाद्विशेषलिद्व|भांवाच॒ सत्ताऋदेकत्व॑ तदनुविधानादेक- 
थ्ुथक्त्वम ॥ १२॥ 
ननु यद्येकेव दिक कं तहिं दश दिश इति प्रतोतिव्यवद्दारावित्यत आह-- 
काय विशेषेण नानात्वम्‌ ॥ १३ ॥ 


अग्नि क्रिया से उत्पन्न संयोग की आधार दिशा का नाम ऊध्वं दिशा । ऐसा होने 

से ही इन्द्र, अग्नि, यम, नेऋत, वरुण, वायु, सोम, ईशान, नाग, ब्रह्मा, इनके भआाश्रय 
सम्बन्ध होने से सुचित दस ऐन्द्री आदि नाम से प्रसिद्ध भी दिशा है ऐसा भी शास्त्रोक्त 
दुसरा व्यवहार प्राची आदि दिशाओं के व्यवहार से प्रसिद्ध है।। ११ ॥। 

दिशा में द्रव्यत्व तथा नित्यत्व वायु परमाणु के समान है यह सुत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ-८द्रव्यत्वनित्यत्वे > दिशा से द्रव्यत्व तथा नित्यता, वायुना ८ पर- 
माणुरूप वायु से, व्याख्याते कही गई हैं )। ११ ॥ 

भावाथ--वायुपरमाणु के गुणवान्‌ होने से द्रव्य होने तथा आश्रय रहित 
होने से नित्य होने के समान दिद्या भी गुणाधार होने से द्रव्य है तथा भाधार रहित 
होने से नित्य यह सिद्ध है । 

उपस्कार--गुणाश्रय होने से दिशा में द्रव्ययव, तथा श्राश्रय रहित होने के कारण 
नित्यत्व है यह सुत्रा्थ है ॥ ११ ॥ 

एकत्त्र संख्या गुण का दिल्या में अतिदेश ( दृष्टान्त से सूचना ) करते हुए सुत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदाथ--तत्त्वं>एकता रूप तत्व दिशा में, भावेन-सत्ता से (व्याख्यात है) ।१२। 

भावाथे-- सत्ता जाति के दिक्षा द्रव्य के साधक प्राची आदि व्यवहार रूप 
लिज् के सर्वत्र समान होने तथा भेद-साधक विशेष लिज्भ न होने से भी दिशा एक 
ही है यह सिद्ध होता है ॥। १२ ॥। 

शंका--यदिदिशा तामक द्रव्य एक ही है तो दशा दिशा है ऐसा ज्ञान तथा 
व्यवहार क्‍यों होता है-- 

पद्पदार्थ--कार्य विशेषेण काये के भेद से, नानात्वं ७ झनेकता है ॥ १३ ॥ 


१७० ... वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


काय्य विशेष: काय्यभेदस्तेन नानात्वोपचार इत्यथः ॥ १३ ।॥ 
तमेव कायभेद॑ं दर्शयन्‍्नाह-- 
आदित्यसंयोगाद भतपूर्वाद्भविष्यतों भताच् प्राची ॥ १४७ ॥ 

प्राक अस्यां सविता अबच्बतोति प्राची, तथाच यसस्‍्यां दिशि प्रेरुप्रदक्षिणक्रमेण 
अमत आदित्यस्य प्रथमं संयोगो भूतपूर्वों भविष्यनू वा भवन्‌ वासादि 
प्राची । अन्न पुरुषाभिसन्धिभेदमाश्रित्य कालत्रयोपवणनम्‌ , भवति हि कस्यचि- 
त्पूबद्य: प्रातरस्यां दिशि आदित्यसंयोग:ः प्रथम वृत्त इतीयं प्राचोति प्राचोठ्यव- 
हारः कस्य चिद्परेदुरम्याम्‌ , आदित्यसंयोग: प्रथमं भावोत्यभिसन्धाय प्राची 
व्यवहार:, कस्यचिदि्दानोम्‌ अस्याम्‌ आदित्यसंयोगो भवन्‍नस्तोत्यभिसन्थाय 
प्राचोव्यवहारः: । भूतादिति आदिकमणि क्तप्रत्ययः तेनाभिसन्धेरनियमात्‌ 
यदाप्यादित्यसंयोगो नाप्ति रात्रो मध्याहादौ तत्रापि प्राचीव्यवहारानुगम: 
सिद्ध्यतोति भाव: ॥ १४ ॥ 

दिगन्तरव्यवहारे5पी ममेव प्रकारमतिदिशन्नाह--- 


तथा दक्षिणा प्रतीची उदीची ॥ १५४ ॥ 


भावाथ---वस्तुत: दिशा का व्यबहार सवंत्र समान होने के कारण वह एक ही 
हैं। किन्तु उसके कार्य के भेद से वह अनेक होती है अर्थात्‌ औपाधिक दिशा में भद 
प्रतीत होता है किन्तु वह वस्तुतः एक ही है ॥ १३ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में कायविद्योष शब्द का अथे कार्यों का भेद है बर्थात्‌ उपाधि 
भेद है इससे दिशा में प्राची आदि दशदिशा अनेकता व्यवहार गोण है यह सूत्र 
का अर्थ है ॥ १३ ॥! 

उसी कार्य-भेद को सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदा्थ--आ दित्यसंयोगात्‌ > सूय॑ के संयोग से, भतथुर्वात्‌5 जो पू्वंकाल में 
हुआ हो, भविष्यतः « जो आगे होने वाला है, भतात्‌ च> और जो पूव॑ में हो गया 
हो, श्राची - वह प्राची नामक दिशा ( कहलाती ) है ॥ १४ ॥। 

भावाथं--भूत, भविष्य तथा वर्तमान में सुय के संयोग को लेकर यह “प्राची” 
दिशा है ऐसा ज्ञान होता है। एवं सूय संयोग रूप उपाधि के कारण होने से यह प्राची- 
पूर्वा दिशा हैं ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार होते हैं अतः उसमें अनेकृता बास्तविक 
नहीं है यह सिद्ध होता हैं ।। १४ ॥। 

अन्य दिशाओं के ज्ञान तथा व्यवहार में भी इसी प्रकार शअतिदेश (निर्देश) 
धुत्रकार वणन करते हैं-- 

पदपदाथ--तथा  वेसे हो ओऔपाधिक नाम हू, दक्षिणान्दक्षिण दिशा, 
प्रतीची - पश्चिम, उदीची>उत्तर ॥| १५ ॥। 

भावाथ--दक्षिण आदि दिक्षाओं में वर्तमान पर्वंतादिकों के संयोगों को लेकर 


अ० २, आ० २ ] शब्द्परोक्षा - १७१ 


तद्ददेव दक्षिणदिग्वत्तिनगादिना सहादित्यसंयोगाद्‌ भूतपूबौद्धविष्यतो 
भूताद्दा दक्षिणाव्यवहार: | एवं प्रतीच्युदीच्योरपि व्यवहार उन्‍्नेय: | बामत्व- 
. दक्षिणस्वरे निरुक्ते एवं ॥ १५॥ 

दिगन्तराल्ठ्यवहारेडपोमसेव प्रकारमतिदिशन्नाह--- 

एतेन दिगन्तरालानि व्याख्यातानि ॥ १६॥ 

प्राचीदक्षिणयोर्दिशोलंक्षणसाडुयण दक्षिणपुतवी दिगिति व्यवद्ारः। एवं 
दक्षिणपश्चिमा पश्चिमोत्तरा उत्तरपूर्वेत्यूद्यम्‌ | एते चाद्त्यसंयोधा येन बिभुना 
द्रब्येणोपनीयन्ते सा दिगिति कणाद्रहस्ये व्यु त्पादितं विस्तरतः ॥| १६॥ 


दक्षिण परिचम तथा उत्तर दिशा का व्यवहार होने से यह तीन दिक्षाओं का ज्ञान 
तथा व्यवहार भी ओपाधिक है यह सिद्ध होता हैं॥ १५ । । 

उपरकार--उसी प्रकार दक्षिण दिशा में वर्तमान पवंतादिकों के साथ सूर्य के 
संयोग से जो पहिले हो गया हो, भविष्य में होने वाला हो या वतेमान हो, उसे 
लेकर दक्षिण दिशा का व्यवहार होता है। इसी प्रकार प्रतीची ( पश्चिम ), उदीची 
( उत्तर ) इन दो दिल्ञाओं का व्यवहार जानना । वामता तथा दक्षिणता क्‍या है 
इनका पूर्व में निर्पण कर ही चके हैं। (सूर्य संयुक्त किसी मुतंद्रव्य के सन्निहित 
दिशा का नाम है दक्षिण दिशा । इससे सुमेरु पवत का व्यवधान होना रूप उपाधि 
भी दक्षिण दिद्या की है यह सूचित होता है। तथा अस्ताचल पव॑त के समीप होना 
पश्चिम दिशा का, एवं सुमेरु पर्वत के समीप होना भी उत्तर दिशा की उपाधि है यह 
जान लेना चौहिये ) ॥ १५ ॥ 

मुख्य चार पूर्वादि दिशाओं के भध्य में वतेमान विदिशाओं के व्यवहार में भी सूत्र- 
कार इसी प्रकार के अतिदेश को सुचित करते हैं कि-- 

पद्पदार्थ--एतेन > इन मुख्य चार दिशाओं के वर्णन से, दिगन्तरालानि 
उनके मध्यवर्ति विदिशाओं की, व्याख्यातानि 5 व्याख्या की गई ॥ १६ ॥ 

भावा्थ-- मुख्य पूर्व, पश्चिम आ्रादि चार दिशाओं के पृव॑सूत्रोिक्त वर्णन से 
दक्षिण-पूर्वा आदि पूर्वादि मुख्य दिद्याओं के मध्यवर्ति चार विदिद्षाओं का वर्णन 
जानना चाहिये ॥ १६ ॥ 

उपस्कार--पूर्व तथा दक्षिण ऐसी दो दिशाओं के पूर्वोक्त लक्षणों के सांकय॑ 
(साथ होने) से यह दक्षिण-पूवां दिशा है ऐसा व्यवहार होता है। इसी प्रकार दक्षिण 
तथा पश्चिम दिग्ञाओं के लक्षण के सांकर्य से, दक्षिण-पद्दिचम!, तथा पश्चिम और 
उत्तर दिशा के लक्ष्णों के सांकयं से पश्चिमोत्तरा दिशा इत्यादि व्यवहार जान लेना | 
यह सूर्य के उक्त संयोग जिस व्यापक द्रव्य से समीप प्राप्त किये जाते हैं वह दिशा 
नामक द्रव्य है ऐसा कणाद-रहस्य ग्रन्थ में विस्तार से कहा है ॥। १६ ॥ 


श्र वेशेषिकसूत्रो परकार: 


चतुणों भूतानां रूपादोनि छक्षणानि कारणगुणपू्वेकतया तात्तिकानि 
अन्यथा त्वोपाधिकानीति व्यवस्थितं पूवमेब । विशेषगुणशून्यविभुलिड्र- 
खोक्तमू | इदानीमाकाशस्य लिड्>| शब्द: परोक्षणोय: | सन्ति चाजत्र तान्त्रिकाणां 
विश्रतिपत्तय: | केचिच्छब्दं द्रउ्यमाचक्षते, केचिद्‌ गुणम्‌ , गुणत्वे सत्यप्येके 
नित्यमाहु: अपरे त्वनित्यम्‌ | अन्ये तु शब्देइपि स्फोटाखूयं शब्दान्तरमाहु: | 
तदृत्र परोक्षामारभमाण:ः परोक्षाप्रथमाह्लं संशयमेव ताबल्लभ्बणतः कारणतश्र 
उ्यवस्थापयन्नाह-- 


सामान्यप्रत्यक्षादिशेषाग्रत्यक्षाद्रिशेपस्मृतेथ संशय! ॥| १७ ॥ 


सामान्यप्रत्यक्षादिति । सामान्यवतो धर्मिणः प्रत्यक्षात्‌ ग्रहणात्‌ मतुब्छो- 
पातू | विशेषाप्रत्यक्षादिति | विशेषत््य परस्परव्यावत्त ऋस्य धर्स्य वक्रकोटरादेः 


पृथ्वी, जल आदि चार भूत द्रव्यों के रूपादि लक्षण कारण गुण के क्रम से उत्पन्न 
ही वास्तविक होते हैं, अन्यथा ओपाधिक होते हैं, यह पतव॑ग्रन्थ में ही सिद्ध कर चके 
हैं । तथा विशेष गुण शन्य रहित काल तथा दिशारूप व्यापक द्रव्यों का भी साधक 
'लिज़ु दिखा चुके हैं । साम्प्रत पूर्वोक्त आकाश साधक शब्दलिज्भु जो कहागया है उसकी 
परीक्षा करना है । क्योंकि इस विषय में शास्त्रकारों की अनेक विप्रतिपत्ति (विरुद्धमत) 
हैं । कारण यह कि सांख्यमतावलम्बियों ने शब्द को द्रव्य माना है, मीमांसकों तथा 
नैयायिकों ने इसे गुण माना है, उसमें मीमांसक शब्द को नित्य तथा नेयायिक श्ननित्य 
मानते हैं। भौर वेयाकरणों ने अनित्य शब्द में भी स्फोट नाम के दूसरा शब्द माना 
है । इस कारण शब्द को परोक्षा को भकआारम्भ करते हुए परीक्षा. के प्रथम अंग संशय 
का ही लक्षण तथा कारण द्वारा स्वरूप सिद्ध करनेके लिये सूत्रकार कहते हैं । 

पद्पदा्थ--सामान्यप्रत्यक्षात्‌ 5 समान धम के प्रत्यक्ष से, विशेषाप्रत्याक्षात्‌ ८ 
'विशेषधमं के प्रत्यक्ष न होने से, विशेषस्मतेः च 5 और विशेष छमे के कारण से भी 
संशय: > संशयात्मक ज्ञान होता है । १७ || 

भावाथ--वक्ष तथा पुरुष दोनों में समान ऊंचाई रूप धर्मंभात्र का किसी ऊचे 
पदाथ में प्रत्यक्ष होने पर जब कि उन दोनों के हस्त-पाद तथा शाखा-कोटरा 
५( खोखला ) इन दोनों के भेदक धर्मों का दुरतादि दोष के कारण प्रत्यक्ष न हो किन्तु 
दोनों का स्मरण होता हो तो 'यह वृक्ष है” श्रथवापुरुष ऐसा ज्ञान होता है उसे 'संशय' 
कहते हैं ।। १७ ।॥। 

उपस्कार--सूत्रोक्त 'सामान्यप्रत्यक्षात्‌! इस पद का अथे है साधारण धमंवाले 
धघामिक द्रव्य के प्रत्यक्ष अर्थात्‌ ग्रहण से, क्योंकि मध्यवति आश्रयार्थंक मतुप_ प्रत्यय का 
लोप हुआ है । 'तथाविशेषा प्रत्यक्षात्‌' इस सुत्रोक्त पद का अर्थ है--परस्पर भेद करने 
वाले वक्रकोटरादि (टेढ़े खोखले ) इत्यादि तथा शिर-हस्तपाद इत्यादि विशेष धर्म के भी 


भ० २, आ० २] संशयहेतुविचार: १७३: 


शिरःपाण्यादेश्वा प्रत्यक्षादग्रहणात्‌ | विशेषस्मृते: विशेषस्य कोटिद्वयस्य स्थाणुत्व-- 
पुरुषत्वलक्षणस्य स्मरणातू्‌। स्मरणमपि प्रहणपरं कचिदनुभूयमानघमयोरपि- 
कोटित्वात्‌, चकाराददष्टादेः संशयकारणस्य संग्रह: । असाधारणो घर्मो5नाध्य 
यसायात्मकजश्ञानजनक इति नोक्तः | यद्वा असाधारणस्यापि व्यावृत्तिद्वारा 
कारणत्वं सपक्षविपक्षव्यात्रत्ति: साधारणघधर्म एवेति नोक्तः । बविप्रतिपत्तिरपि 


अप्रत्यक्ष से ग्रहण न होने पर तथा वृक्षता और पुरुषता रूप दो कोटियों रूपी विशषों के. 
स्मरण रहते--यह वृक्ष है अथवा मनुष्य-ऐस। जो ज्ञान होता है उसे-संशय-कहते हैं | 
यहाँपर स्मरण पद ज्ञान का बोधक है क्योंकि कहीं अनुभव होने वाली भी स्थाणुत्व 
तथापृरुषत्व दोनों कोटि संश्य का कारण होती है। सूत्र मेंचकार-से अद्ष्ट आदि भी 
संशय के कारण होते हैं--यह सूचित किया है । ( यदि "साधारण घधममं के ज्ञान से: 
संशय होने के समान असाधारण धमम के ज्ञान से भी संशय होने के कारण गोतमादिः 
घोडश पदार्थवादी नैयायिकों के 'समानानेकधरर्मोपपत्ते: इस संशय लक्षण के श्षृत्र में 
ग्रहण किये हुये असाधारण धमं को कणाद मह॒षि ने संशय लक्षण के सुत्र में क्‍यों नहीं 
कहा” ऐसी प्व॑पक्षी शंका करे तो इसका उत्तर शंकर भिश्र ऐसा करते हैं कि ) कणाद 
महर्षि ने असाधारण ( विशेष धमं ) अनिश्चयात्मक ज्ञान का कारण होने से उसे सुत्र 
कार ने यहाँ नहीं कहा है। ( यहाँ पर 'साधारण-घमं विशेषणक प्रत्यक्ष से संशय होता 
हैं ऐसा प्राचीनों का मत है, अतः इस मत में साधारण धमंवाले धर्मी के ज्ञान से 
ही संशय होता है जो अन्वय तथा व्यतिरेक से सिद्ध है क्‍योंकि साधारण धर्मज्ञान 
रहते संशय होता है, नहीं रहते नहीं होता ऐसा अन्वय तथा व्यतिरेक से साधारण धर्म 
विशिष्ठ घर्मी का ज्ञान संशय में कारण होता है। किन्तु धारावाही संशय स्थल में 
'साधारण धर्म वले घर्मिविषयक समूहात्मक ज्ञान न होने से साधारण धम प्रकारक ज्ञानः 
का संद्ाय में अन्वय तथा व्यतिरेक न होने के कारण कारण न होने से सामान्‍य धर्म: 
वान्‌ को विषय करनेवाले प्रत्यक्ष से संधय होता है ऐसा नवीन नेयायिकों का मत है । 
इस पक्ष में साधारण धर्मं-ज्ञान कोटिद्वय की उपस्थिति कराने से कहीं २ संशय में 
उपयुक्त होता है, घमितावच्छेदक-प्रकारक ज्ञान विशेष के दर्शन का अ्षभाव, दोनों 
कोटियों का ज्ञान, तथा संनिकर्षादिक ही संशय-ज्ञान की सामग्री है यह तालय॑ है ) ॥ 
( इस प्रकार प्राचीनमत से असाधारण घर्मं संशय का कारण नहीं है यह कह कर 
नवीनों के मत से श्कर मिश्र कहते हैं) कि अथवा असाधारण ( विशेषधर्म ) भी भेद 
द्वारा कारण होने से अर्थात्‌ सपक्ष तथा विपक्ष दोनों में न रहना रूप साधारण घमं ही 
है, अत: सुत्र में नंयायिकों के समान महर्षि कणाद मुनि ने पृथक नहीं कहा है। इसः 
मत में साधारणधर्म भी 'एक सम्बन्धी का ज्ञान दुसरे सम्बन्धी का स्मरण कराता है 
इस नियम से भेदकतारूप सम्बन्ध-ज्ञान द्वारा कोटिदय का स्मरण कराने से संशय में: 


१७४ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


बविरुद्धप्रतिपत्तिदयजन्यं बाक्यद्वयं शब्दों नित्य इत्यपरं तदु भयं, तदुभयजन्य- 
खज्ञानद्यमयुगपद्धावित्वातू सम्भूय न संशायकमतस्तनत्र शब्दत्वादिरसाधा 
रण:, सत्त्वप्रमेयत्वादि:ः साधारणो वा धमः सशायक इति प्रथढः नोक्ता | 
समानतन्त्रे गौतमोयेडनध्यव सायज्ञानस्यानभ्युपगमात्‌ असाधारणो धर्म 
संशयकारणत्वेनोक्त: । विप्रतिपत्तविरुद्धवाक्यद्वयस्यान्वयव्यति रेकशाल्तिया 
संशयकारणत्वमुक्तम्‌ | न्‍्यायभाष्ये च उपलभ्यमानत्वं॑ यत्‌ संशयकारणमुक्तं 


प्रयोजक है इस कारण अनिश्चयात्मक ज्ञान न मानने से भी कोई दोष न होगा 
यह तात्पय है । 

'( इस प्रकार असाधारणघर्म विशिष्ट धर्म्मी का ज्ञान प्राचीनमत से संशय में एथक्‌ 
कारण नहीं होता यह कहकर विप्रतिपत्ति भी संशय में कारण नहीं होती यह कहने 
के लिये विप्रतिपत्ति शब्द का अधे शंकर मिश्र करते हैं कि )--परस्पर विरुद्ध दो 
ज्ञानों से उत्पन्न दो वाक्य ही का नाम हे विप्रतिपत्ति, ज॑से--- शब्द नित्य है. तथा 
शब्द अनित्य हैँ ऐसे दो ज्ञानों से उत्पन्न वादियों के दो वाक्य, ये दोनों 
ज्ञान एक काल में न होने से मिलकर. दाब्द नित्य हें अथवा अनित्य इस संशय को 
उत्पन्न नहीं कर सकते क्षतः वहां पर नित्य तथा अनित्य भें दब्दरत॒ आदि असाधारण 
घर्मं अथवा सत्त्व तथा प्रमेयत्व ( ज्ञानविषयता ) रूप साधारण धमं ही संशय का 
कारण होने से विभ्रतिपत्ति को भी कणादमहबिने संशय का पृथक कारण नहीं कहा हैं । 
(क्षर्यात्‌ एकंक का ज्ञान एकंक कोटि के ज्ञान का कारण होने पर क्रम से अप्रामाण्य 
ज्ञानरहित एकक कोटि का ज्ञान होगा, संशय नहीं हो सकता यह तात्ण्ये यहां 
है। (इस प्रकार विप्रतिपत्ति के संशय में कारण होने के पअ का खण्डन कर समान 
शास्त्र के निर्माता गोतम महषि तथा उनके अनुयायियों की समालछोचना शंकर मिश्र 
इस प्रकार करते हैं कि )--न्यायसूत्रों में गौतम के मत से अनध्यवसाय रूप ज्ञान 
न मानने के कारण असाधारण ( विशेष घम ) को भी पृथक्‌ संशय का कारण माना 
है। तथा परस्पर विरुद्ध दो वाक्यों के स्वरूप विप्रत्तिपत्ति को अन्वय तथा व्यति- 
रेक व्याप्ति के बल से संशय का कारण कहा है। गौतम-मतानुसारि वात्स्यायन 
मुनि ने भी न्याय-भाष्य में 'उपछब्ध्यनुपलूब्ध्यव्यवस्थात:' इत्यादि सूत्र पद की 
व्याख्या में जो अव्यवस्था को संशय का कारण कहा है अर्थात्‌ जल वस्त्रादिकों से 
द आवुत होने पर भी उपलब्ध नहीं होता, तथा असत्‌ आकाधश-कमलादिक भी 
उपलब्ध नहीं होता शत: यह उपलब्ध होने बाला पदार्थ सत है अथवा असत्‌ एवं 
जो उपलब्ध न होने वाला संशय का कारण कहा है जंसे कि वतंमान पदार्थ भी उप- 
लब्ध होता है शुक्ति में रजतादि असत्‌ भी उपलब्ध होता है । न उपलब्ध होने वाला 
संत्‌ है अथवा असत्‌ ऐसा संशय भी होने के कारण पांच प्रकार के संशय हैं ऐसा कहा 
है इस पंचविध संशय-कारण के विषय में शंकर मिश्र क्षपना मत दिखाते कहते हैं 


अ० २, आ० २] संशयहेतुविचारः १७५ 


सदप्युपलभ्यते असद्प्युपलभ्यते इति अपलबभ्यमानमिदं सदसद्वेति, यद्चानु- 
पत्भ्यमानत्वं सदपि नोपलभ्यते मूलहझकोलछकोदकादि, असदपि नोपलछम्यते 
गगनारविन्दादि, तथा च पद्चविषः संशय इति | ठदेतत्साम।न्यमेवेति सामान्य- 
प्रत्यक्षादित्यनेनिव गताथम्‌ । न्‍्यायवारत्तिकेडपि यत्‌ कारणभेददेन संशये त्रित्व- 
मुक्त तदपि न सम्भवति व्यभिचारेण समानधमादोनां त्रयाणां कारणत्वस्यवा- 
सम्भवात्‌ | न हि तृणारणिमणिजन्यवह्नो बेजात्यवदत्रापि वजात्यं कल्पनोय॑ 
संशयत्वावच्छिन्नकाय प्रति समानधमंत्वेनेषब कारणताया: कल्पनात्‌ । यच्च 
प्रधानविधिको टित्वप्रधाननिषेधको टित्वादि बजात्यमुक्तम्‌ , तदननुगतत्वान्ना- 
वच्छेदकम्‌ । तथाच संशयो न त्रिविधो न वा पद्चविध:ः किन्त्वेकविध एब, 
प्रकारान्तरेण तु देविध्यं सृत्रकृदेव स्पष्टयति । ननु जिज्ञासाजनकज्ञानं संशय 


कि ) यह उपलब्यमानता, तथा अनुपलभ्यमानता सत्‌ तथा असत्‌ पदार्थों में समान 
होने के कारण सामान्य धर्म के प्रत्यक्ष से इस सूत्रोक्ष कारण से ही चरितार्थ होती 
है । ( भारद्वाज उद्योतकर के भी न्यायवातिक ग्रन्थ में लिखे हुए इस विषय की 
आलोचना दांकर मिश्र ऐसी दिखाते हैं कि ) न्‍्यायवातिक में भी जो सामान्य धर्म, 
विशेष घमे, तथा विप्रतिपत्ति रूप तीन कारण होने से तीन प्रकार का संशय होते हैं । 
ऐसा कहा है, वह भी प्रत्येक जन्य संशय में अन्य कारण के न होने प्रयुक्त व्यभिचार 
दोष होने से समान घर्मं आदि तीन संशय के कारण नहीं हो सकते । क्योंकि यहाँ 
समान धर्म आदि कारणों से उत्पन्न संशय रूप कार्य में तृणादिजन्य वक्तियों में 
परस्पर व्यभिचार-वा रणाथे वह्विरूप कार्यों में विलक्षणता के समान विलक्षणता नहीं 
मान सकते, क्‍योंकि संशयत्वावच्छिन्न संपूर्ण संशय रूप कार्य में समानधमेत्व रूप 
से ही कारणता मानी गई है। ज्ञो संशय में कहीं विधि ( भाव ) पक्ष प्रधान, निषेध 
अ्माव ( पक्ष ) गोण होता है कट्ठीं निषेधपक्ष प्रधान तथा विधिपक्ष गौण होता है इस 
प्रकार संशय रूप काय में विलक्षणता हो सकती है ऐसा कुछ विद्वानों का मत है 
जिससे उक्त व्यभिचार दो बन आयगा, वह भी अनुगत में होने से अर्थात संपूर्ण 
कार्यो में व्यापक न होने से का्यता का नियामक नहीं हो सकता । ( अर्थात्‌ कोई 
संशय साधारण धमंवान्‌ धर्मी के ज्ञान से उत्पन्न प्रधान विधि पक्ष है कोई निषेध पक्ष 
प्रधान है कोई उभय पक्ष प्रधान है, इत्यादि अनुगम नहीं हो सकतां ) । 

इस प्रकार संशय के सम्बन्ध में गोतम आदिकों का मत दिखाकर स्वमत से 
संशय-विषय में सिद्धान्त का उपसंहार करते हुए छांकर मिश्र कहते हैं कि )--ऐसा 
होने से संशय न तीन प्रकार का है न पाँच प्रकार का, किन्तु एक ही प्रकांर का है, 
दूसरी रीति से वह दो प्रकार का है यह सुत्रकार स्वयं स्पष्ट करेगे । 

पवंपक्ष--संशय का "जिज्ञासाजनक ज्ञान! ऐसा लक्षण नहीं कर सकते क्योंकि 


१७६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


इति न छक्षणम्‌ अनध्यवसायेडपि गतत्वात्‌ , संस्काराजनकल्नानं संशय इत्यपि 
निर्विकल्पकसाधारणं विशिष्टज्ञानत्वेन संशयस्यापि संस्कारजनकत्वात्‌ , 
संशयत्वग्व जातिरपि न लक्षण धम्यशे संशयत्वाभावेन तदंशे तज्जात्यभावात्त्‌ 
जातेश्राव्याप्यवृत्तित्वान भ्युपगमात्‌ इति चेतू , एकरिमन्‌ धर्मिणि विरोधिना- 
नाप्रकारक ज्ञानं संशय इति तल्लक्षगात्‌ ॥ १७ ॥| 

द्विविधः संशयो बहिविंषयको उन्तविषयकश्थ । बहिविषको5पि हृश्यमान- 
धर्मिकोडह्श्यमानधर्मिकश्व । तत्र दृश्यमानधर्मिको यथा ऊदृध्वत्वबिशिष्टस्य 
धर्मिणो दशनात्‌ अयं स्थाणुः पुरुषो वेति । अदृदयमानधर्मिको यथा अरण्ये 
मकाटायन्तरिते गोगवयादिपिण्डे विषाणमात्रद्शनात्‌ अयं गौगबयो वेति। 


अनिश्चय रूप अनध्यवसाय-न्ञान में उक्त लक्षण होने से अतिव्याप्ति दोष होगा । यदि 
भावना संस्कार को न उत्पन्न करने वाल ज्ञान को संशय कहें, तो निविकल्पक ज्ञान 
से भी उक्त संस्कार न उत्पन्न होने से निविकल्पक ज्ञान में अतिव्याप्ति दोष तथा 
विशिष्ट ज्ञान होने से संशय के भी उक्त संस्कारजनक होने के कारण असंभव दोष 
भी हो जायगा ) संशयत्वजातिमत्व भी संशय का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि 
धर्मीरूप भाग में संशय न होने से उस अंश में संशयत्व जाति नहीं है, जातिपदार्थ को 
अव्याप्यवृत्ति ( एकदेश में वर्तमान ) नहीं मानते ( भर्थात्‌ 'पव॑त वह्लनिवाला है या 
नहीं इस संशय में वश में संशयरूपता होने पर भी पव॑तरूप धर्मी अंश में वह 
निशचय रूप होता है' ऐसा मानते हैं ) | तस्मात्‌ संशय का लक्षण शअ्रप्तंगत होने से 
उसकी सत्ता में कोई प्रमाण नहों है। 

( इस पृव्वपक्ष का हांकरमिश्र ऐसा समाधान देते हैं कि )--एक धर्मी में विद्वद्ध 
अनेकधमंप्रकारक ज्ञान संशय होता है--ऐसा संशय का लक्षण हो सकता है अतः उक्त. 
कोई दोष नहीं हो सकते )॥| १७ ॥ 

( भ्रठा रहवें सूत्र का दांकरमिश्र अवतरण देते हुए कहते हैं कि) १--बहिविंषयक 
( बाह्य विषयों में होने वाला ) तथा अन्तविषयक मानस विषय में होने 
वाला ऐसे दो प्रकार के संशय हैं। २--( इन दोनों में से ) 
१--हृश्यमानधर्मिक ( जिसके धर्मी का प्रत्यक्ष हो), तथा २--अदृश्यमानधर्मिक 
( जिसके आश्रयधर्मी का प्रत्यक्ष नहीं होता ) ऐसे प्रथम बहिविषयक सशय के दो 
भेद हैं। इन दोनों में से दृश्यमान घमिवाले संशय का उदाहरण यह है ज॑ंसे ऊध्वंता- 
विशिष्ट ( ऊँचे ) धर्मी पदार्थ को देखकर यह स्थाणु*( वृक्ष ) है, अथ वा पुरुष ! 
( क्योंकि इसमें ऊचा धर्मिर्प पदार्थ दिखाई देता है )। दूसरे अदृश्यमानघमिंक 
संशय का उदाहरण है जैसे अरण्य में झाड़ी के आड़ में रहने वाले गौ अथवा गवय 
( नील गाय ) को न दिखाई देने पर भी केवल उसके सींग को देखकर यह गौ है 
क्षयवा गवय ? ऐसा संशय । वस्तुतः विचार करने से वहाँ भी विषांण रूप धर्मी 
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वस्तुतस्तत्रपि विषाणघर्मिक एत्र सन्देहों विष/णमिदं गोसम्बन्धि गवयसम्बन्धि 
वेति। विवक्षामात्रात्त देविध्याभिधानम्‌ । यत्‌ सामान्य संशयहेतस्तदनेकत्र 
इृष्टे संशायकम एकत्र धर्मिणि वा हृष्टे संशयद्देतुरित्सत् प्रथमां विधामाह-- 


दृष्टश्व दृष्टवत्‌ ॥ १८ ॥ 
दृष्टमूद्धत्य॑ संशयहेतु: | दृष्टरदिति वतिप्रत्ययः तेन दृष्टाम्यां स्थाणपुरुषा- 
भ्यां तुल्यं तत्तते पुरोवर्निनि यदूध्वत्वं तद्र॒ष्ठ संशयहेतरित्यथ: ॥ १८ ॥ 
एकपश्रितिषयं यद्‌ हृष्ट तद॒दाहरति--- 
यथारष्टमयथारए्टवाच ॥। १६ ॥ 


'ह शाजआ"वा8८ 23 आन ६७२ १४१० 


( आश्रय ) का ही संदेह होता है कि यह सींग थो का है या गवय का ऐसा दृश्यमात- 
. धमिक ही यह भी संशय है । केवछ कहने की इच्छा मात्र से बहिविंषयक संशय के 
दृश्यमातधमिक तथा अदृश्यमानघर्मिक ऐसे दो भेद हैं। ( अर्थात्‌ विषाणमात्र के 
देखने के अनन्तर हुये संशय के दृश्यमान घर्मी वाले होने पर भी गोवछीवर्द न्याय से 
गींगमात्र धर्मी से मभिन्‍न दृश्यमानवमिता तथा उससे भिन्‍न हृश्यमानधमिता ऐसे 
कोई धर्मों को लेकर विभाजक की केवल इच्छा से दो प्रकार के संशयों को दो प्रकार 
कहा है। ) इस प्रकार बाह्य तथा आन्तरिक भेद से दो प्रकार के संशय कहकर कारण 
भेद से शंकरमिश्र भेद दिखाते हैं)--कि जो साधारण धर्म संशय का कारण कहा है वह 
अनेक धर्मीमें देखा हुआ अथवा एक धर्मी में देखा हुआ संशय का जनक होता है। 
इन दो प्रकारों में से प्रथम प्रकार सूत्रकार दिखाते हैं-.. द 

पदपदाथ्थं--दृएं च>देखा हुआ, दृष्तवबतृ-देखे हुओं के समान, ( संशय का 
कारण होता हू । 

भावाथ--देखे हुए स्थाणु तथा प्रुरुषों में समान रहने वाला देखा हुआ ऊष्वंता 
दिघमं संशय का कारण होता है ॥ १८ ॥ 

उपस्कार--देखा हुआ ऊध्वेत्व ( ऊंचाई | संशय का कारण होता है । 'दृष्टबत 
इस पद में समानार्थंथ वति यह प्रत्यय हैं इससे देखे हुए वृक्ष तथा पुरुष दोनों के 
समान वर्तमान है आग स्थित ऊंचे पदार्थ रूप धर्मी में जो ऊष्बंता ( ऊचाई ) वह 
देखने पर यह स्थाणु है या पुरुष इस संशय का कारण हैं यह सूत्र का अर्थ है ॥१८॥। 

( इस प्रकार अनेक-धमिविषय में संधय का वर्णन कर ) एक धर्मभिरूप विषय में 
देखे हुए सामान्य धर्म से उत्पन्न संशय का उदाहरण सूत्रकार देते हैं--- 

पद्पदार्थ--यथादुष्ट 5 जैसा पूर्व में देखा हुआ, अयथाह॒ष्टत्वात्‌ च->वेस्ान 
देखा हुआ होने से भी, ( संशय का ) कारण होता है ॥ १९ ॥ 

भावायें--किसी मनुष्य को पूर्व काल में केशयुक्त देखा था, उसी को दूसरे 
समय केशरहित ( मूडामस्तक ) देखा था, पश्चातु दूसरे काल में वस्त्र से भावृत: 


१२ बें० 


१७८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


+ * (रे " ञ्् हे 

संशयहेतुरिति शेष: | घकारः पूर्वोक्तसमुच्चयाथ:। अयथारश्त्वाद्धतो ये था- 
दृष्टमाप संशायकम्‌ यथा--चेत्रो यथा दृष्टः केशत्रान, काल्तान्तरे अयथाहष्ट: 
छ्् के दे 
क्रेशविनाकृतो दृष्ट इत्यथः | क्रप्मेण तत्रब चेत्रे बल्खाव्॒तमस्तके दृष्ट सति भवति 
संशयश्वेत्रोड5यं सकेशो निष्केशो वेति । तत्र हि चेत्रत्वं समानो घधमं: संशायकः 
स चकन्नव दृष्ट इत्यभिन्न एवं घ॒र्मिणि दृष्टः संशयहेतु:॥ १९ ॥ 

उपलबभ्यमानत्व॑ समानमेव धस संशय कारण माह--- 


विद्याड्विद्यातश्र संशय: ॥ २० ॥ 


त्रिद्य ति | आन्तरसंशयो हि विद्याइविद्याभ्यां भत्रति यथा मोहूत्तिकः सम्य- 
गादिशति चन्द्रोपरागांदि, असभ्यगपि | तन्र स्वज्ञाने संशयो5सय जायते सम्य- 


(ढंके हुए) मध्तक वाले उसी मनुष्य को देखकर यह केशसहित अथवा केश रहित 
है ऐसा जो संशय होत। है वह एक ही मनुष्यरूपी धर्मी में होने से एक धर्मिविषयक 


संशय है।। १९॥। 
उपस्कार--सुत्रोक्त हेतु में आकांक्षित पद 'संशयहेतु' संशय का कारण है ऐसा 


शेष पद देना । चकार से पूवं सूत्र में प्रदशित हेतु का ईस सूत्र के साथ समुश्चय संशय 
में दोनों हेतुओं का होना ) सूचित होता है । यथादृष्ट न होने के कारण (पहले ऐसा 
केशवाला न देखने के कारण) यथादृष्ट (कैशवाला देखना) भी संयश को उत्पन्न करता 
है जिस प्रकार चेत्रनामक मनुष्य पुवकाल में जंता केशवाला देखा था, दूसरे काल में 
वह अयधथारहृष्ट--क्रैशों के विना (मृ'डा मस्तक) देखा गया था यह सूत्र का अर्थ है। 
कऋरम से उसौ वस्त्र से आच्छादित मस्तकवाले चेन्र को देखने पर यह चेत्र इस समय 
केशयुक्त मस्तकवाला है अथवा केशरहित (मूंडा मस्तक ) है ऐसा संशय होता है। 
इस संध्षय में 'चेत्र॒त्वः दोनों काल के चन्र व्यक्ति में ववमान समान धमं ही संशय का 
जनक है, ओर वह एक ही में देखा है इस कारण अभिन्न ही धर्मी में देखा हुआ संशय 
का कारण है ॥ १९ || 

उपलब्ध होना यह समान ही धर्म संशय का कारण है यहद्द सुत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--विद्याइविद्यात: चल विद्या तथा अविद्या दोनों से भी, संशय:८ 
संशय ज्ञान होता है ॥ २० ॥। 

भावाथं--यथार्थ तथा अयथार्थ भी दो प्रकार का ज्ञान होता है जाने जाने वाले 
पदार्थ में ज्ञायमानत्व हेतु से यह ज्ञानविषय सत्‌ है अथवा असत्‌ ऐस। संशय होता है 
अत: उपलब्ध होना रूप समानधघरं संशय का कारण है ॥ २० ॥। 

उपस्कार--( “विद्या” इति ऐसा सूत्र का प्रतीक लेकर हंंकरमिश्न सुत्र को 
व्याख्या करते हैं कि )--आन्तरिक संशय विद्या तथा अविद्यों दोनों से होता है, जंसे 
ज्योतिषी का कहा हुआ चन्द्रगहण भादि क्षमुक ( इस ) समय में द्ोगा यह सत्य भी 
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गाविष्टमसम्यग्वेति | यद्दवा ज्ञानं हि कविद्विया भवति कचिचब्चाविद्या अप्रमा 
भवति, तथाच ज्ञायमानत्वात्‌ सदिद्मसद्ेति संशयो जायते। पुनः संशयग्रहण- 
मिहाप सामान्यप्रत्यक्षादेव संशयो न तु निमित्तान्तरादिति सूचनाथम । 
तथा च “समानानेकर्षर्मों पपत्तेविप्रतिपत्तिपत्त रुपलब्ध्यनुप लब्ध्यव्य वस्था- 
तश्व विशेषापेक्षो विमशेः संशय:” इति गौतमीये लक्षणे उपलब्ध्यनुपलद्ध्यव्य- 
बस्थेत्यस्य प्रथगेव संशयकारणत्वं केश्विदुक्त तन्निरस्तम्‌ ॥ २० ॥ 

क्षणतः स्व॒रऋपतश्व परीक्षाप्रथमाज्ञं संशय व्युत्पाय इदानों परीशा 
विषय शब्दं धर्मिणं दशयन्नाह्‌-- 


श्रोत्रग्रहणों योज्यं! स शब्द! ॥ २१ ॥ 
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होता है तथा मिथ्या भी ( अथात्‌ ज्योतिषी का बतलाया हुआ ग्रहण का समय कभी 
ठीक मिलता है कभी-कभी नहीं मिलता ) उसमें ज्योतिषी को स्वयं अपने ज्ञान में 
तीसरी बार संशय होता है कि यह मेरा बतलाया हुआ ग्रहण का काल सत्य है अथवा 
मिथ्या ( सूत्र में कहा हुआ विद्या तथा अविद्या पद भाव ( धरं ) प्रधान होने से 
'विद्यात्व तथा अविद्यास्व्र धर्म विद्या तथा अविद्या पद से लेता ) जिससे यह ज्ञान 
यथाथेता तथा अयधाधंता के साथ वंमान ज्ञानविषयता वाला है ऐसा ज्ञान होने से 
(यह ज्ञान यथार्थ है या नहीं ऐसा संशय होता है ) इस आशय से हांकरमिश्र दूसरे 
कल्प से (प्रकार से ) सूत्र का अ्रथ करते हैं कि)-अथवा ज्ञान कहीं यथाथ होता है कहीं 
अयथार्थ होत। है, अतः यह ज्ञान का विषय होने से सत्‌ यथार्थ हेया असत्‌ ऐसा 
संशय होता है। इस सूत्र में संशय प्रकरण होने पर भी पुन: सशय पद का प्रहण इस 
उक्त संशय में भी साधारण धर्म ज्ञान ही कारण है, दूसरा निमित्त नहीं है यह सुचना 
करने के लिये दिया है। इस ऐसी व्याख्या से समानानेकधर्मोंपपत्तेविप्रतिपत्ते- 
रुपलब्ब्यतुपलब्ध्यव्यवस्थातश्व विशेषापेक्षो विमश: संशय: अर्थात्‌ (समान धर्मज्ञान 
विशेष धमंज्ञान, विरुद्ध कोटिज्ञान, उपलब्धि की अव्यवस्था तथा अनुपलब्धि की 
अव्यवस्था से विशेष की क्षपेक्षा रखने वाले ज्ञान को संशय कहते हैं, इस गौतम 
महर्षिके किये संशय के लक्षण में उपलब्ध्यव्यवस्था तथा अनुपलब्ध्यव्यवस्था पृथक संशय 
के कारण हैं ऐपता वात्स्यायत मुनि के वात्स्यायत भाष्य में कहा है--पह खंडित हो 
गया ॥ २० ॥। 

इस प्रकार लक्षण तथा स््रूप से परीक्षा के प्रथम अंग संशव का वर्णन कर 
सांप्रत प्रस्तुत परीक्षा के विषय शब्दरूप धर्मी को दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदा्थ--श्रोत्रग्रहणः > श्रोज्ेन्द्रिय से ग्रहीत होने वाला, य/ऋूजो, अर्थ: ८ 
धमिरूप पदार्थ ( होता है ) सःब्यह, शब्द: - शब्दगुण है ॥ २१ ॥ 

भावाथ--श्रोत्रइन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने योग्य पदार्थ को शब्द कहते हैं ॥२१॥ 


१८० वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


श्रोत्रं ग्रहणं ग्रहकरणं यर्य स श्रोत्रमूहण:, अथ इति धर्मीत्यथ: | तथा च॑ 
शब्दवृत्तिधमषु श्रोन्नप्राह्मपु शब्दत्वतारत्वादिगुणत्व-सस्वादिषु नातिव्याप्रि: | 
अथंपदेन धमिफरेण जातिधमित्वम्‌ अभिप्रेतम्‌ अतः स्फोटनासा शब्द समवेतः 
शब्दों नास्तीति सूचितम्‌। नन्वेक॑ पदम्‌ एक वाक्यमिति प्रतीत्तिबछाइवश्यं स्को 
टोउद्ञीकत्तव्यः, न हि बहुबणोत्मके पदे बहुवणात्मके वा वाक्ये भवत्येकत्वप्र- 
त्ययः | म्फोट इति चार्थस्फुटोकरणाघीना संज्ञा | वणानां प्रत्येक ताबद्थप् 
याजनकत्वमेव, मिलनन्त्वेकबक्तृकाणामाशुत्तरविनाशि नामसम्भवीति स्फोट!दे 
वाथ प्रत्यय:, तज्ज्ञानमन्तरेणार्थस्फुटीभावाभावात्‌! स च स्फोटो यद्यपि पदनादे- 
नावस्थितेषु सवष्वेव वर्णेबु तथापि चरमवर्ण सफुटी भवति | सेत्रम | सट्टूतबद्गण- 
त्वं पदत्व॑ं तथा च सद्लेतबछादेव पदादथप्रतोतों कि स्फोटेन। वरणानाम्ब हूनाम- 


उपस्कार--श्रोत्र नामक इन्द्रिय प्रत्यक्ष का कारण जिसका होता है उस धर्मी 
( ध्र्थ ) को शब्द केहते हैं। इस शब्द के लक्षण में धर्मवाचक अर्थ पद के देने से 
श्रोत्रेरिद्रिय से गहीत होने वाले शब्द में वर्तमान शब्दत्व, तारत्व ( ऊँचापन ), गुणत्व, 
तथा सत्ताजाति में अतिव्याप्तिदोष नहीं हो सकता, (क्योंकि वह धर्मी नहीं है ) तथा 
घर्मिबोधक अर्थदद से समवायसम्बन्ध से जातिमात्र का आश्रय ऐसा अर्थ 
सूत्रकार को अभिप्रेत है जिससे स्फोट नाम का वेयाकरणों को अभिमत शब्दों में सम- 
बेत दूसरा छाब्द मानने की आवश्यकता नहीं हैं यह सूचित होता है । पृवंपक्ष--'यह 
एक पद है, यह एक बाकय है' इत्यादि प्रतीतियों के बल से स्फोट नाम के दुपरे 
हाब्द का दाब्द भी अवए्य मानना होगा, क्योंकि अनेक वर्णस्वरूप पद तथा अनेक वर्ण- 
स्वरूप वाक्य में एक ही है यह प्रतीति नहीं हो सकती । ( श्रतः एकत्ब-प्रतोति होने 
के लिये माना हुआ दूसरा स्फोट शब्द मानना होगा ) वह अर्थ को स्पष्ठ करता है इस 
कारण उसका नाम स्फोट है । क्योंकि पदचटित प्रत्येक वर्ण तो एक श्र के बोधक हो 
ही नहीं सकते, और एक वक्ता से उच्चारण किये शभत्यन्त शीघ्र नष्ठ होनेवाले वर्णों का 
मिलन ( मिलना ) असंभव है इस कारण उन वर्णों से उत्पन्न स्फोट नामक ७छाब्द से 
ही अथं ज्ञान होता है, क्योंकि उसके ज्ञान के बिना अथ स्पष्ठ न होगा । वह सफोट 
धब्द यद्यपि एक पदरूप से वर्तमान पदघटित संपुण वर्णों में है तथापि अन्तिम वर्ण में 
स्पष्ट होता है, ( अतः स्फोट अवश्य मानना होगा )-- | द 

उत्तर--ऐसा नहीं क्योंकि संकेत-विशिष्ट वर्णों का नाम है पद, अतः संकेत 
( शक्ति ) के बल से ही पद से क्षय का ज्ञान होने के कारण स्फोट मानने की कोई 
आवश्यकता नहीं हैं । ( अव्यवहितोत्त रत्व सम्बन्ध से संकेत-विशिष्ट वर्णत्त्र ही पदत्व 
है भतः घटादि उक्त पद अथवा उम्रका ज्ञान संकेत ( शक्ति ) ज्ञान को सहायता से ही 
क्षय का बोध कराता है, जिससे परस्पर वर्णों के संसर्ग को विषय करने वाला शाब्द 
ज्ञान होता है, ऐसा होने से वर्गों के अतिशीघ्र विनाश-स्वभाव होने पर भी कोई 


अ० २, आ० २] शब्दे संशयहेतुनिरूपणम्‌ १८१ 


प्येका्थप्रतिपादकत्वमेक धर्मेममिप्रेत्य एक पदमिति भाक्तों व्यवहार: एवं 
वाक्ये5पि | यदि वर्णातिरिक्त: पदात्मा ऋश्वचित्‌ प्रत्यक्षतो ग्रह्मंत स्वीक्रियेतापि 
स्फोट: सोथ्यं स्फोटवादस्तुच्छत्वादुपेक्षितः सूत्रकृता ॥| २१ ॥ 

तदेव॑ शब्दे धर्मिण्युपस्थिते गुणत्वे सत्येव तस्याकाशलिल्ञस्वम्‌ | अतो 
गुणत्वव्यवस्थापनाय त्रिकोटिक॑ संरायमुपपादयन्नाह-- 

तुल्यजातीयेष्वर्थान्तरमृतेषु विशेषस्थ उभयथा इृष्टलात ॥२२॥ 

राब्दं संशय इति शेष: । शब्दे शब्द॒त्वं श्रोत्रपराह्मत्वं चोपलभ्यते, तन्च॒तुल्य- 
जातायषु त्रयांविशतो गुणेबु अथान्तर भूतेषु द्वव्येषु कमंसु च विशेषस्य व्यावृत्ते: 
उभयथा उभ्यत्र दशनातू शब्द: कि गुणों द्वव्यं कम वेति' संशयं जनयति । 
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दोष नहीं हो सकता । इस आशय से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )---अनेक भी वर्ण 
एक अर्थ को वर्णत्वरूप एकधर्म के श्रभिप्राय से होता है, अत: एकपद है यह गौण 
व्यवहार होता है इसी प्रकार वाक्य में भी, क्योंकि यदि वर्णों से भिन्‍्न पदरूप किसी 
स्फोटादि दाब्द का प्रत्यक्ष से ग्रहण हो तो वह स्फोट माना भी जाय, इस कारण यहु 
वेयाकरणों का स्फोटवाद तुच्छ ( व्यर्थ ) होने से मह॒षि कणाद ने इसकी उपेक्षा की है 
शर्थात्‌ स्फोट शब्द का वर्णन नहीं किया है॥ २१ || 

तो इस प्रकार धाब्दरूप धर्मी के उपस्थित होने पर, गुण होने से ही पूवंप्रदर्शित 
रूप से आकाक्ष का लिजु धाब्द को कहा गया है। अत: दाब्द में गुणत्व का सिद्धान्त 
दिखाने के लिये प्रथम उसमें तीन ( कोटि ) तीन भागों को लेकर संशय का उपपादन 
करते हुए धृत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--तुल्यजातीयेषु - समानजातिवाले गुणपदार्थों में, अर्थान्त रभृतेषुलद्सरे 
पदार्थ द्रव्य, तथा कर्मों में, विशेषस्य ८ भेद के, उभयथा > दोनों में, हृष्टत्वात्‌ 5 देखा 
होने से ( शब्द ) गुण है द्रव्य है, या कम ऐसा संशय होता है । २२ ॥ 

भावाथें--शब्ट में वर्तमान श्रोत्रग्राह्मयता तथा शब्दत्वरूप विशेष ( भेदक ) के 
गरुणरूप से समानजातीय रूपादि गुणों तथा दुसरे द्रव्य तथा कर्म पदार्थों में दिखाई देने 
पे शब्द गुण है, या द्रव्य अथवा कम ऐसा संशय होता है ।। २५ ।॥। 

उपस्कार--सूत्रोक्त हेतु का “शब्द में संशव होता है' ऐसा आकांक्षित (शेष ) 
भाग पूरा कर सूत्र को व्याख्या करना । शब्द में शब्दत्व जाति तथा श्रवणेन्द्रिय से 
प्रत्यक्ष होना भी उपलब्ध होती है, और वह गुणत्वेत समानजाति के रूप, रस आदि 
चतुविशति गुणों में, तथा असमानजातीय द्रव्य, तथा कर्मरूप दूसरे पदार्थों में भी 
विशेष ( व्यावृत्ति ) भर्थात्‌ न रहना उभयथा ( दोनों में ) दीखने ते शब्द क्या गुण 
है या द्रव्य या कर्म ऐसा संशय उत्पन्न करता है। सामान्यविशेष तथा समवाय में 
शब्द का संद्य नहीं हो सकता क्‍योंकि 'सदनित्य॑' इत्यादि सुत्र में दिखाये हुए सत्ता+ 


श्पर वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सामान्यविशेषसमवायको टिकत्वन्तु सत््वकारणवस्त्वादिवैधम्यद्शनान्न भव॒ति | 
ननु चासाधारणधमस्यानध्यवसायजनकत्वात्‌ संशयजनकत्व॑ प्रतिषिद्धप शब्द्‌- 
त्वं श्रात्रप्राह्मत्यद्वासाघधारण एवं धर्म: कथं संशय जनयिष्यतीति चेत्सत्यम्‌ ! 
ब्यावृत्तिस्थ जातोयासजातोयसाधारणोति व्यावृत्त: साधारणस्यब धमस्य 
संशयजन कत्वेनात्त त्वातू | 

शब्दत्बप्रतियोगिको ज्यावृत्ति:ः समानो धर्म: उभयगतव्यावृत्तिप्रतियोगित्वग्व 
शब्द्त्वमसाधारणों घमः | तदुक्त विशेषस्योभयथा दुशनादिति! | अन्न हि विशे 
पस्य व्यावृत्तरुभयत्र सजातोये :विजातोये च दशनस्य संशयददेतुत्वेनो पादानात्‌ 
सच समान एवं धर्म इति ॥ २२॥ 


तदेव॑ संशय दशपयित्वा द्रव्यत्वकोटिव्युदासायाह-- 


जाति, कारणवत्ता इत्यादिकों के विरुद्ध धर्म ( सत्ताजाति का न होना, कारण वाले न 
होना इत्यादि विरुद्ध ध्ं का दर्शन होता है । शंका--असाधारण ( विशेष ) षर्कम को 
अनध्यवसाय ( अनिश्चयात्मक ) ज्ञान के जनक होने से वह संशयजनक नहीं होता 
ऐसा कह आये हैं, घब्द में वर्तमान दब्दत्व जाति तथा श्रवणन्द्रिय से प्रत्यक्ष का होना 
भी असाधारण धमं ही हैं तो वह संशय को कंसे उत्पन्न करेगा ? उत्तर--पृव॑पक्षी का 
कथन सत्य है, किन्तु समानजातीय तथा असमानजातीयों में उक्त प्रकार से दब्दत्व 
तथा श्रोत्रेन्द्रियग्राह्मता का न होता भी समानजातीय तथा असमानजातीय में साधा- 
रण है, अत; ब्यावृत्तिक्प साधारण घमं ही संशयजनक है ऐसा कहा है । 


(यदि यहाँ पर “व्यावृत्ति का अर्थ होगा सामानाधिक रण्यरूप सम्बन्ध, उसको कोई 
प्रतियोगी तथा अनुयोगीरूप सम्बन्धी मानना ही होगा- वह व्यावृत्तत्व धरमंमें न होने से 
प्रमेयत्वादि धर्म के समान साधारण होनेपर भी भम्बन्ध नहीं हो सकता' ऐसी पृर्वपक्षी 
धांका करे, तो शंकरमिश्र कहते हैं कि )--शब्दत्वप्रतियोगिक व्यावृत्ति है समानधर्म 
ओर उभयगत व्यावृत्ति की प्रतियोगिता रूप छाब्दत्व है असाधारण धमं, यही 'विद्येष- 
स्योभयथादुष्टत्वात्‌! ऐसा सूत्र में कहा है। प्रकृत में व्यावुत्ति रूप विशेष को समान- 
जातीय तथा विजातीय दोनों में देखना संशय का कारण है ऐसा कहने से, वह विशेष 
समान हो धर्म है ऐसा सिद्ध होता है ( अर्थात्‌ वृत्तिता के नहीं रहने के नियामक न 
होने वाले सम्बन्धस्वरूप व्यावृत्तत्व का ज्ञान 'एक सम्बन्धी का ज्ञान दूसरे सम्बन्धी 
को स्मरण कराता है” इस निषम के अनुस।र सामानाधिकरण्य के समार्न परस्पर में ही 
प्रतियोगी तथा अनुयोगी रूप होता है )॥| २२ !। 

( तेइसवें सूत्र का अवतरण देते हैं कि )--इस प्रकार ाब्द में संशय दढाब्द को. 
दिखाकर द्रव्यत्वरूप एक कोटि ( पक्ष ) का शब्द में निराकरण करने के लिये सुत्र- 
कार कहते हैं-- 


अ० २, आ० २] शब्दकमनिरूपणपम्‌ १८३ 


एकद्रव्यत्वान्न द्रव्यम ॥ २३ ॥ 

एक द्रव्यं समवायि यस्य तदेकद्रव्य॑ द्रव्यव्त किमप्येकद्रव्यसमवायिकार णक॑ 
न भवतीति द्र॒व्यवेधम्योन्नायं शब्दो द्रव्यमित्यथः !। २३ ॥ 

ननु कर्मेकद्रव्यमेव तथा च शब्दः कर्म स्थादित्यत आह-- 

नापि कर्माज्चाज्षुपत्वात्‌ ॥ २४ ॥ 

प्रत्ययस्य शब्दविषयकस्याचाक्षुपत्वात्‌ चश्ुभिन्नवदिरिन्द्रियजन्यस्वादि- 
त्यथं: | तथा च शब्द॒त्वं न कर्मवृत्ति चाक्षुषप्रत्यक्षावृत्तिजातित्वात्‌ रसत्वादिव- 
दिति भाव: ॥ २४॥ 

ननु शब्द: कम आश्युतरविनाशित्वात्‌ उत्क्षेपणादिवदिति चेद्त्राह--- 

पदपदा्थ--एकद्रव्यत्वात्‌ - केवल आकाश रूप समवायिकारण वाला होने से, 
न नहीं हो सकता, द्रव्य ८ छाब्द द्रव्य ॥ २३॥। 

भावाथ--कोई भी का द्रव्य एक समवायिकारण द्रव्य वाले नहीं होते और 
शब्द का केवल आकाश ही द्रव्य समवायिकारण है, अत: शब्द द्रव्य पदार्थ नहीं हो 
सकता ॥ २३ ॥ 

उपस्कार--एक द्रव्य है समवायिकारण जिसका वह एक द्रव्य कहाता है। कोई 
भी कार्यद्रव्य एक समवायिकारण द्रव्य में उत्पन्त नहीं होता, इस प्रकार द्रव्य का 
विरुद्ध धर्म शब्द में होने से वह द्रव्य नहीं है यह सूत्र का अथ्थ है ॥ २३ ॥ 

कमंपदार्थ में एक द्रव्य ही समवायिक्रारण होता है, यह समान धर्म शब्द में 
होने से वह कम पदार्थ ही क्‍्योंन माना जाय ? इस शंका के समाष्यनाथं सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदा्थ--न भपि > और नहीं भी है, कर्म - दाब्द कमपदार्थं, आचक्षुषत्वात्‌-< 
चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष न होने से ॥ २४ ॥ 

भावाशे--शब्द का ज्ञान चक्षुरिन्द्रिय से न होने के कारण वह कमंपदार्थ भी नहीं 
हो सकता और चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है।। २४ ॥ द 

उपस्कार--शब्द विषय का ज्ञान अचाक्षुपत्वात्‌ इसका अथ है चक्षुरिन्द्रिय से 
भिन्न श्रोश्नरूप बहिरिन्द्रिय से उत्पन्त होने के कारण ( छाब्द कमपदार्थ नहीं है)। 
ऐसा अर्थ है। ( यहाँ पर चक्षुरिन्द्रिय से उत्पन्न नहीं होने से ऐसा कहने से वायुक्रिया 
में व्यभिचार दोष-वारणाथ चक्षुभिन्न ऐसा कहा है )। ऐसा होने से शब्दत्व जाति, 
कम पदार्थ में नहीं रहती, चाल्षुषप्रत्यक्ष में न रहने वाली जाति होने से, रसत्वादि- 
जातियों के समान ऐसा अनुमान होता है यह सुत्रकार का अभिप्राय है ॥ २४ ॥ 

“यदि शब्द 'कमंपदार्थ है, अतिशीघ्र विनाशी होने से, उत्क्षेपणादि कर्म के समान! 


इस अनुमान से शब्द में कमंता का अनुमान करेंगे” ऐसा पृ्व॑पक्षी छंका करे तो सुत्रकार 
उत्तर देते हैं-- द 


१८४ वेशेषिकसूत्रो पसकार: 


गुशरय सतोड्पवर्ग! कममिः साधम्येम्‌ ॥ २४ ॥ 


अपवबगः आशुनाश: स च गुणत्वेषपि द्वित्वादिवदाशुभाविनाशकसन्निपाता- 
धोन इति फंमेभिः साधम्यमात्रम॒स्य न तु कमत्वमेय । त्वदुक्तहेतो राशुतरबिना- 
शिल्स्य द्वित्वज्ञानसुखदु:खादिभिरनेक्रान्तिकत्वमिति भाव: ॥ २५ ॥ 

नन्नु पिध्यतु शब्दों गुणस्तथापि नाततावाकाशछिड्डम्‌ । आक्वाशं हि तदाउच्नु 
. मापयेत्‌ यदि तस्य काय: स्थात्‌ ' किन्तु नित्य एवायं, कदाविदनुपत्नम्भस्तु ठय- 
खकामावप्रयुक्त इत्याशछुथाहू-- 


सतो लिब्भाभावात्‌ ॥ २६ ॥ 
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पदपदाथ--गुणस्य ८ गुण पदा्थ के, सत: ८ शब्द के होते पर, अपवर्भ: ८ शीघ्र 
नाश होना, कमंभि) 5 कमंपदार्थों से, साधम्यंघ्रु > समान धमं है ॥। २५ ॥। 

भावाथ--श्षीघ्र विनाशिता रूप छाब्द में कमंता साधक हेतु के द्वित्वादि ज्ञान 
तथा सुख-दुःखादि गुणों में रहने पर भी कमंता न होने के कारण व्यभिचार दोष 
होने से शब्द गुण होने पर उसका शीघ्र नाश होता यह कर्म पदार्थों का उसमें केवल 
साधम्य है न कि शब्द कमंपदार्थ है।। २४ |! 

उपस्कार--अपवर्ग ( क्षीत्र विनाश ) वह छाब्द के गुण पदार्थ होने पर भी 
द्वित्वादि गुण के नाश में अपेक्षा बुद्धिनाश रूप कारण के सांनिष्य के सप्रान छब्द 
के शीघ्र विनाश के कारणों के संनिहित होने से होता है, इस प्रकार यह भाशु विनाश 
कैवल कमंपदार्थों के साथ समानधमंमात्र है, न कि छाब्द में कमंत्व ही है। आपके 
( पू्वपक्षी ने ) अनुमान में दिया हुआ 'आशुतर विनाहिता रूप हेतु द्वित्वगुण ज्ञान, 
सुख, दुःख इत्यादिकों में व्यभिचार दोषग्रस्त है। ( क्‍योंकि उनमें शीघक्र-विनाशिता 
हेतु के रहने पर भी कमंत्वरूप साध्य नहीं है) अतः व्यभिचारी दुष्टहेतु है। (अत: कमंत्व 
का साधक नहीं हो सकता )॥ २५ ।। 

हांकापुवक छब्बीसवें सूत्र को (शंकरमिश्र ऐसा अवतरण देते हैं कि)--शब्द गुण 
है यह उक्त रीति से सिद्ध होने पर भी वह आकाशद्रव्य का साधक लिजु नहीं हो 
संकता, क्योंकि वह आकाश की अनुमान से तब सिद्धि कर सकेगा, यदि वह काय॑ हो, 
किन्तु यह शब्द तो नित्य ही है, नित्य होने पर कदाचित्‌ छाब्द की उपलब्धि नहीं 
होती इसका कारण यह है कि उच्चारणादि वत्यंजकों का न होना ( अर्थात्‌ शब्दनित्य 
होने पर भी सवंदा उसकी उपलब्धि उच्चारणादि अभिव्यंञकों के सबंद। न होने से 
नहीं होती ) इस शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--सतः ८ सदा वर्तमान नित्य शब्द का, लिज्धाभावातु >प्रमाण न 
होने से ॥ २६ ।। 

भावार्थ--यदि उच्चारण के पूर्व में नित्य शब्द है तो उसमें कोई श्रमाण होना 


अ० २, आ० २ ] शब्दव्यक्लष्यतानिरूपणम्‌ू. १८५ 


यदि हि उच्चारणात्‌ प्रागृध्व शब्दः सन्‌ स्थात्‌ तदा सतो5स्य छिड्ढें प्रमा- 
जान्तरं स्थात्‌। न चाश्रवणरश्शायां शब्द्सस्वे प्रमाणमस्ति, तस्मातू कांय्य 
एवाय॑ न व्यद्भय इति ॥ ९६ ॥ 
इतश्व न व्यज्अयो5 सावित्याह-- 
९5 3 
नित्यवेधम्पात्‌ ॥ २७ ॥ 


नित्येन सहास्‍्य शब्दस्य वैधम्यमुपलभ्यते यतमश्रेत्रो वक्तोत्यन्रावृतो इपि 
चेत्रमैत्रादिवंचनेनानुमीयते । न च व्यञ्ञकः प्रतोपादिव्यज्येन घटादिना 
क्वचिद्नुमोयते, तस्माज्वन्य एवायं न व्यड्भधथ इति भावः || २७॥। 

व्यज्ञथ॒त्वे बाधकमुक्त्वा सम्प्रत्यनित्यत्वे द्ेतुमाह-- 


सकल न ॥ टन >आरकॉटातक ५ के अ-कनबिकमक- 3 ७+३७३*+ 


चाहिये, किन्तु उच्चारण के पूर्व शब्द है इसमें दूसरा कोई प्रमाण न होने से एब्द 
नित्य है यह नहीं हो सकता ॥। २६ ।। 

उपस्कार--यदि कण्ड, तालु आदि संयोग रूप उच्चारण तथा भेरी-दण्ड संयोगादि 
रूप क्रम से वर्ण तथा ध्वनि रूप दाब्दजनक व्यापार के पूर्व भी दोनों प्रकार के 
शब्द विद्यमान हों तो उसकी सत्ता होने में कोई दुसरा प्रमाण होगा, किन्तु जिस काल 
में शब्द का श्रवण नहीं होता उस काल में भी शब्द है ऐसा मानने में कोई प्रमाण 
नहीं है। इस कारण दाब्दगुण कार्य ( अनित्य ) ही है, न कि उच्चारणादिकों से 
ड्यंग्य ( अभिव्यक्त ) होता है। ऐसा सिद्ध होता है ॥ २६ ॥ 

और इस हेतु से भी शब्द व्यंग्य नहीं है-- 

पद्पदाथे--नित्यवेधर्म्यात्‌ > नित्यपदार्थों के शब्द में विरुद्ध धर्म होने से ॥२७॥। 

भावार्थ--स्थिरपदार्थ घटादि के व्यंग्य ( प्रकाशन योग्य ) पदार्थ से प्रकाशक 
प्रदीपादिकों का कहीं अनुमान नहीं होता और वचनादिकों से वक्ता का अनुमान 
होता है ऐसा नित्य स्थिरपदार्थों का विरुद्धघ्म होने से भी दब्द व्यंग्य नहीं है किन्तु 
कार्य ( अनित्य ) है यह सिद्ध होता है ।। २७ ॥। 

उपस्कार--नित्य ( स्थिर ) पदार्थों के साथ इस छब्दप्रुण का विरुद्धधर्म 
मिलता है, क्योंकि चेत्र नामक मनुष्य बोल रहा है ऐसा कहने पर छिपा हुआ भा 
चैत्र-मत्रादि वक्ता पुरुष की अनुमान से सिद्धि होती है। और नहीं होती व्यञ्जक 
( प्रकाशक ) दोप आदि की व्यंग्य ( प्रकाश योग्य ) घटादि पदार्थों से कहीं भी 
अनुभिति से सिद्धि, इस कारण दाब्द गुण कार्य (जन्य) ही है नकि व्यंग्य यह सूत्र का 
अभिप्राव है ॥ २६ ।। 

शब्द की व्यंग्यता में बाघक को कहकर सांध्रत इसके अनित्य होने में साधक हेतु 
को सुत्रकार कहते हैं-- 


१८६ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


अनित्यथायं कारणतः ॥ २८॥ 
कारणत उत्पत्तद धत्वादिति शेष:। उपलभ्यते हि भेरीदण्डसंयोगादिभ्यः 
प्रादुभवन्‌ शब्द:, तथा चोत्पत्तिमक्त्वादनित्योडयमिति । यद्वा कारणत इति कार- 
णबत्त्वहेतुमुपलछक्षयति ॥ २८ ! 
ननु च कारणवर्तवं शब्दस्य स्वरूपासिद्धमत आह-- 


न चापिद्धं विकारात ॥ २६ ॥ 
शब्द्स्य कारणवस्त्वमसिद्धमिति न वाच्यम्‌ तोब्रमन्दा दिभावेन विकारस्य 
 दशनात्‌ भेतेदण्डामिघातस्य तोत्रतया तोत्रध्य मन्दतया मन्दस्य शब्दस्योप- 
मी जटक अ नी किनटस टन कलम डक किम कील जिद सम पलक कल मीट पद कल लाल लद मकर न अप कि 
पद्पदाथ--अनित्य: च ७ और अनित्य भी है, अयं - यह दब्दगुण, कारणत:- 
कारण से उतल्न्त होने के कारण ॥ २८ ॥। 
भावाथ--केवल छाब्द के व्यंग्य होने में पुर्वोक्त बाधक होने से ही नहीं किन्तु 
शब्द की कारण से उत्पत्ति भी देखने में आती है इस कारण भी दाब्द व्यंग्यजन्य 
नहीं किन्तु ( कायं ) है यह सिद्ध होता है ॥ २८ ॥ 
उपस्कार--- सूत्र में आकांक्षित पद का शेष दिखाते हुए शांकरमिश्र सूत्र की' 
व्याख्या करते हैं कि )-- 'यह शब्द अनित्य है कारण से उत्पत्ति दीखने के कारण 
ऐसा सूत्र में अवशिष्ट पद देना । क्योंकि भेरी (नगाड़ा) तथा दण्ड के संयोग तथा कण्ठ- 
तालु झादि के संयोगांदिकों से प्रगट होने वाली ध्वनि तथा वृणणरूप दाब्द 
गृहीत होता है, ऐसा होने से आपत्ति-विशिष्ट होने से यह शब्द श्रनित्य है ऐसा सिद्ध 
है । अथवा सूत्र के 'कारणत:” इस पद से कारणवान्‌ होने से ऐसा शब्द की अनित्यता 
में सुश्रकार ने हेतु सुचित किया है इससे भी द्ाब्द अनित्य कार्य है। यह सिद्ध है।।२८॥।॥। 
यदि “शब्द में द्वितीय पक्ष से कारणवान्‌ होना यही नहीं माने तो वह अनित्यता- 
साधक कारणवत्त्व हेतु स्वरूपासिद्ध नामक दुष्ट हेतु होगा तो उससे अनित्यता कैसे 
सिद्ध होगी । इस दंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ--न च > और नहीं है, असिद्धं -कारणवत्ता असिद्ध नहीं है, विका- 
रात्‌ ७ तीव्र, तीन्रतर मन्द, अतिमन्द इत्यादि शब्दों में विकारों के दिखाने से ।। २९ ॥। 
भावाथ--पूव॑पक्षी के दिये हुए शब्द की अनित्यता के साधक कारणवत्त्व हेतु 
में स्वरूपासिद्धि दोष हो भी नहीं सकता, क्योंकि दब्दों में 'यह शब्द तीब्र है, यह भ्रति- 
तीव्र है, यह मन्द है, यह अतिमन्द है। ऐसे भेरी तथा दण्ड के अभिषातों की तीब्गता 
तथा मन्दता के भेद से प्रतीति होती है, क्रतः कारणवत्त्व हेतु शब्द में सिद्ध होने से 
उक्त दोष नहीं हो सकता ॥। २९ ॥ 
उपरकार--शब्द में कारणवत्ता हेतु असिद्ध है, ऐसा व्यंग्यतावादी नहीं कह 
सकता, क्योंकि तीत्र ( तीखा ) मन्द, इत्यादि रूप से शब्द में विकार दीखता है,. 


अ० २, आ० २ ] शब्द्व्यज्नयतानिरूपणम्‌ १८७ 


लम्भात्‌ । नह्यभिव्यञ्ञकतोन्रत्वाद्यवोनो 5भिव्यज्ड-थतीत्र॒त्वादिः । तथाच 
कारणतो बिकारादनुमीयते जन्यो5यं न त्वमिव्यद्डन्थ इत ॥ २५ || 

ननु व्यक्ञकस्येवायं महिमा यत्तोत्रमनन्‍्दादिभावेनाभिव्यनक्ति भेरीदण्डाय- 
भिहतो वायुरेव तीत्रो मन्दश्य तथा प्रत्ययमाघत्त अत आह-- 


अभिव्यक्तो दोषात्‌ ॥ ३० ॥ 


शब्दस्याभिव्यक्तों समानदेशानां समानेन्द्रियग्राह्माणां प्रतिनियतव्यज- 
कव्यड्भ-यत्वं दोषः स्यातू। न थ ताहशानां प्रतिनियतव्यज्ध रूव्यड्ड-यत्वं क्वचिदू 


सरलएनल्‍मलमबध्का 


बयोंकि भेरी और दण्ड के दब्द के कारण अभिधात नामक संयोग से तोब् होने से तीर 
और मन्द होने से मन्द शब्द की उपलब्धि होती है। व्यब्जक के तीव्रता तथा मन्दता 
के अधीन व्यंग्य पदार्थों में तीन्रता, मन्दतादि नहीं होते (अर्थात्‌ प्रदीप के तीव्रता भेदता 
के अधीन घटादि व्यंग्य पदार्थों में तीव्रता, मन्दता नहीं होती ) तथा च ऐसा होने से 
विका ररूप कारण से अनुमान किया जाता है कि यह शब्द गुणजन्य ( कार्य ) है न कि 
व्यंग्य होनेवाला स्थिर नित्य ऐसा सूत्र का अथ्थ है ॥। २९ |! 

यदि यहाँ पर व्यंजक का ही यह महिमा है कि वह तीज तथा मन्द इत्यादि शब्दों 
को प्रकट करता है, अर्थात्‌ भेरी तथा दण्डसे अभिधात संयोग का आश्रय वायु ही तीव्र 
और मन्द होने से शब्द में तीव्र तथा मन्द प्रतीति को उत्पन्न करता है' ऐसी शंका 
पुर्वेपक्षी करे तो इसका समाधान सूत्रकार ऐसा करते हैं--- 

पद्पदाथ--अभिव्यक्तौ > शब्द की अभिव्यक्ति मानने में, दोषातृ ८: नियत ध्यंजक 
से व्यक्त होने का दोष होने से शब्द व्यंग्य नहीं हो सकता )॥॥ ३० ॥। 

भावाथ--पृ्व पक्षी का कहा हुआ वायु की तीब्रतादिकों से शब्द की तीब्रतादि 
होना युक्त नहीं है. क्योंकि ऐसा मानने से समान इन्द्रिय से गरहीत होने वाले एक ही 
देश में वर्तमान विषयों में प्रत्येक विषय के ग्रहण में भिन्‍त-भिन्‍न व्यंजक मानने पड़ेंगे, 
यह दोष आ जायगा, अत: शब्द स्थिर (नित्य) व्यंग्य है यह नहीं हो सकता, किन्तु 
क्नित्य जन्य है यह सिद्ध होता है ॥ ३० ॥। 

उपस्कार--पृवं पक्षी के कथनानुसार वायु की तीब्रता तथा मच्दता से यदि छाब्द 
में तीव्रता तथा मन्दता के कारण नित्य शब्द की अभिव्यक्ति मानने से समान (एक ही) 
देश में रहने बाला तथा समान ( एक ही ) इन्द्रिय से गहीत होने वाले पदार्थों के 
ग्रहण में प्रत्येक पदार्थों की अभिव्यक्ति के लिये भिन्‍न-भिन्‍न व्यज्जक मानने पड़ेंगे 
यह दोष होगा । किन्तु एकदेश में रहने वाले एक ही चक्षु आदि इन्द्रियों से ग्रहीत 
होने वाले अनेक घटादि पदार्थों के ग्रहण में भिन्न-भिन्न इन्द्रियादिखूप व्यअ्जक होते हैं. 
यह देखने में नहीं आता । 


१८८ वेशेषिकसून्नो परकारः 


दृष्टम्‌ | अत्र यदि तथा न स्वीक्रियेत तदा ककाराभिव्यक्तौ स्वंवर्णीभिव्यक्ति- 
प्रसज्ञ:। ननु समानदेशानामपि सक्त्वनरत्वत्राह्मणस्वार्ना स्वरूपसेद्‌-संस्थान- 
योनिव्यड्डन्थानां प्रतिनियतव्यश्ञकव्यड्ड-थत्वं दृश्मेवेति चेन्न तेषां समानदेश स्वा- 
भावात्‌ | न हि यावान्‌ देश: सक्त्वस्य ताबानेव नरत्वस्य ब्राह्मणत्व- 
स्थ वा !। ३० ॥ 

इतश्व नाभिव्यज्ञयते त्याह-- 


संयोगादविभागाच शब्दाच शब्दनिष्पत्ति: | ३१ ॥ 


संयोगात्‌ भेरीदण्डादिसंयोगात्‌, विभागात्‌ बंशे पाठ्यमाने ! तत्र संयोग- 
स्तावन्नायस्य शब्दस्य कारणं तदभावातू तस्मात्‌ वंशदलद्व यविभागो निमित्त* 


इस अभिव्यक्ति पक्ष में यदि ऐसा (प्रत्येक व्यंग्य के लिये नियत व्यंजक न होना) 
ने माना जाय तो एक ककारवर्थ कें कण्ठ-तालु आदि संयोगरूप व्यंजक से अभिव्यक्ति 
होने पर सम्पूर्ण ख आदि वर्णों की अभिव्यक्ति होने की आपत्ति आ जायगी। यदि 'एक 
ही मनुष्य शरीररूप देक्ष में वतंमान, स्वरूप के भेद, अवयवों की रचनारूप आकृति, 
तथा योनि ( जन्म स्थान ) इनसे क्रम से अभिव्यक्त होने वाली सत्ताजाति, मनुष्य 
होना तथा ब्राह्मणता इन तीनों के अभिव्यक्ति (ज्ञान) होने से प्रत्येक सत्ता आदि का 
भिन्न-भिन्न स्वरूप भेद आदि व्यंजक से व्यक्त होना देखाता ही है' ऐसी शंका पूव॑पक्षी 
करे तो, यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि वे समान देश ही नहीं हैं, कारण यह कि 
जितना सत्ताजाति का विषय देश है उतना ही मनुष्यता अथवा ब्राक्षणत्व का नहीं है 
( अर्थात्‌ सत्ताजाति गुणादिकों में भी रहने से सबसे अधिक देश में रहता है, मनुष्य व 
केवल मनुष्य शरीरों में रहता है, और ब्राह्मणता मनुष्यों में भी केवल ब्राह्मणों में रहती 
है न कि शाद्वादिकों में ) ॥ ३० ॥ 

इस हेतु से भी शब्द व्यंग्य नहीं है किन्तु कार्य है-- 

पदपदा्थ--संयोगात्‌ > संयोग में, विभागात्‌ च 5 ओर विभाग से, शब्दातू च& 
और क्षब्द से भी, शब्दनिष्पत्ति > शब्द की उत्पत्ति होती है ॥ ३१ ॥। 

भावाथ--संयोग, विभाग, तथा छाब्द से भी शब्द की उत्पत्ति होती है इस कारण 
भी शब्दजन्य गुण है न कि अभिव्यंग्य नित्य ( स्थिर ) यह सिद्ध होता है ॥ ३१ ॥। 

डउपरकार--संयोग से अर्थात्‌ भेरी क्षैर दण्ड के संयोगरूप असमवायिकारण से 
भेयकिाशरूप समवायिकारण में छाब्दरूप कार्य उत्पन्त होता है। तथा बांस के फाड़ने 
पर बांस के अवयवोंके तथा आकाहके विभाग रूप असमवायिकारण से बांस में वर्तमान 
आकाशरूप समवायिकारण में शब्द कार्य उत्नन्न होता है। इस शब्द में संयोग प्रथम 
शब्द का कारण नहीं हैं, क्योंकि संयोग यहाँ पर नहीं है, इस कारण दोनों बांस के 
आअवयवों का परस्पर विभाग इस छाब्द में निमित्त कारण है, दोनों बांस के दलों का 


अ० २, आ० २ ] शब्दस्यानित्यत्वे हेतुनिरूपणप्‌ श्घ९्‌ 


कारण दलाकाशविभागश्वासमवाय्रिकारणम्‌ | यत्र च दूरे बीणादावुत्पन्नः 
शब्दः तत्र सनन्‍्तानक्रमेण उत्पद्यममानः शब्दः कणशष्कुल्यवच्छिन्नमाकाशदेशमा- 
सादयन ग्रह्मते तेन शब्दादपि शब्दनिष्पत्तिरिति ॥ ३१ ॥ द 
अनित्टत्वे हेत्वन्तरं समुरिचिनोति-- 
लिज्लाच्चानित्यः शब्द! ॥ ३२॥ 
वर्णात्मक:ः शब्दोउन्त्यः जातिमच्त्वे सति श्रोत्रग्राह्मत्वात्‌ वीणादिध्वनिब- 
द्त्यिथं: ।। 3२॥ 
इदानीं नित्यत्वे सिद्धान्तिनोक्तान्‌ हेतून दूषयितुमाह-- 
हयोस्तु प्रवृत््योरभावात्‌ ॥ १३ ॥ 


( हिस्सों ) का भाकाश के साथ विभाग असमवायथिकारण है। भौर जहाँ दूर बीणा 
कादि वाद्यों में शब्द उत्पन्न होता है वहाँ शब्दों के सन्‍्तान ( धारा ) द्वारा हाब्द से 
धाब्द इस प्रकार उत्पन्न होता हुआ शब्द कर्णूप शष्कुली ( गुझिया के आकार वाले 
कर्ण के आकाश प्रदेश में ) प्राप्त हुआ दाब्द भी सुना जाता है, इससे सिद्ध होता है, 
कि शब्द से भौ दाब्द होता है। (यह प्रक्रिया अभिव्यक्ति पक्ष में नहीं हो सकती, अतः 
दाब्द अनित्य हैं न कि नित्य यह सिद्ध होता है )॥ ३१ ॥ 

दब्द के अनित्य होने में दूसरा हेतु सूत्रक्रार देते हैं--- 

पदपदाथ--लिज्भातु च « साधक हेतु होने से भी, अनित्य:-अनित्य है, शब्द: 
दब्दगुण ॥ ३२२ ।॥. 

भावाथ--और जातिविशिए्ग होते हुए श्रव्णन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने के कारण बाद्यों 
के घ्वनियों के समान वर्णरूप दाब्द भी अनित्य है यह सिद्ध होता है ॥॥ ३२ ॥॥ 

उपस्कार--कका रादि वर्णस्वरूप शब्द, अनित्य है, जातिमान्‌ होते हुए श्रवर्णन्द्रिय 
से प्रत्यक्ष होने के कारण, वीण!दि वाद्यों के ध्वनि के समान ( इस अनुमान से वर्णलूप 
दब्दों में अनित्यता सिद्ध होती है ) यह सुत्र का अर्थ है। ( इस अनुमान के हेतु में 
दाब्दत्वजाति में अतिव्याप्ति दोषवारणाथे जातिमत्त्व विशेषण तथा आत्मादिकों में उक्त 
दोषवा रणार्थ विशेष्य पद जानना )॥ रे२ || 

साम्प्रत दाब्द की नित्यता सिद्ध करने के लिये पुवेपक्षि-मत से सिद्धान्ती के हेतुओं 
का खण्डन करने के लिए सुत्रकार पृव॑पक्षी के मत से तीन सूत्रों को दिखाते हैं- 

पद्पदार्थ--द्योः तु ८ किन्तु अध्यापक तथा शिष्य दोनों की, भ्रवृत्यो: ८ अध्य- 
यन तथा अध्यापन कर्मों में प्रवृत्ति होने में, श्रमावात्‌ ७ शब्द के आनित्य मानने से 
क्षभाव होने लगेगा ॥। रे३े ।। 

भावार्थ--यदि सिद्धान्ती के मत से शब्द को अनित्य ( अस्थिर ) माना जाय तो 
अध्ययन तथा अध्यापन में जो शिष्य तथा गुरु की प्रवृत्ति होती है वह न होगी, भरत: 
हन्द नित्य है.॥ २३ ॥। 


१९० वेशेषिकसूत्रो परकारः 


तुशब्दः पूर्वोक्तव्यवच्छेदकः पू्पक्षाभिव्यक्तयथ: । दयोराचार्य्यान्तेवासि- 
नोरध्यापनेधध्यवने च॒ प्रवृत्तिह इयते तस्या अभावात्‌ अभावप्रसद्भात्‌ । 
अध्यापनं हि सम्प्रदानं सम्प्रदोयते गुरुणा शिष्याथ बेद्‌: स यदि स्थिरो भवति 
तदा तस्य सम्प्रद[नं सम्भवति। ननु सम्प्रदीयमानं गवादि दातृप्रतिग्रहीत्रोरन्त- 
राछ उपलमभ्यते, न च वेदादि गुरुशिष्ययोरन्तराले उपलभ्यत इति नाध्यापनं 
. सम्प्रदानमिति चेत्‌ अन्तरालेडपि तत्रस्थपुरुषश्रोत्रेण तदुपत्म्भात्‌ | किब्वाभ्या- 
सादपि शब्दरये नित्यता, यथा पतन्चऊत्बो रूप पश्यतीति स्थिरस्थ रूपस्याभ्यासो 
इृष्ट: तथा द्शकृत्वोष्घोतोइनुवाकः विंशतिक्ृत्वोड्घीत इत्यभ्यासः स्थैर्ष्ये 
शब्दस्य प्रमाणम्‌। सिद्धे च स्थेय्य प्रिनाशकानुपरब्घे: “तावत्‌ काल स्थिरज़ेन 
कः पश्चान्नाशयिष्यति” इति नित्यतेब पय्येवसन्नेति भावः ॥ ३३ ॥ 

देत्वन्तरं शब्दस्य नित्यत्वे आह-- 

प्रथमाशब्दात्‌ ॥ ३४ ॥ 


उपस्कार---सृत्र में 'तु' यह शब्द से पूर्व में उक्त सिद्धान्ति के मत का निषेध करता 
हुआ पूर्वपक्ष को सुचना करता है । दो गुरु तथा द्िष्यों के भ्रष्यापन और अध्ययन में 
प्रवृत्ति होना दीखता है, वह सिद्धान्ति-मत से शब्द को अनित्य ( अस्थिर ) मानने पर 
न होगी । क्‍योंकि अध्यापन ( पढ़ाना ) है विद्या का संप्रदान, गुरु शिष्य को वेदशास्त्र 
देता है, अतः यदि वेदशास्त्ररूप शब्द स्थिर ( नित्य ) हो तो उस वेदशास्त्रहूप छाब्द 
का दान हो सकता हैं, ( अत: शब्द नित्य है अनित्य नहीं ) यदि दिये जाने वाले गो, 
सुवर्ण इत्यादि दान के पदार्थ दाता तथा प्रतिग्रहीता ( दान लेने वाला ) इंन दोनों के 
मध्य ( बीच । में उपलब्ध होता है, किन्तु वेदशास्त्ररूप शब्द गुरु तथा शिष्य इन दोनों 
के बीच में उपलब्ध नहीं होता इस कारण अध्यापन सम्प्रदान नहीं हो सकता ।' ऐसा 
सिद्धान्ती कहे तो ऐसा नहीं, क्योंकि गुरु तथा शिष्य के मध्य में वहाँ बैठे हुए मनुष्य 
को श्रवणेन्द्रिय से वेदशास्त्रढ़प शब्द उपलब्ध होता ही है। तथा अभ्यास ( बार-बार 
भावृत्ति ) से भी शब्द में नित्यता ( स्थिरता ) सिद्ध होतो है, जैसे 'पाँच बार रूप को 
दीखता है' ऐसा कहने से स्थिर ही रूप गुण का बार-बार दश्शन प्रतीत होता है, एवं 
दस बार अनुवाक (मंत्रसमुह) का अध्ययन किया, बीस बार अध्ययन किया ऐसा कहने 
से स्थिर ही अनुवादक मंत्रों का अभ्यास शब्द की नित्यता ( स्थिरता ) में प्रमाण है। 

इस प्रकार शब्द में स्थिरता ( नित्यता ) सिद्ध होने पर शब्द का ताशक उपलब्ध 
'न होने से 'उतने समय तक स्थिर रहने वाले इस दब्द को पश्चात्‌ कौन नष्ट करेगा? 
इससे शब्द में स्थिरता ( नित्यता ) ही सिद्ध होती है यह सुत्र का भाव है ॥ ३३ ॥ 

शब्द की नित्यता में पृव॑पक्षी मत से दूसरा भी हेतु सूत्रकार देते हैं । 

पद्पदाथ--'त्रि।प्रथमां' इत्यादि उपनिषद्‌ में प्रथमा शब्द होने से ( शब्द 
नित्य है )॥ ३४ ॥ 


आ० २, आ० २ ] शब्दनित्यत्वे हेतुः १९१ 


'त्रि: प्रथमामन्वाह त्रिरततमाम्‌! इति प्रथमोत्तमयो: सामिघेन्योखिरुच्चारणं 
स्थेय्य विनाउ्नुपपन्नमित्यथ: ॥ ३४ ॥ 
शब्दनित्यत्वे हेत्वन्तरमाह्‌-- 
सम्प्रतिपत्तिभावाच्च ॥ २५ ॥ 


सम्प्रतिपत्ति: प्रत्यभिज्ञा तद्भावात्‌ तत्सद्भावादित्यशेः । प्रतिपत्तिशब्दादेव 
तदिशेषस्य प्रत्यभिज्ञाया छाभात्‌ सम्पूवः सत्यत्वमाह | तथाच येब गाथा 
भैज्रेणोचचारिता तामेवायमुच्चरति तमेव इलोक पुनः पुनः पठति उक्तमेव वचन 
पुनः पुनरभिधत्से यदेव वाक्य परारि परुच्च त्वयोक्त तदेवेदानीमंपि त्र्षे 
स एवायं गकार इत्यादिप्रत्यभिन्नाबढात्‌ स्थैय्य शब्द्स्येति ॥ ३४५ ॥ 
दी र््__- _अ_अचीिश-ल्‍न 


भावार्थ--तथा एकादश अग्निके प्रज्वलित करने वाले सामधेनी नामक मन्त्रों से 
प्रथम तथा अन्तिम मन्त्र के तीन बार उच्चारण किये बिना पंचदद्य संख्या की संगति 
न होने के कारण प्रथम तथा अन्तिम मन्त्र का तीन बार कहना भी छब्द के 
अस्थिरता पक्ष में न बनने से भी शब्द की स्थिरता (नित्यता) सिद्ध होती है।। ३४ ॥। 

उपस्कार--तीन बार प्रथम को पश्चात्‌ कहता है, तीन बार उत्तम ( अन्तिम ) 
मन्त्र को इस उपनिषद्‌ भाग के मन्त्र में प्रथम तथा अन्तिम दो सामिधेनी मन्त्रों का 
तीन बार उच्चारण विना मंत्ररूप शब्द के स्थिरता के नहीं बन सकता, अतः शब्द 
नित्य है यह सूश्र का अर्थ है । 

दाब्द की नित्यता में पूर्वपक्षिमत से और दूसरा हेतु सूत्र में देते हैं-- 

पदपदार्थ--सम्प्रतिपत्तिभावात्‌ चओऔर प्रत्यभिज्ञा ( पहिचान ) रूप ज्ञान 
के सद्भाव से भी ( शब्द नित्य है ) यह सिद्ध है ॥ ३५ ॥। 

भावाथ--जिस गाथा ( कथानक ) अथवा इलोक का मेंत्र ने उच्चारण 
किया, उसी का यह मेँत्र नामक मनुष्य भी उच्चारण करता है, तथा वही यह गकार 
है इत्यादि प्रत्यभिशा के होने से भी शब्द स्थिर ( नित्य ) है यह सिद्ध होता है ॥३५॥ 


उपस्कार--सम्प्रतिपत्ति प्रत्यभिज्ञा ( पहिचान ) उसके भाव सद्भाव ( सत्ता ) 
से यह सूत्र का अर्थ है। यहां यद्यपि प्रतिपत्ति ( ज्ञान ) इस शब्द ही से विशेष ज्ञानख्प 
प्रत्यभिज्ञा का लाभ हो सकता है तो भी उपसमगंपूर्वक सम्प्रतिपत्ति शब्द से शब्द की 
सत्यता ( नित्यता ) बाधित होती है । ऐसा होने से जिस ही गाथा ( कथानक ) का 
मंत्र नाम के पुरुष ने उच्चारण किया उसी का यह भी उच्चारण करता है, उसी 
इलोक को पढ़ता है, कहे हुए भी वचन को बार-बार कहता है, जिस वाक्य को तुमने 
कल पहिले कहा था उसी को इस समय भी कह रहे हो, वही यह गकार वर्ण है 
इत्यादि प्रत्यभिजश्ञा के बल से शब्द में स्थिरता ( नित्यता ) सिद्ध होती है॥ ३५ ॥ 


१९२ द वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


सबोनिमान्‌ हेतून्‌ दूषयन्नाइ-- 
सन्दिग्धाः सति बहुत्वे ॥ ३६ ॥ 


सन्दिग्धा अनेकान्तिका इत्य्: । तदुक्तं--/विरुद्धासिद्धसन्दिग्धमांलडु 
काश्यपो5ब्रवोत्‌ इति | तथा च बहुत्वे नानात्वेडपि अध्ययनमभ्यसन्न प्रत्य- 
भिन्ञानम्व दृष्टमित्यनेकान्तिकत्वं हेतुनाम्‌ू। तथाहि नृत्यमधीते नृत्यमभ्यस्यति 
ह्िरनृत्यत्‌ यदेव नृत्यं परुदकार्षो रेषमोडपि तदेव करोषि यदेव नृत्यमेकेन 
चारणेन कृत तदेवायमपि करोतोति नृत्ये रृष्टत्वातू , तध््य च कर्मत्रिशेषस्य 
ट्वयाउपि स्थेय्यानभ्युपतमात्‌ ॥ ३६३ ॥ 

ननु पत्चादशद्णी अष्टाक्षरों मन्त्र: व्यक्षरों मन्त्रः अष्टाक्षराउनुष्टरबित्यादि- 
सद्ब॒था कथं ? वणोनामनित्यत्वे उच्चारणभेदेनानन्त्यसम्भवादित्यल आह-- 


इन पूर्वोक्त तीनों पूर्वपक्षी के मत में सुत्रों में दिये हुए शब्द की नित्यता के 
साधक सम्पूर्ण हेतुओं का एक ही सूत्र में खण्डन करते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 

पदपद!थ--सन्दिग्धा: ८ सन्दिग्ध नामक अनेकान्तिक (दुष्ट ) हैं, सति-होने 
से, जहुत्वे ८ अनेकत्व के ॥ ३६ )। 

भावाथ--पूर्वपक्षिमत से सुत्रों में दिये हुए 'द्वयो: प्रवृत्योरभावात्‌” इत्यादि शब्द 
की नित्यता के साधक हेतु शब्द के अनित्य पक्ष में भी अध्ययनाध्यापनादिक़ों की 
संगति हो सकने के कारण संदिग्ध व्यभिचारदोष के कारण सन्दिग्वार्नकान्तिक 
दुष्ठ हैं अत: उन द्वेतुओं से शब्द में नित्थता सिद्ध नहीं हो सकती ॥ ३६ ॥। 

उपस्का र--सन्दिग्ध है अर्थात्‌ सन्दिग्ध अनेक्रान्तिक नामक दुष्ट हेंतु हैं। सूत्र के 
सन्दिग्ध पद का सन्दिग्ध अनेक्रान्तिक अर्थ है, इसीसे प्रशस्तपादभाष्य में प्रशस्तदेव 
ने कहा है विरुद्ध, क्षसिद्ध ओर सन्दिग्ध ये तीन हेतु साधक नहीं होते भर्थात्‌ ऐसे 
तीन प्रकार के दुष्ट हेतु होते हैं। ऐसा कश्यपगोत्री कणाद ने कहा है। ऐसा होने 
से शब्दों के बहुत अर्थात्‌ अनित्य नाना होने पर भी वूर्वोक्त अध्ययन, अभ्यास, प्रत्य- 
भिज्ञा भी दिखाती है इस कारण पूर्वपक्षी ने शब्द की नित्यता के साधक दिये हुए 
सम्पूर्ण हेतुओं में व्यभिचारदोष होने से वे दुष्ट हेतु हैं। वह इस प्रकार है कि नृत्य 
सीखता है, नृत्य का 'अभ्यास” करता है, दो बार नतेंन किया, जो नृत्य पूवेक्राल 
में किया था वही नृत्य वर्तमान में भी तुम कर रहे हो, जो ही नृत्य भाट ने किया 
था यह मनुष्य भी वहीं नृत्य करता है, ऐसा भिन्‍न-भिन्‍न न॒त्यों में भी अभ्यास देखने 
में श्राता है, जिस इस नृत्यरूप विशेष कम को पूव॑पक्षी भी नित्य स्थिर नहीं 
मानता ॥ ३६ ॥ 

वर्णों की अनित्यता पक्ष में यदि ऐसा है तो शब्द के उच्चारण के भेद से अनन्त 
भेद हो सकने के कारण पचास वर्ण हैं, काठ क्षक्षर का यह मन्त्र है, यह तीन धक्षरोंका 


भ० २, आ० २] शब्दनित्यत्वव्य वस्थापनम्‌ १९३ 


संख्याभावः सामान्यतः ॥ ३७ || 

सल्लुयाया: पव्चाशदादिसद्नयाया भाव: सद्भाव: सामान्यतः कत्वगत्वादि- 
जातित इत्यथः | ककारादोनामानन्त्येडपि कत्वगत्वाद्यवच्छन्ना नां पन्चाशस्तं 
त्रित्वमष्टत्व॑ वा द्रव्यगुणादोनामान्तगेणिकभेदेनानन्त्येपि नव॒त्वचतुविशति- 
व्वादिवदिति भाव: | 

ननु स एवायं गकार इति प्रत्यभिज्ञेबव स्थय्यसाधिका, न चंषा तीव्ो 
गकारो मन्दो राकार इति प्रतीत्या विरुद्धघम गोचरयन्त्या बाध्यते तोत्रस्शदे- 
स्‍्तत्नोपाधिकत्वात्‌ । न चोपाधिभेदादपषि भेदो माभूत्‌ तहिं ज़वातापिश्लादि- 
संयोगान्नोलपोतादिभावेन प्रथमान: स्फटिक्रमणिरपि नाना, कपाणमणिद्पणेएु 


मंत्र है, भष्टाक्ष रवाला अनुष्टप्‌ छनन्‍्द होता है, इत्यादिरूप संख्या का नियम कंसे होगा, 
ऐसी यहां पूवपक्षी दांफ्रा करे तो इसके समाघानार्थ सुत्रकार कहते हैं । 

पदपदा्थ--संख्याया: > पचास आदि संख्या की, भाव: ८ सत्ता, सामान्यतः « 
कत्वांदि जातियों को छेकर संख्या का नियम सिद्ध होता है ॥ ३७ ।॥। 

भावाथ--कत्व, गत्व आ्रादि पचास जातियों को लेकर पचास वर्ण है ऐसा ब्यव- 
हार होने के कारण उच्चारण भेद से आनन्त्य होने पर भी नियम हो सकता है, अतः 
उक्त आनन्त्य को रूप दोष न आयेगा ॥ ३७ ॥। 

लपस्कार--पचास, आठ भादि संख्या का भाव अर्धात्‌ सद्भाव ( सत्ता ) कत्ब, 
गत्व, धत्व आदि पचास जातियों को लेकर पचास वर्ण हैं, इत्यादि ब्यवहार होता है 
यह सूत्रका श्र्थ है । 

उच्चारण के भेद से ककार श्रादि वर्णों के अनन्त होने पर भी कत्व-गत्वादिजा- 
तियों से युक्त ककारादि वर्ण पचास, तीन तथा आठ हो सकते हैं जिस प्रकार पृथ्वी 
आदि नवद्रब्यों के तथा रूप आदि चतुविशति गुणों के घट-पट तथा लाल-पीला रूप 
 ईल्थादि आन्तर्गणिक ( भीतरी ) द्र॒ब्यग्रुणादिकों के अनन्त भेद होनें पर भी द्रव्य 
नव हैं गुण चतुविंशति ही हैं, ऐसा नियम होता है ( इसी प्रकार यहां भी उच्चारण: 
भेद से वर्णों की अनन्तता होने पर भी पचास क्षादि संख्या का नियम हो सकता है )। 

पुवंपक्ष--'वही यह गकार है' यह प्रत्यभिज्ञा ही शब्द में स्थिरता (नित्यता) सिद्ध 
करती है, इस प्रत्यभिन्ना का यह गकार तीज है, यह मन्द है इस प्रकार तीब्रता तथा 
मन्दतारूप विरुद्धधमं (मेद) को घिषय करनेवाले ज्ञान से बाधित नहीं हो सकता, क्योंकि 
तीव्रता तथा मन्दता आदि धममं उसमें स्वाभाविक नहीं हैं, किन्तु उच्चारणादि भेद से 
क्षौोपाधिक हैं । यदि उपाधि भेद से भी भेद (नानात्व) न माना जाय तो, जपा-तापिज्ज 
इत्यादि रक्त तथा नील और पीतवर्ण के पुष्पों के संयोग रूप उपाधि-भेद से नील, 
रक्त, पीत क्लादि वर्ण रूप से भासित होने वाला श्वेत स्फटिक मणि भी नानारूप से 


प्रकाशित न होगा, इसी प्रकार चमकते खज्ू, मणि तथा श्षादर्शों ( श्यना ) में ऊंचा- 
१३ बें० 


१९४ वेशेषिकसूत्रो परकारः 


दीघोदिभावेन भासमानं मुखमपि वा नाना न भासेत | नन्नु कस्याय॑ तोन्रता- 
धर्मो गकारोपाधिक इति चेन्न वायुधर्मा नादधर्मो ध्वनिधर्मो वा भविष्यति कि 
तत्र विशेचिन्तया । त्वयापि तारत्वादे: कलगठ्बादिना परापरभावानुपपत्त्या 
स्वाभाजिकत्वाभ्युपगमाद्ति चेत्‌ | क्‍ 
मैप । उत्पन्नो रकार:, नष्टो गकारः श्रुत॒पूर्वों गकारो लास्ति, निवृत्तः 
कोछाहलछ इत्यादिविरोधिप्रतोतो उत्यामपि चेत्‌ इयं अत्यमिशा व निवत्तते 
तदास्या जातिविषयताकहृपनात्‌ । अन्यथा व्यक्तिस्थेय्यमाछ्ग्बमानायामभर्स्या 
सत्यामुक्तविरोधिप्रत्यया एवं नोत्पथेर्न्‌ू। न चाय॑ वायुधमस्तद्वर्भाणां श्रोत्रा- 
विषयत्वात्‌ ' नापि नादधमः, नादो यदि धायुरेव तदा दोषस्योक्तत्वात्‌ अन्यस्य 
निवक्तुमशक्यत्वात्‌ | नापि ध्वनिधर्म:ः, शझ्लाद्ध्विनावनुपतभ्यसाने5पि गकारे 


नीचा रूप से दिखाई देने वाला मुख भी नानारूप से प्रकाशित ( मालुम ) नहीं होगा। 
यदि कद्टो कि यह तीब्रता-मन्दता आदि दाब्द में प्रतीत होने वाले क्रिसके धर्म हैं 
जिनको पृ्वपक्षी गकार आदि वर्ण शब्दों की उपाधि है ऐसा मानता है तो पू्॑पक्षी 
कहता है कि ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि यह तीव्रता तथा मन्दता रूप छाब्दों की 
उपाधि वायु का घर्मं अथवा नाद ( आवाज ) या ( ध्वनि ) का धर्म होगा, इसमें 
विशेष विचार की क्‍या आवश्यकता है। सिद्धान्ती भी तारत्वादि धर्मों को कत्व, गत्व 
आदि धर्मों को छेकर परापरभाव ( ब्याप्य-व्यापफ भाव ) न हो सकने से स्वाभाविक 
नहीं मानता ( अर्थात्‌ केवल तीत्रता-मन्द ककार में नहीं है तीत्र में मन्दता नहीं है और 
दोनों तीत्रता तथा मन्दता कुछ तीत्र तथा कुछ मन्द स्वर से कहै हुये ककार में हैं। 
इस प्रकार सांकर्य दोष के कारण सिद्धान्ती को भी तीव्रता मन्दता ओऔपाधिक 
ही मानना होगा ) । 

समाधान-- मंव॑ ( ऐसा नहीं कह सकते हैं ) क्योंकि 'गकार उत्पन्न हुआ, गकार 
नष्ट हुआ, पूव॑ंकाल में सुना हुआ गकार अब नहीं है, कोलाहल निवृत्त हो गया ।' इत्या- 
दि स्थिरता ( नित्यता ) के विरुद्ध ज्ञान रहने पर भी वही यह गकार है' इत्यादि 
प्रत्यभिज्ञा न निवृत्त हो, तो उसको गत्वादि जातिविषयक मान लिया जायगा कि 
उसी गत्व जाति का यह गकार है । अन्यथा नहीं तो गकारादिवणं ब्यक्तियों की स्थि* 
रता ( नित्यता ) को विषय करने वाली 'वही यह गकार है इस प्रत्यभिज्ञा के होने से 
गकार नष्ट हुआ इत्यादि विरुद्ध ज्ञान द्वी न होगा | यह तीब्रतादि वायु का धर्म हो नहीं 
सकता, क्योंकि वायु के धम्मं श्रवण्णेन्द्रिय से ग्हीत नहीं होते । न यह नाद का धर्म हो 
सकता है, वर्योंकि नाद छाब्द का वायु हो थर्थ हो तो दोष कही दिया है, उससे कअ्षति- 
रिक्त नाद शब्द का थर्थ हो भी नहीं सकता । यह तीब्रतादि घ्वनिरूप. शब्द का धर्म 
भी नहीं हो सकता, क्योंकि शंंल ब्ादि वाद्यों की ध्वनि के उपलब्ध न होने पर 


अ० २, आ० २] शब्दनित्यत्वव्यवस्थापनम्‌ १९५ 


तारत्वादिश्रतोते:। स्वाभावजिकत्वे तु न जातिसाक्ुण्य गत्वादिव्याप्यस्य 
तस्य मानात्वाभ्युरगमात्‌ | छिमख् शुकसारिकामनुष्यप्र भवेषु गकारादिषु स्फुटतरा 
रूपसे दृप्रधाउस्ति, एवं स्प्रीपुंसप्रभवेषु ल्लोपुंसभेदप्रभवेष च, यतः काण्डपटा- 
द्यावृता अपि शुकादयोउनुमोयन्ते | ओपाधिकत्वन्ध्वस्य नानुभूयम्रानोपाधिनि- 
बन्चनं कुछुमारुणा लहझुगोतिषत्‌ | नाप्योपपतिकमोपाधिकत्वम्‌ उपपत्तेस्ताह- 
शप्रमाणस्याभावादिति संक्षेप: || ६७॥। 
इति बेशेषिकसू त्रोपस्का रे शाद्डरे द्वितीयाध्यायस्य द्वितोयमाहिकम | 
सम्राप्तश्वायं द्वितोयो उध्यायः | 
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भी गकारादि दर्णों में तारतः ( ऊचापन ) इत्यादि को प्रतोति होतो है। (यदि १व॑पक्षी 
कहे कि नेयायिक गहारादिवर्णों में तारत्वादि धर्म स्वाभाविक ही मानेंगे जिससे अतार 
गकार में बरतंमान गत्व के अभाव बाजे खकार में रहने वाले तारत्व, तथा गत्व के 
तार गकार में रहने से सांकयं दोष हो जायगा' ऐसी आपत्ति होगी, तो हांकरमिश्र 
इसका ऐसा समाधान देते हैं कि ) स्वाभाविक पक्ष में उक्त जातिसांकर्य दोष नहीं हो 
सकता, क्योंकि गत्वादि जातियों की ब्याप्य ( न्यूनबृत्ति ) तारत्वादि धर्म भिन्‍्त-भिन्‍न 
माने जाते हैं! जोर एक बात यह भी है कि शुक ( तोता ), सारिका ( मना ) तथा 
मनुष्य इत्यादिकों ने उच्चारण किये गकारादि वर्ण जो भिन्‍्न-भिन्‍न प्रतीत होते हैं, 
तथा स्त्री-पुरुष एवं उनके भी भिन्न-भिन्न श्रकार के प्राणियों से उच्चारण किये वर्ण 
में भी । अति स्पष्ठ भेद-ज्ञान होता है, क्योंकि वृक्षादिकों के व्यवधान होने से न दिखाई 
देते वाले भी शाब्दका उच्चारण करने वाले शुक-सारिका तथा मनुष्योंका अनुमान किया 
जाता है। ( अतः शब्द भिन्‍न-मिन्‍त नाना होने से अनित्य है ) ओर केसर क्षादि की 
रक्तिमा से रक्त प्रतीत होने वाली कामिनी के समान दाब्द में तारत्वादि धर्म औपा+ 
घिक हैं ऐसा मानने में किसी उपाधि का अनुभव नहीं होता, भरत: तारत्वादि धर्म शब्द 
में भौपाधिक है यह नहीं हो सकता । उपपत्ति-रहित ह्वोना औपाधिक शब्द का थर्थ 
है ऐसा भी पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि उपपत्ति अर्थात्‌ शब्द में तारत्वादि धर्म 
की सत्ता में प्रमाण वह भो नहीं है, ऐसा संक्षिप्त सुत्रकार का अभिप्राय है ॥३७॥॥ 
. इस प्रकार शंकर भिश्र-कृत वेशेषिक सुत्रों की उपस्कार व्याख्या में 
द्वितीयाष्याय द्वितीयाह्िक समाप्त हुआ ) 


तृतीयाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 


तदेव॑ द्वितीयाध्याये बहिद्रेडयपरीक्षामुपपा्य उहेशक्रमादिदानोमात्मपरोक्षाये 

पीठमारचयितुमाह-- 
प्रसिद्धा इन्द्रियार्था' ॥ १ ॥ 

इन्द्रियाणामर्था गन्धरसरूपस्पश शब्दा बाह्मेकैकेन्द्रियप्राह्मा:। तत्न ''श्रोन्न्र- 
हणो यो5र्थ: स शब्द” इति शब्दप्रसिद्धों दर्शितायामथौद्‌ गन्धादों स्मशपय्ये- 
न्ते प्रसिद्धिदंशितेत्यथं:। तथाहि घ्राणग्रहणो योद्थं: स गन्धः, रसनगप्रहणो 
यो5थ: स रसः, चक्लुमीत्रमहणो योउर्थे: तद्र॒पम्‌ , त्वगिन्द्रियमात्रग्हणो योउ्थ: 
स स्पशेः | सबन्न चाथशब्देन धर्मी भावभूत उच्यते तेन गन्धत्वादों गन्धा 
द्यभावे च नातिव्याप्ति, तदेव॑ घाणग्रहणबृत्तिगुणत्वावान्तरजातिमस्‍्तवं 
गन्धत्वम्‌ । एवं रसादावपि वाच्यम्‌ तेन नातीन्द्रियगन्धायनुपग्रहः ॥ १॥ 


] 


. पूर्वोक्त प्रकार से द्वितीयाध्याय में पुथिवी से दिशा तक “बहिंद्रेब्यों' की परीक्षा, का 
उपपादन कर उद्देश क्रम के अनुसार साम्प्रत आत्मारूप आन्तरिक द्रव्य की परीक्षा 
करने के लिये भूमिका दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदा्थ--प्रसिद्धा: ० ज्ञात हैं, इन्द्रियार्थाः & इन्द्रियों से गृहीत होने वाले 
गन्ध, रूप इत्यादि विषय ॥ १ ॥। 

भावाथे--श्रवण रिद्रय से गहीत होनेवाला शब्द है इत्यादि रूप से गन्ध, रूप, रस, 
स्पर तथा दाब्द विषयों का ज्ञान होता है यह सिद्ध है॥ १ ॥। 

उपस्का र--गन्ध, रूप, रस, स्पर्श तथा छशब्द बाह्य एकीक प्राण, चक्षु,जिद्ठा, त्वचा 
तथा श्रोत्रेन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने वाले इन्द्रियों के भर्थ हैं। उनमें 'श्रोत्रग्रहणो यो5थें: स 
धाब्द:' क्षर्थात्‌ श्रवणेन्द्रिय से गृहीत होने वाला क्र्थ (विषय) शब्द है इस पूर्वोक्त सूत्र से 
दाब्द की असिद्धि ( ज्ञान ) दीखने से भर्थात्‌ इसी प्रकार गन्ध से लेकर स्पर्शपयेन्त 
गुणों में प्रसिद्धि ( ज्ञान ) दीखता है यह सूत्र का अं है। वह इस प्रकार है प्राणे- 
न्द्रिय से यृहीत होने वाला गुण गन्ध, रसनेन्द्रियसं गृहीत होने वाला गुण रस, चक्षुरि- 
न्द्रियमात्र से भहीत होने वाला गुण रूप तथा त्वक्दन्द्रिय से यूहीत होने वाला गुण 
स्प्ठं होता है। इन सब लक्षणों में अथं शब्द से धर्मी का ग्रहण करना जिससे गन्ध- 
सवादि जाति तथा गन्धादिकों के अ्रभाव में भी प्राणेन्द्रियादि-प्राह्यता होने पर भी 
अतिव्याप्ति दोष न होगा । ऐथा होने से प्राणेन्द्रिय से शहीत होने वाले गन्ध में बत्तें- 
मान गुणत्वकी व्याप्य गन्धत्वादि जाति का श्राश्रय होना गन्धादि का लक्षण है यह 
सुचित होता है। इसी प्रकार रसादिकों का भी जातिघटित लक्षण करना, जिससे 


अ० २, आ० २] श्रोत्रादोनामात्मलिज्वत्वकथनम्‌ १९७ 


इन्द्रियार्थ प्रसिद्धेरात्मपरोक्षायामुपयो ग्॒माह्‌ -- क्‍ 

इन्द्रियार्थप्रसिद्धिरिन्द्रियार्थेम्यो<र्थान्तरस्य हेतुः ॥ २॥ 
देतुर्लिज्ञमथोन्तरस्य आत्मनः | इन्द्रियाभ्थयः इति। इन्द्रियेभ्योथभ्यश्व 
रूपाद्भ्यस्तद्वदूभ्यश्व यद्थोन्तरम्‌ आत्मा तस्य लिक्कमित्यथ: | यद्यवि शानमेष 
लिद्गमिद् विवक्षितम्‌ तथापोन्द्रियार्थ प्रसिद्ध रूपादिसाक्षात्‌कारस्य प्रसिद्धतरतया 
तादूप्येणेव बिज्ञस्वमुक्तम्‌ | तथादि प्रसिद्धिः क्चिदाश्रिता कार्येत्वात्‌ घटवत्‌ 


शिमला कु ३27२४ 


अप्रत्यक्ष परमाणु आदिकों के गन्धादिकों में लक्षण जाने से अव्याप्ति दोष न 
होगा ॥ १ !! द 
... इस इन्द्रियाथंप्रसिद्धि ( इन्द्रिय के विषयों के ज्ञान ) का भ्रस्तुत आत्माकी परीक्षा 
में उपयोग सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदथ--ईनिद्रियाथंत्रसिद्धि > इन्द्रिय के विषयों का ज्ञान, इन्द्रियार्थभप: ८ 
इन्द्रिय तथा श्रथों ( विषयों ) से, भर्थान्तरस्य ८ अन्यपदार्थ का, हेतु: > कारण है ॥२॥ 
भावार्थ--प्रथम सूत्र में वर्णन किये इन्द्रियों से उत्पन्त रूपादि विषयों का ज्ञान 
इन्द्रिय तथा विषयों से भिन्‍न आत्मारूप दूसरे पदार्थ का साधक है ॥ २ ॥। 
उपस्कार--हेतु नाम लिज् भर्थात्‌ सिद्धि का कारण है दूसरे पदार्थ आत्मा का 
( 'इद्रियाथ्थेम्य:' ऐसी सूत्र का प्रतीक लेकर उसकी व्याख्या शंकरमिश्र करते हैं कि )-- 
चक्षु आदि इन्द्रिय तथा रूप आदि गुण रूप अर्थ एवं रूपादिमान्‌ पृथिव्यादि द्र॒व्यों से भी 
जो पृथक दूसरा पदार्थ आत्मा उसकी इन्द्रियार्थथंसिद्धि लिड्भ ( साधक ) है। ( यहां 
पर पृथिव्यादि भूत द्रव्यों की अपेक्षा से इन्द्रियों में आत्माके समानरूपता रहने पर भी 
आत्मा से भेद है, तथा प्रस्यक्ष के विषय न होना इस स्रमान धर्मे से दिशा-काल 
इत्यादिकों के संग्रह करने के लिए भी 'इन्द्रियेभ्य:' ऐसा पृथक कहा हैं। तथा यद्यवि 
इन्द्रिपार्थ-प्रसिद्धि यहाँ पर पक्ष होने से उसे हेतु कहना अयुक्त है तथापि सृत्र में "हेतु! 
पद का अनुमितिजनक परामशें का विशेष्य यह अर्थ होनेसे पक्ष तथा हेतु का ऐक्य दोष 
न आवेगा ) ( इसी विषय को दूसरे प्रकार से शंकरमिश्र शंकापूरवंक कहते हैं )--कि 
यद्यपि इन्द्रियांविषयक ज्ञान ही सूत्र के लिज्भू पद से सुत्रकार को विवक्षित ( कहने 
की इच्छा का विषय ) है, तथापि इन्द्रियार्थ-प्रसिद्धि भर्थात दृद्वियों के विषय रूपादि 
कों का प्रत्यक्ष जो अत्यन्त प्रसिद्ध है उस रूप से लिज्भ ( हेतु ) विवक्षित है अर्थात्‌ 
सामान्यर्य से इन्द्रिय के विषयों के संपूर्ण ज्ञान पक्ष हैं, तथा अतिप्रसिद्ध रूपादि 
विषय प्रत्यक्ष-ज्ञान हेतु है, अतः हेतु तथा पक्ष का ऐक्य न होगा ) ( सृत्रोक्त इन्द्रियार्थे- 
प्रसिद्ध से आत्मा के साधक सामान्यतों दृष्टानुमान को आगे शंकरमिश्र दिखाते हैं 
कक) --इस प्रकार प्रसिद्धि (ज्ञान) किसी में आश्रित है,कार्य होने से,घट के समान, धथवा 


१९८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


गुणत्वाद्दा क्रियात्वादा | सा च प्रसिद्धि करणजन्या क्रियात्वात्‌ छिद्क्रियावत्‌ | 
यब्च प्रसिद्ध: करणं तदिन्द्रियमू। तच्च कठुप्रयोज्यं करणत्वात्‌ वास्यादिवत्‌ 
तथा यज्रेयं प्रंसिद्धिराश्निता यः घ्राणादीनां करणानां प्रयोद्ा स आत्मा ॥ २॥ 

ननु शरोरमिन्द्रियाणि वा भ्रपिद्धेराश्रयो5स्तु प्रसिद्धि प्रति तदुभयान्वयव्य- 
तिरेकयो: स्फुटतरत्वात्‌ कि तदन्याअयकल्पनया। तथाहि चेतन्यं शरोरगुण: 
ततकायत्वात्‌ तद्रपादिवत्‌ | एचमिन्द्रियगुणस्वे5पि वाच्यमित्याशकु-घाह-- 

सोडनपदेशः ॥ ३ ॥ 

अपदेशो हेतु: तदाभासोइनपदेशः | तथाच तत्‌ 

दावनेक।न्तिकत्वादनपदेश इत्यथ: ॥ ३ !| 


गुणवात्‌ या क्रियाश्रप होने से । और प्रसिद्धि ( ज्ञान ) करण से उत्पन्न है, क्रिया होने 
से छेदन क्रिया के समान | जो इस प्रसिद्धि का करण है वही इन्द्रिय है। और वह 
करण, कर्त्ता से प्रयुक्त (प्रेरित) है, करण होने से, वासी (कुल्हाड़ी) इत्यादि के ससान 
तथा यह प्रसिद्धि ( ज्ञान ) जिस द्रव्य में आश्रित है तथा जो पध्राणन्द्रियादि रूप करणों 
का प्रयोक्ता ( प्रेरक ) है वह आत्मा नामक द्रव्य है ( इन सामान्यतोह्ट्टानुमानों से 
उयक्‌ भात्मारूप इन्द्रिय तथा अर्थों से भिन्‍न द्रव्य सिद्ध होता है )॥ २ ॥। 

(तृतीय सुत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--शरीर अथवा इन्द्रियों 
को ही उक्त प्रसिद्धि का आश्रय मानेंगे, क्‍योंकि प्रसिद्धि (ज्ञान ) होने में इन्द्रिय 
तथा भर्थों का अच्चय (इन्द्रिय तथा अर्थ के रहते ज्ञान का होना) तथा उ्यतिरेक ( इन 
दोनों के न रहते ज्ञान का न होना ) अत्यन्त स्पष्ट है, तब इन्द्रिय और विषयों से भम्न 
आत्मा रूप द्रव्य ज्ञान का आधार मानने की क्‍या अःवश्यकता है, इस कारण चैतन्य 
( शान ) छरीर का गुण है उसका कार्य होने से, शरीर के रूप के समान ( इस 
अनुमान से शरीर का गुण ज्ञान हो सकता है ) इसी प्रकार ज्ञान इन्द्रियों का गुण 
है के घिषय में अनुमान कहा जायगा। इस हांका के समाधानार्थ सूत्रकार 
की पद्पदाथ--स: ८ वह ( शरीर के गुणता का साधक कार्येत्व हेतु ). अनपदेश: 
सत्‌ हेतु नहीं है ( दुष्ट हेतु है )। द 

भावाथे--ज्ञान, शरीर गुण है, कार्य होने से इस प्रकार शरीर को आत्मा 
मानने वाले चार्वाक का दिया हुआ कायंत्व हेतु दीप से हुये ज्ञान में कार्यंत्व के रहने 
पर भी दारीर-गुणता रूप साश्य न होने के कारण ब्यभिचार-दोधग्रस्त होने से 
थनेकान्तिक है, अत: उससे ज्ञान शरीर का गुण है यह सिद्ध नहीं हो सकता । 

उपरकार--भअपदेश (हेतु ) देतु के समान आभास होने वाला ( मालम 
पड़नेवाला ) अनपदेद, दुष्ट हेतु होता है। इसलिये पृव॑पक्षी चार्वाक से उक्त अनु + 
मान में दिवा हुआ शरीर कार्यरवरूप दीपक से उत्पन्त घटादिविषयक ज्ञानादिकों में 


कायत्वं ग्रदोप तन्यज्ञाना- 


अ० २, आ० २] श्रोत्रादीनामात्मव्न्वत्वकथनम्‌ १९९ 


 ननु तत्कायत्वं चेतन्यत्वावच्छिन्नस्येब कायत्वं विवक्षितं प्रदोपादीनाद् 
समस्तमेव॒ चेतन्यं न कायमिति न व्यभिचार इत्याशइ्ु-थाहू-- 
कारणाज्ञानात्‌ ॥ ४ ॥ 
शरोरकारणानां करचरणादोनां तदबयवानां वा अज्ञानातू ज्ञानशुन्यत्वा- 
दित्वथ: | पथिव्यादिविशेषगुणानां हि कारणगुणपुृवंकता दृष्ठा तथा च शरोर- 
कारणेबु यदि ज्ञान स्यात्तदा शरोरइपि सम्भाव्येत, न चेजम्‌ । ननन्‍्वस्तु शरोर- 


कार्यत्वहेतु होने पर भी शरीर का ग्रुण न होने के कारण व्यभिचार-दोयग्रस्त होने से 
अनैकान्तिक ( व्यभिचारी ) दुष्ट है ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥। ३॥ 

यहां पर गदि तत्कायं दाब्द का अर्थ चंतन्यत्वविशिष्ट कार्यता ९ अर्थात ज्ञान में 
वर्तमान शरीर की का्यंता ) ऐसा अर्थ करने के कारण प्रदीपादियों का सम्पूर्ण ही 
ज्ञान का कार्य नहीं होता इस कारण व्यभिचारदोष न होगा । ऐसी चाबांक क्री छांका 
करे अर्थात्‌ ज्ञान, शरोर का ग्रुण है, ज्ञाननिष्ठ शरीर का कार्य होने से, जो 
दरीर-गुण नहीं होता वह ज्ञोननिष्ठ शरीर का काय नहीं होता, घट के समान 
इस व्यतिरेकी अनुमान से चार्वाक ज्ञान में शरीर-गुणत्व की शंका करे तो इसका 
समाधान सूत्रकार करते हैं--- क्‍ 

पद्पदार्थ--कारणाज्ञानात्‌ 5 दहारीर के कारण अवयवों में ज्ञान न होनेसे ॥॥४॥ 

भावाथ-+नयदि चार्वाक के कथनानुसार छारौर के हस्त-पाद आदि अवयवरूप 
कारणों में ज्ञानगुण होता तो अवयविद्वरीर रूप कार्य में भी ज्ञान होता, क्योंकि कार्य 
द्रव्यों के विशेषणुण कारण के गुणों से उत्पन्न होते हैं, अतः यदि छारीर में ज्ञान हो 
तो उनके हस्त-पादादि अवयवरूप कारणों में ज्ञान गुण होने लगेगा, ऐसा नहीं है, अतः 
ज्ञान शरीर का गुण नहीं है।। ४ ।। 

उपस्कार--हस्त-पाद आदि हारीर के अवयवरूप कारण, अथवा उनके कारण 
अवयव हथेली इत्यादिकों में अज्ञानात्‌ अर्थात्‌ ज्ञानशूल्यता होने से यह सुत्र का अर्थ 
है । ( र्थात्‌ 'ज्ञान शरीर का विषेषगुण नहीं है. पाकज न होते हुए कारण-गुणपूर्वक 
न होने से, शब्द के समान! इस अनुमान से ज्ञानशरीर का गुण नहीं है ग्ह सिद्ध 
होता है, चार्वाक से दिया हुआ शरीर-कार्यत्व रूप हेतु ( भ्रप्रयोजक ) अर्थात्‌ शरीर- 
गुणत्वरूप साध्यका साधक नहीं है।। ( शंकरमिश्र आगे सूत्र का अभिप्राय कहते हैं 
कि )--पृथिवी आदि टव्यों के रूपादि विशेषयुण कारण के गुणों से उत्पन्न होने के 
कारण गुणानुसार होते हैं यह देखने में आता है, ऐसा होने से शरीर के अवयब 
रूप कारणों में यदि ज्ञान हो तो दरीररूप काये में भी ज्ञान कार्य की सम्भावना हो 
सकती है, किन्तु ऐसा नहीं है ( अर्थात्‌ हस्त-पादादि अवयवरूप छारीर के कारणों में 
ज्ञान नहीं है ) ॥ शंका--हरीर के हस्त-पादादि अवयवरूप कारणों में भी ज्ञान 
मान लेंगे । उत्तर--ऐसा नहीं हो सकता क्योंकि एकमत न होने को शआ्आापत्ति आने 


२०० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


कारणेष्वपि चेतन्यमिति चेन्न ऐकमत्याभावप्रसज्ञात्‌ | न हि बहूनाग्वेतनान/मै- 
कमत्य॑ प्रद्टमू, करावच्छेरेनानुभूतस्य करचछेदे5६मरणप्रसद्भातू, यतो ''नान्यरष्ठ 
स्मरत्यन्य:” इति | किन्न शरीरनाशे तत्कृतहिंसादिफछानुपभोगप्रसद्भात्‌ | न हि 
चेत्रेण ऋतस्य पापस्य फल्न मेत्रो भुंक्ते ततश्र कृतहानिरक्षताभ्यागमश्न स्यात्‌ |8॥ 
ननु शरीरकारणेषु सूक्ष्ममात्रया भानमास्त शरोरे तु स्फुटमतों नाकारण- 
गृणपूबंकता न चंकमत्यानुपर्पत्तिरित्याशड-याह-- 


कार्यपु ज्ञानात्‌ ॥ ५ ॥ 


यदि हि शरीरमूलकारणेषु परमाणुषु चेतन्यं स्यात्‌ तदा तदरब्चेष कार्य॑धु 
घटादिष्तपि स्यातू । किद्च पाथिबविशेषगुणानां सवषार्थिबबृत्तिताया व्याप्र: 
कार्यध्बषि घटादिष चेतन्यं स्यान्न च तत्र चेतन्यमुपलभ्यते इत्यथः ॥ ५ ॥ 
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से, कारण यह कि अनेक चेतन आत्माओं का एकमत देखने में नहीं आता, तथा 
हस्त रूप अवयव से अनुभव किये विषय का हस्तच्छेद होने पर स्मरण न होगा यह भी 
आपत्ति आयेगी, क्योंकि 'नान्यदृष्ट स्मरत्यन्य2 अर्थात्‌ दूसरेसे देखे विषय का दूसरे 
को स्मरण नहीं होता (ऐसा नियम है )। तथा शरीर के नष्ट होने पर उसके किये 
हिसादि रूप पापकर्म के दुःखभोगरूप फल भी द्वारीररूप आत्मा का नाश हो जाने 
से कालान्तर में या जन्मान्तर में जो होता है वह न होगा, क्योंकि चैत्र नामक पुरुष 
से किये हुए पापकर्म का फल मैत्र नामक मनुष्य नहीं भोगता, और ऐसा होने से 
कृतपापादि कर्मों की हानि ( फल न होना ) तथा श्रक्ृत का आगम (न किये पापादि 
कर्मो के फल दु:खादिकों की प्राप्ति ये दोनों दोष होंगे तस्थात्‌ द्वारीर को भात्मा 
मानने का चावकि-मत असंगत है ) ।। ४ ॥। 

शरीर के अवयवरूप कारणों में सूक्षमरूप से आंशिक ज्ञान का भान होता है, 
ओर शरीर रूप काये श्रवयवों में स्पष्ट रूप से भान होता है, इसलिए अकारण गुण:- 
पूवंकता दोष नहीं हो सकता है नहीं तो एकमत न होने वा सिद्धान्ती से दिया दोष था 
सकता है इस चार्वाक के आक्षेप का सुत्रकार समाधान करते हैं--- 

पदपदाथे--करार्येषु 5 भूतरूप कार्यों में, ज्ञानातु ८ ज्ञान होगा ॥ ५ ॥ 

भावाथे--यदि मुलकारण परमाणुओं में ज्ञान होगा तो उनसे उत्पन्न घटादि 
कार्यों में भी ज्ञान होगा, ऐसा (घटादि कार्यों में ज्ञान है) यह देखने में नहीं आता, अतः 
चार्वाक का कहना असंगत है ॥ ५ ।॥। 

लपस्कार--पदि शरीर के मूल कारण पाथिव परमाणुओं में चेतन्य ( ज्ञान ) 
गूण होता तो उन पा्थिव परमाणुओं से उत्पन्न घट, पट भादि कार्यों में ज्ञान होता 
( ऐसा न होने से ज्ञान शरीर:गुण नहीं हो सकता )। और पार्थिव रूपादि विशेष गुण 
सम्पूर्ण पार्थिव द्रध्यों में रहते हैं ऐसा ( ब्याप्ति ) नियम होने के कारण प्राथिव कार्य 


अ० २, आ० २]  श्रोत्रादोनामात्मलिड्गभत्वकथनम्‌ २०१ 


ननु घटादावपि सूक्ष्ममात्रया चेतन्यमस्त्येवेत्याशइंथाह्‌-- 


अज्ञानातच ॥ ९॥ 
सब: प्रमाणेरज्ञानात्‌ कुम्मादो न चैतन्यमित्यथ: | सर्वेप्रमाणागोचरस्या- 
प्यभ्युपगमे शशविषाणादेरप्यभ्युपगमप्रसड्र/ । न हि. घटादो चेतन्यं केनापि 
प्रमाणेन ज्ञायत इति ॥ ६॥ 
ननु श्रोत्रादिभिः करणरघिष्ठाता5चुमीयते इत्युक्त, तद्युक्तम्‌ न हि श्रोत्रा- 
द्भिरात्मनस्तादात्म्यं तदुत्पत्तिबो, न थ॒ताभ्यामन्तरेणाविनाभावसिद्धिः, 
न चाविनाभावमन्त रेणानुमितिरित्यत आह-- 


अन्यदेव हेतुरित्यनपदेशः ॥ ७ ॥ 
निविलििक शिशिलिनिशििम शिकिशि निशिशिशििशिशिशशिशि कि शिकिशिशिशिषिशशिशशि सी यशिडिरिकि कि टिड किक तमिल ली 
रूप घटादिकों में भी ज्ञान होने लगेगा, किन्तु उनमें ज्ञान उपलब्ध नहीं होता थह सूत्र 
का भथे है ।। ५ !। 

धटादिकों में भी सूक्ष्महप से ज्ञान गुण है ही इस चार्वाक शंका का सूत्र में उत्तर 
देते हैं-- 

पदपदाथ--अज्ञानात्‌ च > घटादिकों में ज्ञान न होने से भी ॥ ६ | 

भावाशै-घटा दिकों में किसी भी प्रमाण से ज्ञान उपलब्ध न होने के कारण सूक्ष्म 
रूप से उनमें ज्ञान मानना भी चार्वाक का असंगत है ॥। ६ ।। 

उपस्कार--सम्पुण प्रत्यक्षादि प्रमाणों से ज्ञान न होने के कारण घटादिकों में 
ज्ञान गुण नहीं है । यह सूत्रार्थ है । यदि सम्पूर्ण प्रमाणों से असिद्ध भी विषय माना 
जाय तो शक्षपशु को श्यृंग होते हैं यह भी मानना होगा यह आपत्ति आवेगी । क्योंकि 
चटादि पदार्थों में ज्ञान गुण है यह किसी भी प्रमाण से ज्ञत नहीं है ॥ ६ ॥ 

'श्रोत्रादि इन्द्रियरूप करणों से उनके अधिष्ठाता (आश्रय) शरीरादि भिन्‍न आत्मा 
द्रव्य का अनुमान होता हैं! ऐसा सिद्धान्ती ने पूर्व में कहा है, वह श्युक्त है, क्योंकि 
श्रोत्रादि इन्द्रियों से आत्मा का तादात्म्य ( अभेद ) अथवा श्रोत्रादिकों से आत्मा की 
उत्पत्ति इन दोनों में से एक भी नहीं है, और उन तादात्म्य अथवा तदुत्पत्ति इन दोनों 
को बिना अविना भाव (व्याप्ति) की पघिद्धि नहीं हो सकती है ओर विना व्याप्ति ज्ञान 
के अनुमान नहीं हो सकता ( अर्थात्‌ तादात्म्य बा तदुत्पत्ति ही अनुमानमें हैतु होते हैं ) 
इस पूव॑ंपक्षी के आक्षेप के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं--- | 

पदपदाथ--अन्यत्‌ एवं 5 साथ्य से भिन्‍त ही, हेतु; साधकलिज् होता है, इति> 
इस कारण, अनपदेश: > तादात्म्य में हेतु दुए् हेतु है :। ७ ॥ 

भावाथ--तादात्म्य ( अभेद ) से होने वाला हेतु दुष्ट होता है, क्योंकि हेतु 
साध्य से भिन्‍न होता है, अर्थात्‌ सिद्ध से साध्य का साधन करने के कारण साध्य के 
अविशेषता की आपत्ति आने से साध्य से अभिन्न हेतु नहीं हो सकता ॥ ७ ॥। 


२०२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


हेतु: साध्यादन्‍न्य एबं भवति न तु साध्यात्मा साध्याविशेषप्रसड्भात्‌ , 
तरमात्तादा म्थघटितो हेतुरहेतुरनपदेश इत्यथ: ॥ ७ ॥| क्‍ 

नलु भोत्रादिभिरिन्द्रियेरात्मनों यथा न तादात्म्यं तथा तदुत्पत्तिरपि नारित 
नहि वह्ने घूम इव आत्मन: श्रोत्रादिकरणमुपपय्ते इत्यत आह-- 


अर्थान्तरं ह्यर्थान्तरस्थानपदेशः ॥| ८ | 


द्वि यतः काय धूमादि यथा रासभादेरथौन्तरन्तथा कारणाइहयादेरप्यथो- 
न्तरमेव । तथा चाथोन्तरत्वाविशेषात्‌ धूमो रासभं न गमयति किन्तु वहिमेव 
गमयतीत्यत्र स्वभावविशेष एवं नियामक: | स च स्वभावों यदि कार्यादन्‍्य- 
स्यापि भवति तदा सोप्प्यदेशो भवत्येब । तथा च काय्यमविवक्षितस्वभाव- 
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उपस्कार--हेतु ( लिज्भ ) साध्य अर्थ से भिन्‍न ही होता है, न कि साध्यस्वरूप 
क्योंकि साध्य के साथ अविशेषता (विशष न होने की) आपत्ति आ जायगी, इस कारण 
अभेद-घटित हेतु दुष्क्र हेतु होत है ॥ ७ ॥ द 

श्रोत्रादि इन्द्रियों से मात्मा का जिस प्रकार तादात्म्य ( अभेद ) नहीं है उसी 
अकार आत्मा से श्रोत्रादि इन्द्रियों की उत्पत्ति भी नहीं होती, क्योंकि वह्तनि से धृम के 
समान आत्मा से श्रोन्नादिरूपकरण उत्पन्न नहीं होते, ( अतः तदुत्पत्ति के कारण भी 
श्रोत्रादिकरणों से आत्मारूप कर्ता का अनुमान नहीं हो सकता” इस शंका के समाधा- 
नाथ सुत्रकार कहते हैं-- द 

पद्पदाथ--अर्थान्त रम्‌ > दूसरा पदार्थ, हि> जिस कारण, भर्थान्तरघ्य ० दूसरे 
पदार्थ का, अनपदेश:--साधक हेतु नहीं होता ॥ ८ ।। 

भावाथे--केवल साध्यरूप दूसरे पदार्थ का हेतु रूप दूसरा पदार्थ साधक हेतु 
नहीं हो सकता, अतः कोई स्वभाव विद्वेष हीं साध्य को सिद्ध करने में हेतु का धर्म 
मानना होगा, वही उपाधि-राहित्य रूप ब्याप्ति है ऐसा आगे सिद्ध करेंगे ॥ ८ ॥। 

उपस्कार-हि (जिस कारण) धुमादिरूप काय्यं जिस प्रकार रासभ आदि पदार्थों से 
भिन्‍न पदाथ है उसी प्रकार धूम के कारण वक्तलि आदिकों से भी भिन्‍न ही हैं ऐसा होने 
से भिन्‍न पदार्थ होना समान होने से धूम रासभ की अनुमान से सिद्धि नहीं कराता 
किन्तु वह्वि की हो अनुमान से सिद्धि करता है इस विषय ।में अनौपाधिकत्व ( उपाधि- 
राहित्य ), अथवा सामानाधिकरण्य में एक आश्रय में हेतु तथा साध्यका रहना रूप- 
विशेषस्वभाव ही नियम करने वाला है और वह स्वभाव यदि कारयसे भिन्‍नमें भी होता 
है तो वह भी साधक हेतु होता ही है। इससे यह सिद्ध होता है कि उक्त के स्वभाव 
विशेष की अपेक्षा न रखने काला द्वेतु साध्ययाधक नहीं हो सकता । श्रतः तादात्म्य 
( अभेद ) तथा तदुत्पत्ति ( का्यंकारणभाव ) ही अविना भाव (व्याप्ति ) है, इन्हीं 
दोनों का व्याप्ति स्वरूप में पर्ययसान ( परिणाम ) होता है इन्हीं दोनों के समान 


अ० २, आ० २) श्रोन्नादोनामात्मबिद्धत्वकथनम्‌ २०३ 


भेदम अनपदेश:। तथा च तादात्म्यतदुत्पत्तो एबाविनाभाषः तयोरेवाविना- 
भावपयवसानम्‌ ताभ्यां समानोपायो बा तदुभयमान्रप्रहाधोनम्रहो वेति 
स्वशिध्यव्यामोहनाय परिभाषामात्रमिति भाव: ॥ ८ ॥ 

सम्पत्यविनाभावस्य तदुभयव्यभिचारमेव स्फुटयितुमाह-- 


संयोगि समवाय्येकाथसमवायि विरोधि च ॥ ९ ॥ 
शरीर त्वग्वद्‌ शरोरत्वादित्ययं हेतु: संयोगी | वृद्धिक्षयवद्द्रव्यसहजावरणं 
हि त्वगित्युच्यते | तनूच न शरोरस्य काय कारणं बा, किन्तु सहोत्पत्तिकमान्रं 
नियतसंयोगवत्‌ | एवं समवायि यथाकाशं परिमाणवद्‌ द्रव्यत्वात्‌ घटादिव- 
दिति। अन्न परिमाणु साध्य द्वव्यत्वेनाकाशसमवायिना धर्मण साध्यते। यद्धा 


उपाय वाला अविनाभाव होत! है अथवा इन्हीं दोनों के ग्रहणमात्र से गृहीत होनेवाला 
इत्यादि बुद्ध गौतम का अपने दिष्यों की बुद्धि को मोहित करने मात्र के लिये बौद्ध 
दश्नों में उपदेश होने से केवल यह बौद्ध-दर्शत की परिभाषा हैं ॥। ८ ।। 

सांप्रत अविनाभाव ( व्यात्ति ) पदार्थ में तादात्म्य तथा तदुत्पत्ति के व्यभिचार 
को स्षष्ट करने के लिये सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--संयोगिसंयोगसम्बन्धवाला,. समवायि ८ ससवायसम्बन्धवाला, 
एकाथ्थंसमवायि-एकपदा्थ भी समवाय सम्बन्ध वाला, विरोधि च 5 और विरोध 
वाला भी ( लिज्ध होता है ) ॥॥ ६ ॥ | 

भावाथ-सयोग सम्बन्ध का श्राधार, समवाय सम्बन्ध का आधार तथा एक पदार्थ 
में समवाय सम्बन्ध से रहने वाला तथा विरोध वाला भी साध्य साधक लिझ् होता 
है, जिनमें तादात्म्य तथा तदुत्पत्ति का व्यभिचार स्पष्ठ है, अत: वौद्धों का इन्हीं दोनों 
को व्याप्ति का नियामक मानना अयुक्त है ॥। ६ ॥ 

उपस्कार-'शरीर, त्वमिन्द्रिय वाल! है, शरीर होने से” इस अनुमान में यह झारीर< 
त्व हेतुक संयोगी हेतु है। क्योंकि वृद्धि तथा नाश वाले द्रीर रूप द्रव्य का 
स्वाभाविक आवरण (ढांपने वाक्ले) को त्वक-चमं ऐसा कहते हैं। और वह शरीर का 
कार्य या कारण नहीं है, किन्तु नियत संयोग के समान केबल साथ में उत्पन्न 
होता है, इसी प्रकार 'आकाद, परिमाण का जआाश्रव है द्रव्य होने से घट 
के समान! इस अनुमान में परिमाण गुण साध्य है जो आकाश में समबाय सम्बन्ध 
से वत्तंमान द्रव्यस्व हेतु से सिद्ध किया जाता है अत: द्रव्यत्व समवायि हेतु है। अथवा 
परिमाण गुण का 'तर-तमभाव'! अधिक तथा अति अधिक भाव कहीं विश्रान्त है, इस 
अनुमान से अणु रूप परिमाश विशेष सिद्ध होता है, उससे उस क्षणु परिमाण के 
थाधार परमाणु द्रव्य की सिद्धि होती है ( अर्थात्‌ अणुपरिमाण, कहीं आश्रित है, 
परिमाण होने से आकादा के प्रमहत्‌ परिमाण के समान! इस समवायि लिड्भ वाले. 
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पिरिमाणतारतम्यं कचिद्विश्रान्तमित्यनेनाणुत्वं परिमाणविशेषः सिद्ध: | तेन तदा- 
श्रयः परमाणुरनुमोयते । शब्दादिना त्वाक्राशस्य, ज्ञानादिना त्वाःमनो5नुमानं 
कार्यणब कारणानुमानमिति नोदाह्॒तम्‌ ॥ ९॥ 
एकाथे समवायिन सूत्रकऋदुदाहरति-- 
काय कार्य्यान्तरस्य ॥ १० ॥ 
काय रूप कार्योन्तरस्य स्पशंस्य लिज्वम्‌। उपलक्षणख्वेतत्‌ अकायमप्याका- 
शेकत्वम्‌ आकाहैकप्रथक्त्वे छिद्गम्‌ ! एवं परममहत्त्वे ॥ १० ॥ 
विरोधिलिड्डमुदाहरति-- 
विरोध्यभूतं मृतस्य ॥ ११॥ क्‍ 
अभूत॑ वर्ष, भूतस्य वाय्बश्नसंयोगस्य लिक्षम्‌ | एवं स्फोटदेविरोधों मन्त्र- 
पाठ: | तथा चाभूतमनुत्पन्नं स्फोटादि-भूतस्य मन्त्रपाठस्य लिज्ञम्‌॥ ११॥ 


अनुमान से इतर के बाघ की सहायता से परमाणु की सिद्धि होती है | इससे तादात्म्य 
तथा तदुत्पत्ति के न रहने से उनका व्यभिचार स्पष्ट ही है। ) ( आगे शंक्रर मिश्र 
सूत्र की न्‍्यूनता का परिहार करने के लिये कहते हैं कि) शब्दादि गुणों स आकाश्षा द्रव्य 
का तथा ज्ञान-सुखादि गुणों से आत्म द्रव्य का अनुमान तो धूम से वह्तनि के अनुमान 
के समान काय ही से कारण का अनुमान है, अतः सूत्र में उसका उदाहरण नहीं 
दिया है ॥॥ ९॥। 

एकार्थंसमवायिलिजु का सूत्रकार स्वयं उदाहरण देते हैं-- 

पदपदा्थ--कार्य ८ रूपस्वरूप कार्य, कार्यान्‍्तरस्य > दूसरे स्पश रूप कार्य का, 
लिज्धूं - लिड्र (साधक) होता है। ( अर्थात्‌ रूपादि गुणों मे स्पर्शादि का अभेद तथा 
रूपकारयंता भी स्पष्टों में न होने से व्याप्ति पदा्थ॑ में तादात्म्य तथा तत्दुपत्ति अवश्य 
होती है यह बोद्धों का मत बाधित हो जाता है। ) यह रूप से स्प् का साधन कार्य न 
होने पर भी आकाश की एक संख्या आकाश में वर्तमान एक प्रृथकत्वगुण की साधक 
लिग होती है यह भी सूचित करता है। इसी प्रकार आकाश के परममहृत्परिमाण में 
भी साधक होता है।। १० ॥॥ 

विरोधिलिग का सृत्रकार उदाहरण देते हैं-- 

पद्‌पदाथ--विरोधी लिंग है, अभूतं-न भया हुवा, भूतस्य>भये हुए का ॥११॥ 

भावाथे--वर्षा के न होने से होने वाली वर्षा के प्रतिबन्ध करने वाले वायु तथा 
सेधों के संयोग रूप साध्य के ज्ञान में वर्षा का न होना विरोधि लिंग का उदाह- 
रण है ॥ ११ ॥। 

उपस्कार--अभुत (न भई हुई) वर्ष (वर्षा) भूत (होने वाले) वायू तथा मेघों के 
संयोग रूप प्रतिबन्धक का लिज्ध है। इसी प्रकार स्फोट ( विष का फोड़ा ) इत्य।- 
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विरोधिलिद्भस्योदाहरणान्तरमाह-- 
भूतभरभूतस्य ॥ १२ ॥ 
भूत॑ स्फोटादिकम्‌ अभूतस्य सनन्‍्त्रपाठस्य छिज्ञम। एवं भूतो वाय्वश्नसं- 
योगो5भूतस्य वर्षेस्थ छिज्ञम्‌ | एवं भूतों दाहो$भूतस्य मण्यादिसमवधानस्य 
लिज्ञमेवमन्यद्प्यूद्मम्‌ ॥ १२९ || 
छिड्भान्तर मुदाहरति-- 
भूतो भूतस्य ॥ १३॥ 
विद्यमानेनैव विरोधिना विद्यमानस्येव विरोधिन: क्चिदनुमानम यथा 
बिस्फूर्जन्तमहिं दृष्टा माटान्तरितस्थ नकुलस्थ। अन्न हि विस्फूजन्नहिभूतो 


दिकों का मंत्रपाठ विरोधी लिज्भू है। इसमें न पेद्धा हुये विष के फोड़े भये हुए मन्त्र 
पाठ का लिज्भ है भर्थात्‌ मन्त्रपाठ करने से विष के फोड़े नहीं होते इसलिये विष के 
फोड़ों का न होना भये हुए मंत्रपाठ का विरोधी लिड्भ है॥ ११॥ 

विरोधीलिडु का दूसरा उदाहरण सूृत्रकार देते है-- 

पदपदार्थं--भूतं > भया हुआ, अभूतस्य >न भये हुये का विरोधो ( साधक 
होता )॥ १२ )। 
हे भावाथ--विष के फोडों का होना, न होने वाले मंप्रपाठ का विरोधी लिज्ु 

॥ १३२ ॥। 

उपस्कार--भूत (भया हुआ ) विष का फोड़ा इत्यादि, न भये हुए मंत्रपाठ 
का विरोधी लिज्भ है। इसी प्रकार भया हुआ वायु तथा मेधका प्रतिबन्धक संयोग 
क्भूत ( नहीं भई हुई ) वर्षा का विरोधी लिड्ठ है। इसी प्रकार दाहरूप विरोधी 
कार्य न रहने वाले चन्द्रकान्तमणि थआदि के सांनिध्य का विरोधी लिज्भु है। इसी _ 
प्रकार दूसरे भी बिरोधी लिज्भ के उदाहरण स्वयं जान लेना ॥ १२॥। 

सृत्रकार दूसरा लिज्भ भी देते हैं--- 

पदपदार्थ--भूतः 5 विद्यमान, भूतस्य ८ विद्यमान का ( विरोधी लिज् होता 
है ॥ १३॥ ् 

भावाथ--अविद्यमान विरोधी के समान न विद्यमान ही बिरोधी से कहीं २ 
विद्यमान विरोधी का अनुमान होता है, जैसे 'फुफकारने वाले विद्यमान सप फो देखनेसे 
झाड़ी के क्ाड़ में रहने वाले विद्यमान नेवले का अनुमान, इसमें विद्यमान ही सर्प रूप 
विरोधी विद्यमान नेवले का साधक लिड्भ है॥ १३ ॥ 

उपस्कार--विद्यमान ही विरोधी से विद्यमान ही विरोधी का भी कहीं 
अनुमान होता है। जिस प्रकार फुफकारने वाले सर्प को देखकर झाडी के क्षाड़ में 
रहुने वाले वेवले का अनुमान । इस अनुमान में फुफकारने वाला सर्प भूत नाम विद्य- 
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विद्यमानो क्षाटान्तरितो नकुलो5पि विद्यमान एवेति भवत्ति भूतो भूतस्य लिज्न- 
मित्यथ: | वर्षवाय्वभ्रसयोगस्य तु नेकस्सिन कालछे विद्यमानता न वा स्फोट- 
सन्त्रपाठयोरिति ॥ १३॥ द 


इृदानीं परिगणनस्य प्रयोजनमाह-- 


प्रसिद्धिपूवकत्वादपदेशस्य ॥ १४ ॥ 
प्रसिद्धि: स्मय्यमाण। ब्याप्ति:, अपदेशो हेत॒बचन, तेन स्मयमाणडव्याप्रि- 
विशिष्टो देतुहत्ववयवेन्ोप्नयावयवेन बोच्यते इति भवति प्रसिद्धिपूबको 5पदेश 
इति | तथाच श्रोत्रादिना करणेनाधिष्ठातुः, ज्ञाना दिना च गुणेन तदाश्र यस्थात्म- 
नो! यदमुमानमुक्तम्‌ तत्न सर्नेन्र व्याप्तिरस्ति, त्वया तु शरोरकाय्यत्वेन हेतुना 
झ्ानस्य यच्छरोरगुणत्दं साधितं ततन्न न व्याभिरिति भावः | 


मान है, तथा झाड़ी के आड़ में रहने बाला नेवला भी विद्यमान है इस कारण विद्य- 
मान विरोधी क्द्यमान साध्य का साधक लिझ्भ है यह सूत्र का अर्थ है। पूरब विरोधी 
उदाहरणों में वर्षा तथा वायु और मेध का प्रतिबन्धक संयोग एक काल में विद्यमान 
नहीं है, अथवा विष के फोड़ तथा मन्श्रपाठ एक काल में विद्यमान नहीं हैं इति-पह 
विशेष है ॥| १३ ॥। 

सांप्रत संयोगी आदि हेतुओं की गणना करने का सूत्रकार प्रयोजन कहते हैं-- 

पदपदा्थ--प्र सिद्धि पृ कत्वातु > व्याप्तिपर्वक होने से, अपदेश्वस्थ 5 हेतु के 
( व्याप्तिविशिष्ट ही हेतु होता है ) ॥ १४ ॥। 

भावार्थ--साधक हेतु व्यात्तिस्मरणपूर्वंक ही साध्य की सिद्धि कर सकता है, 
अत: उसे ऐसे हेतुओं के प्रकार कितने हैं यह संयोगी क्षादि सुत्र में गणना की है, धत: 
सिद्धान्ती से दिये हुए श्रोत्रादिकरणों से क्षात्मारू्प कर्ता के अनुमान से सर्वत्र व्याप्ति 
होने से साध्य सिद्धि हो सकती है किन्तु “शरीर कायेत्व रूप हेतु से ज्ञान ग्रुण शरीर 
का है, इस चार्वाक के अनुमान में व्याप्ति नहीं हो सकती ॥ १४ ॥ 

उपसर्कार--स्मरण की हुई ब्याप्ति सृत्र के प्रसिद्धि शब्द का अर्थ है। तथा श्षपदेश 
शब्द का अथे है हेतु का वचन, इस से स्मरण की हुई ब्याप्ति से विशिष्ट ( युक्त ) 
हेतु हेतुरव्प अवयव अथवा उपमेय रूप अवयव कहा जाना है इस कारण प्रसिद्धि 
(व्याप्ति ) पृवंक अपदेश हेतु होता हैं ऐसा सूत्र का बर्थ है। ऐसा होने से श्रोत्रेन्द्रिय 
इत्यादि कारणों से उनके भ्रधिष्ठाता, तथा ज्ञान-सुख इत्यादि गुणों से उनके भ्राधार 


... आत्मा द्रब्य का जो अनुमान पूव॑ग्रन्थ में कहा गया है उस सम्पूर्ण अनुमानों में ब्याप्ति 


है, और श्राप ( चार्वाक ) ने शरीर कार्यत्व रूप हेतु से ज्ञान क्वरीर का गुण यह 
जो अनुमान से सिद्ध किया उसमें ब्याप्ति नहीं है। अतः उससे ज्ञान में शरीर की 
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ननु केय॑ व्याप्ति: ९ 

न तावदव्यभिचरित: सम्बन्ध! अव्यभिचारध्य साध्यात्यन्ताभावसामा- 
नाधिकरण्यानधिकरणत्वस्य क्ेवलान्वयिन्यप्रसिद्धे'। साध्यानधिकरणत्वस्यापि 
केवलान्ययिन्यसम्भवात्‌ धूमादेरप यत्‌किब्वित्साध्यानधिकरणाधिकरणत्वात्‌ । 

नाप्यावनाभावः | स हि साध्यं बिनाइसावो वा हेती:, अविनासाध्यान्वये 
सति भावों वा ? धूमस्यापि क्चिद्रासभाभावेडभाबात्‌, रासभसस्‍्त्वे सक्तवाचच 
नियतब्यतिरको नियतश्रान्वयो विवक्षित इति चेतू, न नियमस्येव निरूप्यमा- 
णत्वात््‌ | । 
नावि कास्नन सम्बन्ध: स यदि कृत्स्नस्थ साध्यस्य साधन पम्बन्धः, स 


गुणता सिद्ध नहीं हो सकती-प्रश्न-यह व्याप्ति क्या है ? उत्तर-मीमांसकों को अभिमत 
व्यभिचाररहित सम्बन्ध रूप व्याप्ति नहीं हो सकती क्योंकि साध्य के भ्स्यन्ताभाव 
( वह्नचभाव ) की जिसमें एक अधिकरण ( जलाशय ) में वर्तमानता हो मीन उसकी 
आश्रयता धुम में न होना यही है अव्वभिचार जो 'घटो वाच्यः श्प्रमेयत्वातु! इस 
केवलान्वयि अनुमानमें वाच्यता का अभाव संसारके किसी पदार्थ में न होने से भ्रप्रसिद्ध 
है | (यहां पर 'द्रव्यं सत्त्वात्‌' इस अनुमान में सत्ता जाति में द्रव्य को लकर द्रव्यत्व के 
अभाव की समानाधिकरणता नहों है ऐसी प्रतीति होने से भअव्याध्यवृत्ति द्रव्यत्वाभाव के 
सामानाधिकरण्य की सत्ता जाति में क्रभाव होने के कारण अतिव्याप्ति दोष के वार- 
णाथ राध्यात्यन्ताभाव न कहकर साध्यात्यन्वाभाव सामानाधिकरण्याधिकरणता का 
अभाव किया है, अव्याप्यव॒त्ति की अधिकरणता अव्याप्यवृत्ति न होने से अतिव्याप्ति 
दोष निवृत्त हो जाता है यह जानना )। 

(इस प्रक्रार मीमांसकों को अभिमात व्याप्ति का खण्डन कर सिहब्याप्रोक्त ब्याप्ति 
लक्षण का खण्डन करते हुए शकर मिश्र कहते हैं) कि साध्य के अनाश्रय की आधारता 
ने होना रूप ( अर्थात्‌ साध्य के क्षधिकरणता के अभाव के व्यापक अन्योन्याभाव की 
प्रतियोगिता क अवच्छेदकत्त अथवा साध्यवान्‌ के भेद के व्यापक अन्योन्याभाव के 
प्रतिधोगितावच्छेदकरूप साध्यानधिकरणतानधिकरणत्व जेसे वक्ति के अनाधार 
जलाशय की अनाधारता धृम में है ऐसे दोनों प्रकार के लक्षण भी पूर्वोक्त केवलान्वयि 
अनुमान में साध्य का अनधिकरण अप्रसिद्ध होने से तथा धुमादि हेतु में भी किसी 
एक महानसादिवक्ति के अनाधार पव॑त में घुम की वरतंमानता होने से भी भव्याप्ति 
दोष आवेगा (अर्थात्‌ साध्यव:्भोद ओर साध्याधि करणत्वामभाव इन दोनों का लक्षण 
में सामान्याभाव रूप से निवेश करने से पुर्वोक्त केबलान्वयि में अनुमान और 
यत्किचित्साध्यव द्भूदादिकों का निवेश करने से वह्निमान्‌ घूमादित्यादि अनुमान में 
अप्रसिद्धि होगी । 


(इस प्रकार सिहग्याप्रोक्त लक्षण का खण्डन कर बौदोक्त व्याप्ति का खण्डन करते 


२०८ वेशेषिकसूत्रो परका र: 


विषमव्याप्त धूमादावपि नास्ति। अथ कृत्स्स्नस्य साधनस्य साध्यसम्बन्धः, सो- 
धप्येकस्य साध्यस्य कृत्स्नसाधने सम्बन्धाभावादनुपपन्न:। अथ कृ त्स्नसय साध्यस्य 
कत्नेन साधनेन सम्बन्धः, एतद्प्ययुक्तम्‌ नद्ठि कृत्स्नेन साधनेन कृत्स्नस्य 
साध्यस्य क्वचिद्पि सम्बन्ध: सम्भवति, श्रत्येकमेव साध्यस्ाधनयो: सम्ब- 
न्धात्‌ , विषमव्याप्ते चाव्याप्रेः | 

नापि स्वाभाविक: सम्बन्ध: | स्वभावों हि स्वस्य भावों वा स्वमेव भावों 


हैं) कि अविनाभाव ( वह्विरूप साध्य के विना धुम रूप हेतु का न होना ) भी 
. व्याप्ति पदार्थ नहीं हो सकता, क्योंकि वह अविनाभाव कया साध्य के बिना हेतु का 
न होना है [ अथवा 'अविना, साध्य का सम्बन्ध रहते हेतु का होना है| कहीं २ 
रासभ के न रहने पर धूम का अभाव होता है,तथा रासभ के रहते धुम रहता है (अतः: 
इनकी व्याप्ति हो जायगो ) ।( यदि इस दोष के वारणार्थ बोद्ध कहै कि )--निय- 
मित व्यतिरेक तथा नियमित अन्वय भी अविनाभाव शब्द से यहां विवक्षित है अत: धुम 
और रासभ के सर्वत्र अन्वय तथा व्यतिरेक के न होने से उनका अविनाभाव न होगा ) 
( तो शंकरमिश्र कहते हैं कि) ऐसा नहीं क्‍योंकि नियम ही क्‍या है। यहीं तो भागे 
निरूपण करना है| 

(न्यायलीलावतीक।र बल्‍लभाचायं को अभिमत व्याप्ति का खण्डन करते हुए शंकर 
मिश्र कहते हैं कि )--कात्स्येंन संपूर्ण रूप से सम्बन्ध होने को व्याप्ति कहते हैं । 
( यह भी नहीं कह सकते कथोंकि )--वह सम्बन्ध यदि संपूर्ण साध्यों का साधन के 
साथ सम्बन्ध लिया जाय तो, वह विषम व्याप्ति ( जहार घ॒ृम हैं वहाँ वहाँ वह्नि है। 
ऐसी व्याप्ति होने पर भी जहाँ २ वहि है धहाँ १ धूम है ऐसी व्थाप्ति न होने से ) 
वाले घृमादि हेतु में भी नहीं है। और यदि संपूर्ण हेतुओं का साध्य के साथ सम्बन्ध 
माना जाय, तो वह भी नहीं हो सकता, क्योंकि एक साध्य का संपूर्ण हेतुओं में 
सम्बन्ध नहीं होता । और यदि संपुर्ण साध्यों का संपूर्ण साधनों के साथ, सम्बन्ध माना 
जाय तो, यह भों आयुक्त है, क्योंकि कहीं भी संपूर्ण साघतो के साथ संपूर्ण साध्यों के 
साथ सम्बन्ध नहीं होता, पर्वतीय वह्लि तथा पवतीय धुम इस प्रकार प्रत्येक साध्य 
तथा साधन का सम्बन्ध होता है, और विषम व्याप्ति वाले घमादिकों में भी 
संपूर्ण साधन के साथ सपूर्ण साध्य का सम्बन्ध न होने से अब्याष्ति दोष भी भा 
जायगा । 

( इस प्रकार वाचस्पतिमिश्र को क्षभिमत व्याप्ति का खण्डन करते हुए छांकर 
मिश्र कहते हैं कि ) यहाँ पर वाचस्पति मिश्र का यह भाव है कि सामाताधिकरण्य 
रूप सम्बन्ध वह्निनिरूपित धूम में स्वाभाविक है, किन्तु वहिन में धूम सामानाधिकरण्य 
क्दरेन्धन प्रयुक्त होने से श्रोपंधिक है अतः अतिव्याप्ति दोष न होगा ) स्वाभाविक 
सम्बन्धको भी व्याप्ति नहीं कह सकते । क्‍योंकि अपना भाव ( घममं ) स्वभाव एशब्द का 
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वा, तत्र तज्जन्यत्वश्नत्तद्धिताथ, तदा समवायछक्षणायां व्याप्ताबव्याप्ते: | तदा- 
भ्रितत्वब्चेत्तद्धताथ:, तदापि समवायेउव्याप्तिः, न हि समवायः कचिदपश्रितः 
संयोगस्यापि हेतुधमंधूमत्वाद्यजन्यत्वाध । क्‍ 

नाप्यनोपाधिकः सम्बन्ध: । उयाधेरेव दुवचत्वातू। सुत्रचस्वेडपि दुग्रइस्वात, 
सुम्रहत्वेडप्यन्योन्या श्रयात्‌ | साध्यव्यापकत्वे सति साधनाव्यापरकत्वादेठयाप्तित्र- 
हाधीनभ्रहत्वातू । 

नापि सम्बन्धमान्नं व्याप्ति: | व्यभिचारि धम्बन्धस्यापि दे शविशेषकालछविशे- 


अथ है, अथवा स्वस्वरूपभाव । उसमें स्वभाव छाब्द से भया हुआ “ठकूप्रत्यय रूप 
तद्धित का यदि 'जन्यता' उत्पत्ति अर्थ लिया जाय तो समवायरूप नित्यव्याप्ति में: 
लक्षण न जाने से अव्याप्ति दोष आ जायगा । यदि स्वभाव के आश्रित ऐसा तद्धित 
का अर्थ करें तो उक्त दोषवारण होने पर भी ( अर्थात्‌ स्वस्थ भाव इत्यादि प्रदर्शित 
दोनों प्रकार की व्युत्पत्ति से हेतुतावच्छेदक ओर हेतुस्वरूप दोनों कल्पों में भी 'भाव:' 
ईस पद में 'टिकन्‌' प्रत्यय का 'जन्यता' पक्ष में 'सत्तावान्‌ द्रव्यत्वातु' इत्यादि अनुमानों 
में अव्यात्ति दोष दिखाकर “आश्वितत्व' पक्ष में भी दोष दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते 
हैं कि |--आ श्रितत्व पक्ष में भी सम्रवायरूप व्याप्ति में भ्रव्याप्ति दोष होगा, क्‍योंकि 
समवाय किसी में क्राश्चित नहीं होता ( अर्थात्‌ समवाय में स्वभिन्‍न सम्बन्ध को 
प्रतियोगिता न होने से उसमें आश्रितता नहीं है) एवं संयोग सम्बन्ध भी हेतु के 
घुमत्वरूप धर्म के आश्रित नहीं है, तथा हेतु के धमं धुमत्व से उत्पन्न भी नहीं है । 

( इस प्रकार वाचस्पतिमिश्र को अभिमत व्याप्ति का खण्डन कर उदयनावाये 
को क्षभिमत व्याप्ति का खण्डन करते हुए छांकरमिश्र कहते हैं कि )--उपाधिरहित 
सम्बन्ध को भी व्याप्ति नहीं कह सकते । क्‍योंकि प्रथम उपाधि का स्वरूप ही नहीं 
कहा जा सकता | अर्थात्‌ जितने ( स्व ) अपने अधिकरण हैं उनमें साध्य की अधि- 
करणता रहते साधन के जितने श्राश्रय हों उनमें न रहना यह उपाधि का छक्षण 
सत्र पदघटित होने के कारण अनुगत न होने से दुवंच ( कहने योग्य नहीं ) है । 
( किसी प्रकार अनुगत मानकर यदि उसकी उक्ति हो भी तो 'द्रव्यं सत्त्वात' 
इत्यादि अनुमानों में 'गुणवत्ता” रूप उपाधि के जितने द्रव्यत्त के आधार द्रव्य व्यक्ति 
हैं उनमें हजारों वर्षों में ज्ञान होना कठिन है, इसी आशय से हांकरमिश्र कहते हैं 
कि )--उपाधिस्वरूप का ग्रहण होने पर भी शअन्योन्याश्रय दोष आ जायगा, क्योंकि 
साध्य को व्यापकता रहते साधन की अव्यापकता रूप उपाधि का ज्ञान व्यापितज्ञान 
के अधीन है और 'अनोपाधिकत्व” रूप व्याप्ति का ज्ञान उपाधि के ज्ञान के अधीन है। 

एकदेशी नेयायिकों का मत खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--केवल 
सामान्य रूप से सम्बन्ध को “व्याप्ति' नहीं कह सकते। यद्यपि सम्बन्धमात्र को 
व्याप्ति मानने से 'द्रव्यं सत्तवात्‌ सत्तावानु' होने से द्रव्य है। 'काल॥ तद्पोमान्‌ 
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बगर्भतया व्याप्तिरूपत्वेडपि, तजज्ञानस्थानुमितावतन्त्रत्वात्‌ अनुभितिका रणोभू: 
तनल्नानविषयव्याप्तरव निरूपयितुमुचितत्वात्‌ । 


नापि साधनवज्निष्ठात्यन्ताभावाप्रतियोगिसाध्य धामानाधिकरण्य व्याप्ति: | 
बहेरपि धूमवन्निष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगित्वातू न दि धूमवति महानसे पर्व॑तीयवहे- 
नौत्यन्ता भाव:। इदं संयोगि द्रव्यत्वादित्यादो संयोगात्यन्ताभावस्य साधनसमा- 
नाधिकरणत्वादव्यापकता प्रसक्वात्‌ | प्रतियोगित्रिरुद्ध्व स मानाधिकरणा त्यन्ता - 
____  |<_ _+ ॒ टऑ ऑवऑअ्िपप/पफपैपै: 
गोरूपात्‌' काल उस गौ वाला है, गोरूप होने से इत्यादि अनुमान में भी सम्बन्ध 
होने से व्याप्ति होगी इसलिये व्यभिचारी ऐसा शंकरमिश्र ने कहा है, भर्थात्‌ सत्ता 
जाति द्रव्यत्व का व्यभिचारी तथा तदूगी का व्यभिचारी भी गो का रूप जातित्वा- 
वच्छिन्न तथा गोस्पशंत्वविषिष्ट का व्यभिचारी नहीं है क्योंकि सत्ता जाति के अभाव 
के क्षाश्रय में तथा गौ का रूप गोस्पर्श के अभाव के अधिकरण में नहीं रहती,.इसलिये 
देश तथा काल को लेकर भी व्याप्ति अ्रभिमत ही है। (इसी अभिप्राय से शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि )--व्यभिचा री सम्बन्ध के देशविशेष तथा कालविद्यष से युक्त 
होने से व्याप्तिर्प होने पर भी, उसका ज्ञान अनुमिति में कारण नहीं है, इसलिये 
अनुमिति में कारण होनेवाले ज्ञान का विषय व्याप्ति का ही निरूपण करना युक्त है | 
साधन के आश्रय में वतंमान अत्यन्ताभाव के अप्रतियोगी साध्य के अधिकरण 
में रहना भी व्याप्ति नहीं हो सकती, क्योंकि धुमरूप साधन के आश्रय में वर्तमान 
अत्यन्ताभाव का वह्नि भी प्रतियोगी द्वोता है, कारण यह कि धुम के आश्रय महा- 
नस रसोईघर में पवंतीय बह का अत्यन्ताभाव नहीं है ऐसा नहीं है। यहाँ साधता- 
-घिकरण-निष्ठात्यन्ताभाव की प्रतियोगिता का अनवच्छेदक--साध्यतावच्छेदक से 
अवच्छिस्त साध्य के भधिकरण में रहना यहां तक निवेश करने से, महानस में व्त- 
मान पव॑तीय वह्नि के अभाव का प्रतियोगी पर्वतीय वक्लि के होने पर भी सामान्य 
रूप से वह्लि नहीं है ऐसा क्षमाव न होने से वहित्वरूप साध्यतानियामक धर्म के 
प्रतियोगितानवच्छेदक होने के कारण उक्त दोष नहीं आ सकता । ( अत: स्थलान्तर 
में अव्याप्ति दोष देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- यह संयोगाघार है, द्रव्य 
होने से, इत्यादि अनुमान में संयोगरूप साध्य के अत्यन्ताभाव हेतु के भराश्रय द्रव्यत्व में 
रहने से अ्रध्याप्ति दोष होगा ( अर्थात्‌ जंसे द्रव्यत्वाश्रय वृक्ष में कपि-संयोग रूप 
साध्य मूलदेश में नहीं है कोर उसी वृक्ष में द्रव्ययव रहता है ) अतः संयोगाभाव का 
संयोगत्व साध्यतावच्छेदक धर्म प्रतियोगितानवच्छेदक न होने से अव्याप्ति हो जायगी । 
इस दोष के वारण के लिये यदि “प्रतियोगी के विरुद्ध तथा हेतु के आधार में वतंमान 
थत्यन्तामाव के अप्रतियोगी साध्य के सामानाधिकरथ्य को व्याप्ति कहेंगे, वृक्षा दिकों 
में रहुनेवारा कपि-संयोग का धभाव, उसी वृक्ष के अग्न में कपि-संयोग रहने से 
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भावाप्रतियागिसाध्यसामानाधिकरण्यं व्याप्रि: संयोगात्यन्ताभावध्य प्रतियोगिवि- 
रुद्धलाभावादिति चेन्न संयोगात्यन्तामावस्थावि प्रतियोगिविरुद्धत्वात्‌ अन्य थाड- 
वच्छेद से दकल्पनावयथ्यात्‌ न हि कृत कत्वानित्यत्वयोबृ क्त्यथ मबच्छेद भेद: ऋलप्य- 
ते। नापि साध्यवेयधिकरण्यानधिकरणत्वम्‌। केव्र॒छान्वयिनि सध्यवैयधिकर- 
ण्याप्रसिद्धेःसाध्यानधिकरणाधिकरणत्वं हि तत्‌ | नापि यत्सम्बन्धितावच्छेद करू- 
पवच्त्व॑ यस्य तस्य सा व्याप्तिः वहििवत्त्वस्थापि धूमसम्बन्धिताबच्छेदकत्वातू | 
अधिकदेशवबृत्तितया तन्न तथेति चेतू ठयापक्रतावच्छेरकस्याधिकरेशदबृत्त रप्यभ्यु प- 
गमात्‌ धूमत्वस्यापि गगनतलावलछम्बिधूमबृत्तितयाइघिकदेशबृत्ति त्वातू । अतएव 
तद्बारणाथ विशेषणमिति चेतू , तहिं यद्‌ व्याप्यतावच्छेदर्क तदेव सम्बन्धि- 


प्रतियोगी के विरुद्ध न होने से घटाभाव को लेकर संयोगत्व के प्रतियोगितानवच्छेदक 
होने से अव्याप्ति दोष का वारण हो जायगा” ऐसा कहो तो यह नहीं हो सकता, 
क्योंकि संयोगात्यन्ताभाव भी प्रतियोगी के विरुद्ध है। यदि ऐसा न हो तो वृक्ष में 
मुल तथा अग्ररूप विशेषण का भेद मानना व्यथं हो जायगा, क्‍योंकि शब्द में कायत्व 
तथा अनित्यता के रहने के लिये विशेषण भेद नहीं माना जाता । ( पृवववप्रदर्शित सिह« 
व्याप्रोक्त दोनों लक्षणों को दिखाकर खण्डन करते हुए शंक्रमिश्र ह्ागे कहते हैं)--कि 
साध्य के वेयधिकरण्य का अनधिकरणत्व अर्थात्‌ साध्य के अनधिकरण में आश्रित 
न होना भी व्याप्ति नहीं कही जा सकती, क्योंकि केवलान्वयि स्थल में वाच्यरवा- 
दिसाध्य का अनधिकरण अप्रसिद्ध है, कारण यह कि साध्य के अधिकरण में रहना 
ही साध्यवेयधिकरण्यानधिकरणत्व का श्र्थ होता है । 


तथा 'यत्सम्बन्धितावच्छेदकरूपत्रत््वं यस्य तस्य सा व्याप्ति/ अर्थात्‌ वह्नि का 
सम्बन्धी धुम होने से उसमें वर्तमान सम्बन्धिता का तियामक्त धुमत्व-रूपवत्ता 
धघुम में है यही उसमें वह्तनि की व्याप्ति है यह भी व्याप्ति का लक्षण नहीं 
हो सका, क्‍योंकि वह्ठित्व में मी धूम का वह्डि सम्बन्धी होने से धुमसम्बन्धिता 
का नियामक धर्म है। यदि कहो कि 'धुम से वक्ति के तप्त लोहपिण्ड आदि पदार्थ 
रूप अधिक देश में रहने के कारण वह सम्बन्धितानियामक धर्म नहीं होगा तो 
व्यापकता का नियामक धर्म व्याप्य से श्षधिक देश में रहता है ऐसा माना है तथा 
धुमत्व भी आकाश में रहने वाले धुम में रहने के कारण अधिक देश में वर्तमान है । 
( यदि 'वह्ित्व में सम्बन्धितानियामकताखूप व्याप्ति के रहने पर भी व्याप्यता- 
नियामकत्वरूप विशेषण न रहने से अतिब्याप्ति न होगी ऐसा समझ कर “्याप्यता- 
वच्छेदकत्व” भी उक्त ग्याप्ति-लक्षण में विशेषण देंगे! ऐसा कहो तो शंकरमिश्र फहते हैं 
कि)--तब तो जो व्याप्यता का नियामक है वही सम्बन्धितानियामक भी थापको 
सम्मत होने से आत्माश्रय दोष होगा ( थर्थात्‌ व्याप्पतावच्छेदक है विशिष्ट धूमत्व, 


२१२ वेशेषिकसूत्रो पर्कार: 


तावच्छेदकत्वेनाभिमतमित्यभिमतं तथा चात्माश्रयः | एबच्च यत्‌ सामानाधि- 
करण्यावच्छेदकरूपवरत्त्वं यस्य तस्य सा व्याप्तिरित्यप्युक्तदरोषाक्रान्तमिति चेत्‌ , 

अन्नोच्यते अनोपाधिक: सम्बन्धो व्याप्तिः ।अनोपाधिकत्वन्तु याव- स्वव्य- 
भमिचारिव्यभिचारिसाध्यसामानाधिकर ण्यम्‌ , थावत्स्वसमानाधिकरणात्य. ताभा- 
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व्याप्ति भी उक्त रूप ही है अतः अपने में ही अपने विशेषण होने से आत्माश्रय दोष आ 


जायगा ) । 
ओर ऐसा होने से जिसके सामानाधिकरण्य ( एकाधिकरणत। ) के नियामक 


रूप का श्राश्रय जो होता है वही उसकी ब्याप्ति होती है यह व्याप्ति लक्षण भी भात्मा- 
श्रयरूप कहें हुए दोष से आकान्त (युक्त) है (भर्थात्‌ जिस धर्म से युक्त से कहा गया 
हुआ, जिस रूप से युक्त जिसका सामानाधिकरण्य होता है, उस घमं से युक्त को विधेय 
रखनेवाली तथा उस रूप से युक्त हेंतुवाली अनुमिति की कारणता का जो नियामक 
हो वही सामानाधिकरण्यरूप व्याप्ति होती है यह लक्षण भी आत्माश्रय दोष युक्त 
है ) इस दोष से वक्त प्रकार की व्याप्ति के अनेक प्रकार होने से पव॑त से वतंमान 
धूम में स्मरण किये महानसवक्ति स!मानाधिकरण्य के न होने से और पव॑ंत के वह्नि 
का सामानाधिकरण्य का धुम में पुवंकाल में अनुभव न होने के कारण परामझ्श भी 
न हो सकेगा । अत: सत्तावान्‌ जाते: इत्यादि अनुमान में अव्याप्ति भी दोष होगा 
यह सूचित होता है। इस विषय में अधिक विस्तार विशेष व्याप्ति आदि प्रकरण ग्रन्थ 
में देखना चाहिये । 

( इस प्रकार पृव॑पक्ष व्याप्तियों का खण्डन कर स्वमत से सिद्धान्त व्याप्ति का 
लक्षण दांकरमिश्र दिखाते हैं कि )--यहां पर सिद्धान्त व्याप्ति का लक्षण कहा जाता 
है उपाधिरहित सम्बन्ध को व्याप्ति कहते हैं। ( यथाश्रुत में उदयनाचार्योक्त लक्षण 
में दोष के समान होने से भअनोपाधिक शब्द का विशेष अथ कहते हैं कि )--जितने 
हेतु के व्यभिचारी पदार्थ हों उनके व्यभिचारी साध्य के साथ एक आश्रय में रहना ही 
अनोपाधिकता है (अत: 'घमवान्‌ वह्नेः वलह्लि होने से धुमवान्‌ है, इस अनुमान में वह्नि 
के व्यभिचारी क्षाद्रंइन्धान के संयोग के धुम के साथ व्यभिचार न होने से अतिध्याप्ति 
दोष न होगा )। यदि व्यभिचारी छाब्द का श्थे हो अ्रभाव के श्राश्रय में रहना, वह 
बृत्तितावंधशिध्ध रूप विद्ेषण के भेद से भी भिन्न नहीं है, क्योंकि गुण में गुण कमभेद- 
विशिष्ट सत्ता जाति का ज्ञान होता है ऐसा होने से 'द्रव्यं विशिष्टसत्तात्वातु' यह द्रव्यत्व- 
जातिमान्‌ है गुण-कमं भेदविशिप्ट सत्ता कः आधार होने से इस अनुमान में विशिष्ट सत्ता 
विशिष्ट शुद्ध से भिन्‍न नहीं होता इस प्रर्दाशत न्यास से 'गुणकर्म में भी रहने से अव्याप्ति 
दोष होगा' ऐसा कहो तो शंकरभमिश्र दूसरे प्रकार से अनोपाधिकत्व शब्द का अर्थ 
कहते हैं कि )--जितने हेतु के अधिकरण्‌ में वततमान अत्यन्तामाव हों उनके प्रति- 
योगी जिनमें प्रतियोगी हों ऐसे अत्यन्ताभाव के अधिकरण में वर्तमान साध्य के अधि- 
करण में रहना अनौपाधिकता है ( जंसे धुम के पवंतादि अधिकरणों में वर्तमाक्त 
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बप्रतियोभिप्रतियोगिकात्यन्ता मावसम!नाधिकरणघ्ाध्यसामानाधिकरण्य॑ वा। 
यावतसताधनाव्यापकाब्याप्यसाध्यलासानाधिकर ण्यमिति निरुक्तिदयाथः । 
याबल्टाध्यव्यापकव्यापकत्व॑ वा. बहुब्रोहिणा दु्ेहमिदरसिति चेत्‌ अत 
एवं. सत्र सूयोदशनापेक्षा तकापेक्षा च्‌। यहा साधनत्मान्ना- 
घिकरणात्यन्तामावाप्रतियोगिसाध्यलामानाधिकरण्यं व्याप्ति | अलक्‍्ता- 
भावश्ध बहित्वादिसासान्यावच्छिन्नप्रतियोगिताको विवक्षितः तेन महानसीय- 
धूमे पवेततीयवह्न यत्यन्ताभावलाभानाविकरण्येडपि न दोषः, धूमबति वहिनों 
9 ७9७५७ऊझऊऊ_ ऊउ॒ _क्रेर्े््न्‍न-े॑पि्रिाप: 

घटादिकों के अभाव के प्रतियोगी धटादि प्रतियोगी वाले घटादि अत्यन्ताभाव के 
आबार पर्वतादिकों में वर्तमान वहिरूप साध्य के अधिकरण में धूम वर्तमान होता 
है, अतः इस पक्ष में निरूपक के नियामक धर्म के भेद से अधिक्रणता भिन्न होने से 
उक्त व्याव्नि दोष न आवेगा )। ( यदि हेतुसमानाधिकरण विशिष्टाभावादिकों को 
कछेकर अव्याप्ति दोष कहो तो शंकरमिश्र कहते हैं कि )-इन दोनों प्रकार के 
अनोपाधिकत्व शब्द का ऐसा अथ है कि जितने हेतु के अव्यापक पदार्थ हों उनके 
अव्याप्य साध्य के अधिकरण में रहना, क्रतः उक्त प्रक'र से भी दोष न होगा । 

( दूसरे प्रकार से अनोपाधिकत्व शब्द का निर्वचन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं 
कि ) जितने वह्घादिसाध्य के व्यापक पदार्थ हों उनका व्यापक होना धुमादिकों में 
अनौपाधिकत्व है। यदि पूर्वपक्षी कहे कि जितने साध्य के व्यापक जिस हेतु के 
व्यापक हों ऐसे अन्ण पदार्थ बहुत्रोहि समास यहां पर करना पड़ेगा, जिससे अपने 
व्यापक जितने साध्य हों उनके व्यापकसम्बन्धी ऐसी प्रतीति होती है, जिसमें अपने २ 
वाचक 'स्वत्वः पदयुक्त यह लक्षण होने से अतीत तथा भविष्य हेतुओं में उसका 
ग्रहण होना कठिन है अतः दांकरमिश्र कहते हैं कि बहुत्रीेहि समास होने के 
कोरण उक्त व्याप्निज्ञान का ग्रहण होना कठिन है, ऐसा यदि कहो तो इसी- 
लिये ( भूयों भूयः ) बार-बार व्याप्ति-प्रहण की भ्रपेक्षा होती है तथा व्यभिचार 
शुंका-निवारक तर्क की भी अपेक्षा होती है। ( अथवा लघुहूप ऐसा भी लक्षण 
व्याप्ति का हो सकता है )--साधन के आधार में वतंमान क्षत्यन्ताभाव के अप्रतियोगी 
सःध्य के अधिकरण में हेतु का रहना ही व्याप्तिपदार्थ है। इत्त लक्षण में धुम- 
रूपसाघन के आधार में रहनेवाला अत्यन्ताभाव साध्यता के नियामक वहित्व रूप 
सामान्यधर्म से युक्त वहि सामान्य का अभाव विवक्षित है, जिससे महानस के धूम 
में परवंतीयव्चि के अत्यन्ताभावकी एकाधिकरणता होने पर भी अव्याप्ति दोष 
न होगा, क्योंकि किसी भी धुमके आश्रय पर्वतादिकों में सामान्यरूपसे वह्ति नहीं है ऐसी 
प्रतीति नहीं होती ( अत: घटादियों का ही अभाव लेकर वह्लिरूप साध्य के अप्रतियोगी 
होने से लक्षण का समन्वय हो जायगा )। इस लक्षण में साधन समानाधिकरण' 
शब्द का साधनतावच्छेरकावच्छिन्न ( साधनता के नियायक्रषर्म से युक्त, हेतु के 


२१४ वैशेषिकसूत्रो परकार: 


स्तीति प्रतीतेरनुदयात्‌ | द्वव्यत्वन्तु संयोगित्वात्यन्ताभावासमानाधिकरणमेव, 
न हि भवति द्वव्यं न संयोगोति प्रतोतिः, संयोगानां प्रत्येकमव्याप्यवृत्तित्वेडपि 
संयोगित्वसामान्यस्य व्याप्यवृत्तित्वात्‌ दस्यव च व्यापकत्वातू | नन्बनौपाधि- 
कत्वमुपाधिविरह: उपाधिरेव दुष्परिकछनोय इति चेन्न साध्यव्यापकत्वे 
सति साधनाव्यापकस्योपाधित्वात्‌ | तदुक्तम्‌ू-- 

साधने सोपाधिः साध्ये निरुपाधिरुपाधिः । 


पक कम पक 
अधिकरण में वतंमान ऐसा श्र्थ करना चाहिये, नहीं तो 'द्रव्य है विधशिष्ठसत्ता 
होनेस' इस धनुमान में 'विदिष्ट शुद्ध से भिन्न नहीं होता! इस पूवप्रदर्षित न्याय से 
शुद्धसत्ताधिकरण गुणकर्म में द्र्यत्व का क्रभाव लेकर थ्याप्तिदोष हो जायगा, 
प्रकृत में साधनतावच्छेदक विशिष्ट-सत्तात्वावच्छिन्न का अधिकरण गुण-कर्म न होने 
से दोष नहीं होगा, क्योंकि विदिष्ट-सत्ता के श्षाश्रयद्रव्य में द्रव्यत्वाभाव नहीं 
है। एवं वह्ित्वावच्छिन्न साध्यतावच्छेदक होने से तद्बथक्ति नहीं है इस अभाव 
को भी लेकर अव्याप्तिदोष न होगा ( यह भी यहाँ जान लेना चाहिये ) यदि 
“द्व्यत्वाश्नय वृक्षादि द्रव्य में संयोगरूप साध्य का भरभाव रहने से श्रव्याप्ति 
दोष इस लक्षण में होगा” 'ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो धांकरमिश्र कहते हैं कि ) 
द्रव्ययव जाति तो संयोगित्व के बत्यन्ताभाव के अधिकरण में रहता ही है, क्योंकि 
द्रव्य संयोगी नहीं है ऐसी प्रतवीति नहीं होती, प्रत्येक संयोगों के भरव्याप्यवृत्ति 
( एकदेह में वर्तमान ) होने पर भी, संयोगी द्रब्य में वर्तमान संयोगिताधर्मव्याप्य- 
वृत्ति ही है। धौर “संयोगी द्वव्यस्वात्‌”' इस अनुमान में वही व्यापक (साध्य ) 
है। ( थर्थात्‌ संयोगविशेष का श्रभाव द्रव्य में रहने पर भी संयोगसामान्य का 
अभाव द्रव्य में न रहने से श्रभावान्तर को लेकर साध्य के श्रप्नतियोगी होने से ) 
धव्याप्ति न होगी । तथापि 'कापसंयोगी एतदृवृक्षत्वात्‌ु यह वृक्ष कपिसंयोग 
वाला है यह वृक्ष होने से, इस अनुमान में कपिसंयोग का सामान्याभाव मुर ( जड़ ) 
प्रदेश को लेकर वृक्ष में वर्तमान है, अतः श्रव्याप्ति दोष. होगा । ऐसा भी नहीं कह 
सकते, क्योंकि साध्यतानियामक सम्बन्ध से हेतुनिर्पित अधिकरणता विवक्षित है। 
( झागे श्नोपाधिकत्वरूप सिद्धान्त व्याप्ति के लक्षण में पृवब॑ंपक्षिमत से भ्राक्षेप 
दिखाते हुए कहते हैं कि )-- उपाधि के विरह ( क्रभाव ) को ही श्नौपा9धिक. सम्बन्ध 
कहते हैं, किन्तु उपाधि का ही ज्ञान होना कठिन है, (अतः यह लक्षण नहीं हो सकता ):। 
( इसके उत्तर में उपाधि का स्वरूप प्रमाण देते हुए शंकरमिश्र ऐसा कहते हैं कि )-- 
साध्य, का व्यापक होते हुए जो साधन का छव्यापक हो उसे उपाधि कहते हैं इसी 
कारण प्रांचीन नेयायिकों ने कहा है--साधन में उपाधिसहित ( क्षष्यापक ) तथ॥ह 
साध्य में उपाधिधिरहित ( व्यापक ) हो, ( वहू उपाधि कहाता है )। 


अ० ३, आ० १ सू० १४]  व्याप्तित्िद्धान्तः २१५ 


ननुकेवलसाध्यव्यांपकोपाध्यव्यापकमेतत्‌ । यथा वायुः प्रत्यक्षः 
प्रत्यक्षस्पशाश्रयत्वादित्यत्राद्‌भूतरूपवत्त्वमू , स श्यामों मित्रातनयत्त्रादित्यन्र 
शाकपाकजत्वम्‌ , न ह्यदुभूतरूपवत्त्व प्रत्यक्षत्वव्यपकम्‌ आत्मनि गुणकम्मोदो 
च प्रत्यक्षे तदभावात्‌, नापि शाकपाकजत्व॑ इयामत्वव्यापकम्‌ काककोकिल ज- 
लद॒ जम्बूफछादौ इयामे तदभावादिति चेनन पय्यवसिततसाध्यव्यापकत्वे सर्ति 
साधनाव्यापकत्वस्य तथा विवक्षितत्वात्‌। पय्येवसितग्व साध्यं यद्धमावच्छेदे- 
नोपाधेठर्यापकत्वम भग्नं तद्धमोवच्छिन्नम्‌ , श्रकृते बहिद्रृव्यत्वावच्छेरेन भत्यक्ष- 
त्वस्योद्भूतरूपवत्त्व॑ व्यापकम्‌ , अन्यव्यतिरकाभ्यां ग्रहीतम्‌ , औत्पत्ति कनर- 
दयामत्वावच्छिन्न साध्यं प्रति चरकसुश्रतादो शाकपाकजत्वस्य व्यापकत्वाव- 


(पृ्व॑पक्षी के मत से उक्त उपाधि लक्षण में दोष दिखाते हुए धांकरमिश्र कहते हैं कि)- 
उपर्यक्त उपाधि का क्षण केवल साध्यव्यापक उपाधि में न जायगा, जंसे “वायु प्रत्यक्ष है, 
प्रत्यक्ष स्पर्श का भश्रय होने से! इस अनुमान में उद्भूतरूप की अधिकरणातारूप उपाधि, 
क्योंकि आत्मा मानसप्रत्यक्ष तथा रूपादि गुण भी प्रत्यक्ष हैं किन्तु उनमें उद्धूतरूप 
नहीं है। (यदि पक्षघर्म वायु की बहिद्वंव्यतायुक्त प्रत्यक्षत्व साध्य की व्यापकता लें तो 
आत्मा तथा रूपादिकों में बहिद्रंव्यता न होने से उक्त स्थल में दोष न होगा तथापि 
धांकरमिश्र कहते हैं कि)--“वह, श्याम वर्ण है, मिन्रा का पुत्र होने से' इस अनुमान में 
'शाकपाकजता! (साग खाने से उत्पन्न होना ) (दोनों उक्त अनुमानों में उपाधि में 
साध्यव्यापकता नहीं है यह भागे दिखाते हैं कि )--प्रथम अनुमान में उद्भूत- 
खूपाश्रयता प्रत्यक्षतारूपसाध्य का व्यापक नहीं है, क्‍योंकि प्रत्यक्ष होने वाले आत्मा 
तथा गुण, और कर्मादिकों में उद्भूतरूपग्रुण नहीं है, तथा द्वितीय अनुमान में शाक- 
पाकजता रूप उपाधि द्यामतारूप साध्य का व्यापक नहीं है। क्योंकि काक(कोआ), फोकिल 
(कोयल), मेघ, जम्बू (जामुन) फल भादि श्यामवर्णंवाले पदार्थों में शाकपाकजत्व नहीं है 

(तस्मात्‌ सिद्धान्त मत से उपाधिलक्षण युक्त नहीं है)। (इस पुृवपक्षका समाधान दांकर- 
मिश्र ऐसा करते हैं कि)--पर्यवसिता (एकाधिकरणतासम्बन्ध से किसी एक धम्ंविशेष 
से विशिष्ट ) साध्य का व्यापक होकर साधन का धभरव्यापक होना उपाधि छब्द से 
विवक्षित है । पययंवसित ( पयंवसान में सिद्ध ) साध्य वह होता है जिस धर्म से युक्त 
होने के कारण उपाधि की साध्यव्यापकता का भंग न हो उस धर्म से विशिष्ट साध्य 
होना, प्रस्तुत में वायु के प्रदर्शित अनुमान में बहिंद्रंव्यतारूप वायुपक्ष के धर्म को 
विशेषण लेकर (“बहिद्ेग्यता-विशिष्ट प्रत्यक्षता' का उद्भूतरूप गुण का भाधार 
होना अन्वय तथा व्यतिरेक (जो २ बहिद्व व्य प्रत्यक्ष होते हैं उनमें उद्भूतरूफ 
का होना, तथा जो-जो बहिद्रंव्य प्रत्यक्ष नहीं होते उनमें उद्भूतरूप का नहीं होना ) 
से गहीत है, एवं उत्पत्ति से मनुष्यों की श्यामता से युक्त ध्यामगुण में शाकपाकजरत्व 


र्भ्द् वेशेषिकसूत्रो पस्कार 


सद्धमस्य साघनाभिमते5नवभासनादिति चेतू , सत्यमू समव्याप्त एवं द्रेन्धन- 
प्रभववहिमत्त्वादो मुख्य .डपाधिपद्प्रयोग:, अन्यत्र तु गौण: | गुणश्व व्यभि- 
चारोन्नायकत्वम्‌ , यद्धि यद्व्यापकव्यभिचारि तस्य तद्बयभिचारित्वनियमात्‌ 
भवति च साध्यव्यापकस्योपाधेव्य भिचारि साधनम्‌ , अतः साध्यव्यभिचारीति । 


_अवधाउकरद कल >थ हक न मी मा] 


प्रयोजक उपाधि की साध्यव्यापकता चरक-सुश्रत आदि वंद्यकग्रन्थों में प्रमाणित जानना 
( इसी प्रकार ध्वंस, विनाशी है जन्य होने से! इस अनुमान में भावत्व उपाधि भी 
जान लेना चाहिये ) ॥ 
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(शंकरमिश्र “उक्त उपाधिरूप में साध्य के समनियत (समान आश्रय में रहने वाल।) 
ही उपाधि दछाब्द का अथं होता है न कि साध्य का व्यापक, क्योंकि अतिरिक्त धर्मी के 
अ्रम ज्ञान के विषय घर्मं की आधारता ही उपाधि छाब्द के प्रवृत्ति का (निमित्त) विषय 
होने से लोक में उपाधि छाब्द का प्रयोग होता है (जंसे स्फटिक रक्त न होने पर भी रक्त 
द्रव्य के समीप होने से स्फटिक रक्त है इत्याकारक भ्रमात्मक ज्ञान का विषय रक्तता 
के क्षाश्रय पुष्प को स्फटिक की रक्तता ज्ञान की उपाधि है ऐसा लोक में व्यवहार होताँ 
है ) ऐसा होने से साधन में आरोपित की हुई साध्य की व्याप्ति का जो आधार हो 
उसी को उपाधि मानना उचित है” ऐसी शंका पृव॑ंपक्षिमत से दिखाते हैं कि )--- 
“साध्यव्यापक तथा साधनाव्यापक यह उपाधि छाब्द का अर्थ नहीं है किन्तु जिसका 
घमम अन्य पदार्थ में प्रतीत होता है, वह उपाधि कहाता है, जिस प्रकार स्फटिकादि श्वेत 
मणि में रक्त जपापुष्पादिक की रक्तता तथा विषय व्याप्ति वाले उपाधि में व्याप्यता 
न होने से उस उपाधि का घमं-साधन में प्रतीति भी नहीं होती” ( ऐसी शंका का 
उत्तर शंकरमिश्र देते हैं कि )--पूर्वपक्षी का कहना सत्य है क्योंकि समान व्याप्ति 
वाले आद्रेइन्धन से उत्पन्न वह्िमत्ता आदि में ही मुख्य उपाधि पद का प्रयोग है | 
विषम्रव्याप्त उपाधि में उपाधि पद का प्रयोग गौण है। वह गुण है व्यभिचार को 
उठाना 'जनाना, क्योंकि” जो 'जिसके व्यापक का व्यभिचारी होता है वह उसका 
व्यभिचारी होता है' यह नियम है | साध्य ( धुम ) के व्यापक (आरद्रेन्धनसंयोग) रूप 
उपाधि का वह्वनिरूप साधन व्यभिचारी होता है, अत; धुमरूप साध्य का व्यभिचारी 
है ऐसा ( उपाधि से व्यभिचारज्ञान 'धुमवान्‌ वह्ले: इस अनुमान में वह्निहेतु में) व्यभि- 
चारानुमान होता है । ( इसी प्रकार 'पूर्वोक्त वायु प्रत्यक्ष है प्रत्यक्ष स्पर्शाघार होने से! 
इस अनुमान में प्रत्यक्ष स्पर्शाश्रयत्वहेतु प्रत्यक्षत्व साध्य का व्यभिचारो है बाह्य द्रव्य 
में उद्धत रूप का व्यभिचारी होने से, प्रभेयत्व के समान, और “स श्याम: में इत्यादि 
पूर्वोक्त अनुमान में मित्रातनयत्वहेतु श्यामतासाध्य का व्यभिचारी है मित्रातनय में 
शाकपाकजता व्यभिचारी होने से द्वव्पत्व के समान, इस प्रकार व्यभिचारज्ञान हेतु में 
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यद्वयापकाव्याप्यं यत्‌ तत्‌ तदव्याप्यम्‌ इति व्याप्यत्वासिद्ध्युन्नायकत्व वा | 
सत्प्रतिपक्षोत्थापकत्वं॑ वा पक्षे उपाधे: साध्यव्यापकस्याभावषात्‌ू साध्याभाव- 
साधनातू। तदुक्तं-- 
वायुक्तसाध्यनियमच्युतो5पि कथकैरुपाविरुद्धाव्य: | 
य्येबासतं नियमयन्‌ दूषकताबो जसाम्बातू ॥ इंति । 
उन्नोयते चायं बाधव्यभिचारानुकूछतकोभावप्रतिकूछतक: | यत्तु यद्दयमि- 
चारित्वेन साधनस्य साध्यव्यभिचारित्वं स उपाधिरिति । तत्र ठृतोया न करणे न 
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होता है )। ( व्यभिचार के समान उपाधिन्नान से हेतु में व्याप्त्वासिद्धि का ज्ञान 
भी उपाधिज्ञान का फल हो सकता है ईंस आशय से शंक्रमिश्र द्वितीय पक्ष दिखाते 
हैं कि)--जो वह्लनि जिसके (आद्रंधन-संयोग के) व्यापक [(व्रूम) का व्याप्य नहीं होता, 
वह ( वह्लि ) उस (धुम ) का व्याप्य नहीं होता इस प्रकार व हेतु में व्याप्यत्वा- 
सिद्धि दोष का ार्द्रेन्चनसंयोगरूप उपाधि के ज्ञान से उद्धावन हो सकता है। अथवा 
पक्ष ( पर्वत ) में धुमसाध्य के व्यापक आद्रन्धनसंयोगरूप उपाधि के न रहने से 
साध्य ( धूम ) के अभाव की सिद्धि होने से ( पर्वत धघुमवान्‌ नहीं है धृम व्यापक 
आद्रेन्धनसंयोग न होने से) इस प्रकार सत्प्रतिपक्ष ( विरुद्ध अनुमान ) का भी ज्ञान 
होना उपाधिज्ञान का फल हो सकता है। इसी कारण प्राचीन नेयादिकों ने कहा 
है--वादी के कहे हुए साध्य के नियम (्याप्ति) से रहित होने वाले भी उपाधि को 
कथा करने वाले वादियों ने हेतु में उपाधि का उद्धावन ( प्रकाशन) करना चाहिये 
जो उपाधि-दृषकता का बीज समान होने से पर्यंवसित जो ( व्यभिचारादि ज्ञान होने 
में समाप्त होता हो ) नियमित करता है। और इसी कारण यह उपाधि-बाघ, व्यभि- 
चार, अन॒कल तक का न होना, तथा प्रतिकूल तर्कों से जाना जाता है। जेप्ते 'वक्ति 
उर्ण नहीं है कार्य होने से' इस अनुमानमें पक्ष (वह्लि से) इतर (भिन्न ) होना रूप उप।धि 
प्रत्यक्ष वह्लि की उष्णता के बाघ से जाना जाता है 'धुमवान्‌ है वहिमान्‌ होने से' 
इस अनुमान में ार्द्रेन्धनसंयोगहूप उपाधि का व्यभिचार दोष से ज्ञान होता है। 
तथा पूर्वोक्त 'वायु प्रत्यक्ष है! इस अनुमान में उद्भुत रूप उपाधि वायु की प्र॒त्यक्षता में 
अनुकल तके के न होने से जाना जाता है। एवं 'ध्वंस विनाशी है” इस अनुमान से 
विनाज्िता सिद्ध करने में घट के पुनः प्रकार होने की आपत्तिरूप प्रतिकूल तके 
से भावत्व रूप उपाधि जाना जाता है। 

(आगे चिन्तामणि प्रन्थकार गंगेशोपाध्याय के उपाधिलक्षण को दिखाकर खंडन 
करते हुए शांंकरमिश्र कहते हैं कि )-- जिसकी व्यभिचारिता से हेतु में साध्य की 
व्यभिचारिता हो वह उपाधि कहाता है ऐसा गंगेशोपाध्याय कहते हैं। इस लक्षण में 
'यद्ब्यभिचा रित्वेन) इस पद में तुतीया विभक्ति का अर्थ करण नहीं हो सकता, (क्योंकि 


२(८ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


देतो न प्रकारे न छक्षणे। न च यद्दथमि चारित्वेन ज्ञातेन साधनस्य साध्यव्यमि- 

चारित्वं ज्ञायते इति पूरणीयम्‌ अज्ञायमानोपाध्यंव्यापनात्‌ स्फुटव्यभिचारस्थ- 
लांपाध्यव्यापनातू | योग्यतागर्भा तु दुनिरूपा, व्यभिचारोन्नायकत्वमव्यवस्था- 
प्य उपाध्युद्धाबनाशक्यत्वान्च | पक्षेतरतन्तु उपाधिछक्षणाक्रान्तमपि स्वव्याघ।- 
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साध्य की व्यभिचारिता ( व्यभिचार ) यदि समवायादिरूप हो तो समवाय के नित्य 
होने से तथा संयोगादिरूप हो तो भी उपाधि की व्यभिचारिता संयोग का उत्पादक 
नहीं है तथा संयोगजनक कोई उसका व्यापार भी नहीं है थ्रतः करण पक्ष अयुक्त 
हैं ) तथा हेतुरूप अथं भी उक्त तृतीया विभक्ति का नहीं हो सकता (क्योंकि हेतु शब्द 
का अर्थ ज्ञापक ( जनाने वाला ) श्रथवा कारक (करने वाला ) दोनों पक्षों में 
उपाधि व्यभिचार में ज्ञापकता न होने से, तथा नित्यसमवायादि सम्बन्धरूप व्यभि- 
चार के कारण न होने से भी तृतीया का हेतु ऐसा श्र्थ नहीं हो सकता ) एवं प्रकार 
भी तृतीयार्थ नहीं हो सकता ( क्योंकि प्रकारतारूप तृतीया के अर्थ का व्यभिचारादि 
रूप निविषयक ( विषय रहित ) पदाथ्ं में अन्वय नहीं हो सकता ) तथा लक्षण 
में उक्त तृतीया विभक्ति नहीं हो सकती ( क्‍योंकि लक्षण शब्द का अथं है व्यावतंक 
( भेद करने वाला ) वह व्यावतंक धमं विशेषण तथा उपलक्षण दो प्रकार का होता 
है । जिसमें विद्यमान होता हुआ व्यावतंक 'धमं” विशेषण होता है ज॑से 'दण्डी पुरुषः' 
इसमें पुरुष का दण्ड आदि विशेषण उसमें वततमान होता हुआ दण्डसहित पुरुष से 
भेद करता है। न रहता हुआ भेदक घम्मं उपलक्षण होता है, जैसे तापसी ( मुनि ) 
का ृवेकाल में वर्तमान जटा-कमंडलु श्रादि उत्तरकाल में न रहता हुआ भी तापसी 
से भिन्न पुरुषों का भेदक होता है। दोनों प्रकार से भ्रस्तुत में व्यावतंकता नहीं हो 
सकती, क्योंकि साधन में वर्तमान उपाधिता में साध्यव्यभिचारित्वरूप विशेष्यता 
के नियामक धर्म का सामानाधिकरण्य नहीं है, अतः उक्त लक्षण में तृतीया 
विभक्ति नहीं हो सकती । शंकरमिश्र कहते हैं कि इस दोष के वारणा्थं जिस उपाधि 
के साधन ( वह्ति) में व्यभिचार ज्ञान होने से साधन ( वह्नि ) में साध्य ( धूम ) का 
व्यभिचार जाना जाय ( उसे कआा््रन्धनसंयोग उपाधि कहते हैं। ऐसे उपाधिलक्षण 
में पूति भी नहीं की जा सकती, क्योंकि रहने पर भी जाने हुए उपाधि में इस 
लक्षण की भ्रव्याप्ति, तथा जहाँ अतिस्पष्ठट उपाधि है वहाँ उसके ज्ञान की आवश्य- 
फता न होने से भी उक्त दोष हो जायगा। यदि इन दोनों में उपाधिलक्षण की' 
योग्यता है भ्रत: ऐसे लक्षण वाले उपाधि की योग्यता ही ऐसा योग्यताघटित लक्षण 
करें तो उसका निरूपण नहीं हो सकता, तथा यह उपाधि व्यभिचार के उद्धावन 
में समर्थ है यह स्थापन किये बिना उपाधि का उद्भावन ( प्रकट करना ) भी 
थशवय है । 

पक्ष से भिन्न होना ( जैसे वहि से भिन्नता वछ्धि उष्ण नहीं है कार्य होने से 
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तकत्वान्नोपाधि: यथा पक्षे सन्दिग्धानेकान्तिकत्वम्‌। यदि हि तन्न नस न्देह- 
स्‍्तदा न पक्षता, यदि पक्षता तदा सन्देहस्यावश्यकता सन्दिग्धाने का नित- 
कत्वधोब्यात्‌। अवशिष्ट मयूखे<न्वेष्टव्यम्‌ ॥ १४ ॥ 

इदानीं वृत्तानां वत्तिष्यमाणानाखश् हेतूनां हेत्वाभासाद्विवेकाय द्वेत्वाभास- 
प्रकरणमारभमाण आह-- 


अप्रसिद्धोउनपदे शो5सन्‌ सन्दिग्धधानपदेशः ॥ १४ ॥ 
अप्रसिद्ध इति | अव्याप्तोड्ग्हीतव्याप्तिको विपरोतव्याप्तिकग्व विरुद्ध: | 


इस अनुमान में अनुष्णता साध्य का वह्वितरत्व जलादिकों में व्यापक है, 
तथा वह्ि में वह्नीतरता न होने से कार्यंता का अध्यापक भी है इस प्रकार उपाधि- 
लक्षण से युक्त होने पर भी अपना ही व्याघात करने से उपाधि सर्वत्र नहीं हो 
सकती, क्योंकि उदाहरण प्रत्यक्ष अग्नि में अनुष्णता का बाध होने से वह्नीतरत्व 
उपाधि है किन्तु 'पव॑त वह्लिमान्‌ है' इत्यादि अनुमान में पव॑त से भिन्‍नता उपाधि 
होने से पक्ष में संदिग्ध व्यभिचारिता के समान अपना ही घात करेगी क्‍योंकि यदि 
प्वेतपक्ष में वह्लि का संशय न हो तो वहां पक्षता न होगी ( भर्थात्‌ संदिग्ब साध्य- 
वान्‌ पक्ष होता है यह पक्ष-लक्षण न आवेगा ) ओर यदि पक्षता हो तो संशय 
क्रावदयक होने से संदिग्ध व्यभिचार दोष धूमादि सद्धेतुओं में अवश्य ही रहेगा ( भर्थात्‌ 
पक्षेतरता मात्र को उपाधि मानें तो उसका स्वअनुमानों में सम्भव होने से सम्पूर्ण 
अनुमानों का ही उच्छेद हो जायगा अतः संदिग्धानैकान्तिकता के समान वह दुषक 
नहीं हो सकता ) शंकरमिश्र कहते हैं कि इससे इस विषय का विस्तार मेरे किये मयूखः 
नामक ग्रंथ में देखना चाहिये ॥ १४ ॥ 
साम्प्रत कहे हुए तथा आगे कहे जाने वाछे सद्धेतुओं का दुष्ट हेतुओं से पृथक 
ज्ञान होने के लिये हेत्वाभास का प्रकरण आरम्भ करते हुए सृत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदा्थ--भ्षप्रसिद्ध: > धसिद्ध ( हेतु ), अनपदेश: ७ दुष्ट होता है, असन्‌ ८ 
पक्ष में भ्वर्तमान, सन्दिग्धः च 5 और सन्दिग्ध भी हेतु, अनपदेश: दुष्ट होता है ॥॥१५॥। 
भावाथ--जिसमें व्याप्तिज्ञान न हो तथा विपरीत व्यात्तिशान हो ऐसा अप्रसिद्ध 
नामक १, एवं (असन्‌) पक्ष में न रहनेवाला २, तथा पश्च में साध्य की सता तथा 
क्षसत्ता दोनों कोटि के संशय को उत्पन्न करने वाला संदिग्ध ३, इस प्रकार कणाद-मत्त 
में तीन ही दुष्ट हेतु होते हैं। इस सुत्र में प्रथभ अनपदेश दाब्द हेत्वाभास सामान्य 
लक्षण की सूचना के लिये है जो भागे दिखाये जायेंगे । अथवा गौण दूसरे हेत्वाभांसों 
को दिखाने के लिये है, वे भी आगे दिखाये जायेंगे इसी कारण क्ष्ठ से उसका विचार 
छोड़कर शंकरमिश्र ने अप्रसिद्ध इत्यादिना व्याख्या की है।॥ १५ ॥। 
उपस्कार--अप्रसिद्ध इस सूृत्रोक्त हेत्वाभास से जिसमें व्याप्तिज्ञान न हुआ 


२२० वेशेषिकसूत्रो पश्कार 


एतेन व्याप्यत्वासिद्धविरुद्धयोः संग्रह: । असन्‌ इति। पक्षेउ्सन्‌ अपक्षधर्म 
इत्यय: | स च क्चित्‌ स्वरूपनिरदहात्‌ कथित सन्देहपिषाधयिषयो रभावात्‌ | 
सिद्धताधने | सन्दिग्ध इति | पक्षे साध्यप्द्सत्वकोंटिक्संशयजनकः। स च 
संशयः समानधमदशनात्‌ कचिदसाधारणघर्मदशनात्‌ कचित्‌ पक्ष एब हंतोः 
+क्षतरफ:ड डड डओ<२सडसलससफकफफननकनस सस्‍ॉअअज3ज_ ि_७3त-७-___नन्त्_त-तजन्‍+न्‍नलह8लतलॉतलतलतलतलवलतलहतहतह08ु2ुीु 2ीत नतऋतेऋ॒ुवुलुलौु[ु२लह8३ुनु३लुीवुहुहलुल2&ीॉोॉँैीुँलञीँहँौञ 
हो, अथवा विपरीत ब्याप्तिज्ञान हुआ ही ऐसा विरुद्ध नामक दुष्ट हेतु लेना। इससे 
( अप्रसिद्ध से ) व्याप्यत्वासिद्धतथा विदद्धदुष्ट हेतुओं का संग्रह होता है। ( हेतु 
में व्याव्तिशान का विरह रूप व्याप्तित्वासिद्धि दोष जिसमें हो उसे व्याप्यत्वासिद्ध 
कहते हैं। भ्र्थात्‌ जिस रूप से निरूपित विषयवाला निश्चय ( धृम के अभाव के 
अधिकरण अय:पिण्ड में वह्नि रहता है यह निश्चय ) वह्विहेतुक धमसाध्य के 
व्याप्तिशञान ( धूम के अभाव के शश्रय में वह्चि नहीं रहता ) इसके प्रतिबन्धकता 
से भिन्‍न में नहीं है अतः इस रूप से युक्त वह्ति है यह जान लेना चाहिये । यह 
साधारण हेतु के समान असिद्ध हो जायगा ऐसा नहीं कह सकते क्योंकि यह इषप्ट ही 
है, असिद्धि आदि दोषों को लेकर ही हेत्वाभासों का विभाग किया है साधारणादि 
दोष से निरूपित न होने रूप से उक्त विषयता का निवेश होने से भी दोषों में परस्पर 
ऐक्य नहीं हो सकता । अर्थात्‌ साध्य की तथा हेतु की असिद्धि उक्त लक्षण में आ 
जाती है। हेतु के अधिकरण में वतंमान अत्यन्ताभाव के प्रतियोगिता के अनियामक 
साध्याभावत्ववान्‌ होना विरोछ दोष है इस दोष वाले हेतु को विरुद्ध कहते हैं, 
उक्त व्याप्यत्वासिद्धि तथा बिरोष, दोनों में से अन्यतरत्व एक इस धर्म से 
अप्रसिद्ध शब्द का अनुगत अर्थ जानना । (शंकरमिश्र सूत्र के 'असन्‌' छब्द का 
अर्थ करते हैं कि )-पक्ष में न रहनेवाले हेतु को 'असन' अर्थात्‌ अपक्षधम ८ पक्ष में 
न रहनेवाला ) कहते हैं यह सूत्र का अं है। और वह असन्‌ दुए हेतु कहीं स्वरूप 
के न होने से तथा कहीं-कहीं सन्देह तथा 'विषाधथिषा' अनुप्तिति से सिद्ध करने की 

इच्छा न होने से सिद्ध के साधन करने में होता है। ( पक्ष में हेतु के न रहने से 
स्वरूपासिद्धि भ्रथवा पक्षतानियामक धर्म पक्ष में न होने से आश्रयासिद्धि दोष होता 
है । और पक्ष में सन्देह तथा सिषाधयिथा दोनों रूप की पक्षता न होने से सिद्ध- 
साधन दोष भी होता है, उक्त असिद्धि दोष वाला हेतु असिद्ध होता है ( अर्थात्‌ 
आश्रयासिद्धि आदि दोषों में कोई दोष होना यह सामान्य असिद्ध का लक्षण है यह 
भी जानना चाहिये) । (तीसरे सन्दिग्ध नाम के सूब्रोक्त हेत्वाभास का वर्णन उपस्कार 
'में करते हैं कि)--पक्ष में साध्य की वततमानता तथा अवतेमानता दोनों भाग वाले सन्देह 
को उत्पन्न करने वाला सन्दिग्ध सव्यभिचार दुष्ट हेतु कहाता है ! ( प्रस्तुत पक्ष धर्मों 
वाले साध्य तथा उसके अभाव के ज्ञान में वतंमान सन्देह के प्रयोजक दोनों कौटियों 
से व्यावृत्त रूपवानू होना, सव्यभिचारता है, वह रूप व्यभिचारी हेतु में साध्य 


अ० ३२ आ० १ यू० १६] हेत्वाभासोदेशः २२१ 


साध्यतद्भावसाहचय्यद्शनात्‌ । आय: साधारणानेकान्तिकः | द्वितोयरुत्वसा- 
घारणानक्रान्तिक:ः | तृतोीयोअइ्नुपसंहारी ॥ १५ || 


तत्र व्याप्यत्वासिद्धविरुद्धस्वरूपासिद्धाना मुद्रा हरण माहू-- 
यस्माद्विपाणी वस्मादशः ॥ १६ ॥ 


तथा उसके अमाव के साथ में रहता है, और सत्प्रतिपक्ष में विरोधी परामश्श ज्ञान 
काल के दूसरे परामश ज्ञान की विषयता होती है। यहाँ पर दोनों कोटि से व्यावृत्त 
होना' इससे दूसरा प्रयोजन नहीं है यह सूचित होता है। भतः कोटिद्वय में अतिव्याप्ति 
दोष न होगा, इसी कारण 'सत्प्रतिपक्ष भी व्यमिचारादिक में ही पर्यंवसित ( निश्चित 
होता है' ऐसा भागे शंकरमिश्र कहेंगे। साधारणादि भेद इस सन्दिग्ध दुष्टहेतु के 
भेद बागे कहे जायेंगे ।) (आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उक्त संदिग्ध नामक 
हेत्वाभास में वह संशय कुछ स्थलों में समानधर्म के दर्शन से तथा कुछ स्थलों में 
असाधारण ( विशेष ) धमं के दंत से तथा कहीं-कहीं पक्ष में ही हेतु के साध्य 
तथा उसके अभाव का साथ में रहना देखने से होता है। ( यद्यपि साध्यसंदेह युक्त 
विषय होनेवाला अनुपसंहारी साध्य तथा साध्याभाव उस्वय कोटि वाले संशय का 
उत्पादक नहीं है तथापि पक्ष को लेकर साध्य तथा उसके अभाव का सहचारी होने 
से जाना हुआ ही संशय को उत्पन्न करता है, इसलिये अनुय्संद्वारी में अव्याप्ति दोष 
न होगा इसी आद्यय से शंकरमिश्र ने उपर्यक्त पक्ष एक! पक्ष ही में यह तीसरा 
कल्प कहा है ) अर्थात्‌ जिस रूप से संशयजनस्ता हो वही विभाग करता है यह 
नियम नहीं है यह उनका तात्पय है। ( उक्त तीन प्रकार के सन्देहजनकों का क्रम से 
नामनिदेंश करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि |--जिनमें प्रथम का नाम है साधारण 
झनैकान्तिक, द्वितीय है, असाधारण अनेकान्तिक तथा तृतीय का नाम है अनुप- 
संहारी ॥ १५॥। 

उनमें से व्याप्यत्वासिद्ध, विरुद्ध तथा स्वष्वपासिद्ध ऐसे तीन दृष्टहेतुओं का 
उदाहरण सूत्र में देते हैं--- 

पद्पदार्थ--यस्मातु जिस कारण, विषाणी ८ शइज्जवाला है, तस्मात्‌ऊ इस 
कारण, अश्व: + अशव है ॥ १६ ॥। 

भावार्थ--रासम को देखकर यह “अश्व है, श्यृंगवात्‌ होने से ऐसा जो पुरुष 
मोह से अनुमान करता है यह समझ कर कि जो अश्व नहीं होता वह शृज्भ्ुवाला 
नहीं होत।' इस अनुमान में व्याप्यत्वासिद्धि अश्वता तथा श्वज्भवत्ता को व्याप्तिन 
होन। तथा बढ्व में श्यृंगवत्तास्वरूप की असिद्धि एवं भ्रश्वतारहित गो थभादि में 
श्ड़ा हाने से विरोध भी होने से यह श्वज्ञवत्ता हेतु व्याप्यत्वासिद्ध, स्वरूपासिद्ध एवं 
विरुद्ध नामक भी दुष्टहेतु है।। १६ ॥। 


२२२ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


यत्र रासभपिण्डं पक्षोकृत्यायमसावश्वः विषाणित्वात्‌ यस्‍्तु नाइवो नासो 
विषाणो, यथा शशश्व गालनरवानरादिरिति ठयति रेकसद्चा रदश ना हितव्या मोह: 
प्रयुकत्ते। तत्र व्याप्यत्वासिद्धस्वरूपासिद्धविरुद्धानामुदाहरणमिदम्‌ ॥ १६॥ 


 अनेकान्तिकमुदाहर ति-- 
यस्पाद्विपाणी तस्माद्‌ गौरिति चानेकान्तिकस्योदाहरणम्‌ ॥१७॥ 
यत्न महिषं पक्षयित्वा अयं गौविंषाणित्वादिति साधयति तत्र साधारणानेका- 


उपस्कार--जिस स्थल में राप्रभ के शरीर को पक्ष ( घर्मी) कर यह वह 
. श्षएव है घश्ुंगवान्‌ होने से, जो अश्व नहीं होता वह श्यृंगवान्‌ नहीं होता, जैसे शश (ससा ! 
स्युगाल ( सियार ) मनुष्य वानर इत्यादि इस प्रकार के व्यतिरेक सहचार के दर्शन के 
मोह से प्रदर्शित अनुमान का प्रयोग करता है। उसमें व्याप्यत्वासिद्ध, स्वरूपा सिद्ध तथा 
विरुद्ध का उदाहरण यह है ऐसा जानना ॥| १६ ॥। 

अनेकान्तिक का सुत्रकार उदाहरण देते हैं-- 

पद्पदार्थ--यस्मात्‌ जिस कारण, विषाणी > श्रृंगवाला है, तस्मात्‌ ८ इस 
का रण गो: - गो है, इति च-और यह, अनेकान्तिकस्यन्अनैकान्तिक ( व्यभिचार ) का 
उदाहरण है ।॥। १७ ॥ 

भावाथ--जिस अनुमान में महिष को पक्ष को 'यह गो है, श्टंगवान होने से' ऐसा 
कोई अनुमान से सिद्ध करता है उसमें साधारण नामक अनैकान्तिक दुष्टहेतु है। 
क्योंकि शज्भुवत्ता गो के समान गोत्वाभावरूप साध्य के अनाधार महिष में भी रहती 
है ॥ १७॥ 

उपस्कार--जिस स्थल में महिष को पक्ष कर “यह गो है, शशड्भवान्‌ होने से ऐसा 
कोई अनुमान से सिद्ध करता है उसमें साधारण नामक थनैकान्तिक (व्यभिचार) दोष 
है। , यहां साधारण आदि तीन अनैकान्तिकों में अन्यतम ( कोई एक ) का होना अने- 
कान्तिक का सामान्य लक्षण है। जिसमें से साध्य के अभाव के आधार में वर्तमान हेतु 
साघारण दृष्ठहेतु होता है ज॑ंसे (महिष गो है शंगवान्‌ होनेसे! इस अनुमान में गो से 
भिन्न में शंगवत्ता होना, यह दुष्टहेतु व्याप्तिज्ञान का प्रतिबन्ध अनुमान में करता 
है। तथा संपूर्ण सपक्ष तथा विपक्ष में न रहने वाला असाधारण बनेकान्तिक होता 
है इस उभयव्यावृत्तताज्ञान के साथ्य तथा उसके क्षमाव दोनों के साथ व्याप्षिज्ञान 
के प्रतिदन्‍धक होने के कारण दूषकता होती है। जेसे 'आकाश नित्य है, छब्दाश्रय होनेसे' 
इस अनुमान में आकाश का छब्दाश्रयत्वविद्येषधर्म होने के कारण दृष्टान्त में व्याहिज्ञान न 
होने से व्याप्तिज्ञान को न करने से दुष्टहेतु है। एवं अत्यन्ताभाव के श्रत्नतियोगि साध्य 
वाला हेतु अनुपसंह्वारी होता है, वह व्यतिरेक व्याप्तिज्ञान का प्रतिबन्धकू होने से 
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न्तिकता। यदा त्वाकाशं नित्य शब्दाश्रयत्वादिति साधयति तदाउस्यासाधारणा- 
त्ेकान्तिकता एवं शब्दोड्नित्यः शब्दत्वादित्याय्रप्यगृद्य माणद्शायाम साधारणा- 
जेकान्तिकमेव, यदा तु विपक्षत्रधकतकोवतारात पक्ष एवं साध्यं सिध्येत्‌ तदा 
सपक्षवृत्तिताज्ञानदशायां सद्धतुरेव पक्षस्यापि सपक्षत्वात्‌। तत्र व्याप्तपक्षथरम- 
तया5प्रमितोइसिद्ध:। सच त्रिविधः व्याप्यत्वासिद्धः स्वरूपासिद्धः आश्रया 
सिद्धश्व । तब्रागृहोतव्याप्तिको व्याप्यत्वासिद्ध:, सत्या एब व्याप्तेरमहात्‌ व्याप्रेर- 
भाव।्व उभयथापि । तेनानुकू छतको भावादयो उसिद्धभेदा: । स चायम समथवि- 
विशेषणा-समर्थ विशेष्या - समर्थोभय - संद्ग्धासमर्थ विशेषण-सन्दिग्धा सम थे - 


| >मालकरापमेसआर- का शापभव० .“->-+मन-पा्रमात मानक. 


दूषण करता है, जैसे 'गो ज्ञानविषय है शटज़वान्‌ होने से इस अनुमान में ज्ञान 
विषय न होने वाला कोई पदार्थ न होने से व्यतिरेक व्याप्तिज्ञान न होने से साध्य+ 
साधक नहीं होने के कारण दूषक है।) (आगे असाधारण दुष्टहेतु का लक्षण शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि )--यदि “आकाहा नित्य है, शब्दाश्रय होने से' ऐसा अनुमान किया 
जाता है तब असाधारण बनैकान्तिकता दोष होता है। एवं “शब्द अवित्य है, 
शब्दस्वजातिमान्‌ होने से' ईश्यादिक अनुमान भी शब्दत्व के आकाश से भिन्‍न में न होने के 
कारण व्याप्ति का ग्रहण नहीं होता तब वह असाधारण अनेकान्तिक ही होता है, और 
यदि दाब्द में नित्यता में बाघक तक॑ के होने से शब्दरूप पक्ष ही में अनित्यता साध्य 
सिद्ध हो तो सपक्षशब्द हो है उसमें शब्दत्व के रहने के ज्ञान के समय शब्दत्व हेतु भी 
सद्धेतु ही है, क्योंकि शब्दरूप पक्ष ही सपक्ष है। 'अप्रसिद्ध: इस सूत्र में व्याप्तिविशिष्ट- 
पक्ष में वर्तमानरूप से न जाना हुआ द्वेतु अप्रसिद्ध होता है। (यहां पर आाश्चयासिद्धि 
आदि तीन असिद्धियों में अन्यतम कोई एक (यह असिद्धि का सामान्यलक्षण जानना)॥ 

और वह असिद्ध व्याप्यत्वासिद्ध १, स्वरूपासिद्ध २, आश्रयासिद्ध ३, ऐसा तीन 
प्रकार है । 

उन तीनों में से जिसमें व्याप्ति का ज्ञान न हुआ हो उसे ( अग्रहीतभ्याप्तिक ) 
व्याप्यत्वासिद्ध कहते हैं। व्याप्ति के रहने पर उसके ग्रहण न होने से, तथा व्याप्ति के 
न रहने से इस प्रकार दोनों प्रकारसे होना है। इससे अनुकूछ तक का न होना 
इत्यादि भी असिद्ध में भेद है यह सिद्ध होता है। इसके भी विशेषणों का असमर्थ 
होना, विशेष्य का समर्थ होना, विशेषणः तथा विशेष्य दोनों का असमर्थ 
होना, तथा संदिर्ध ( संशययुक्त ) असमर्थ विशेषण, सन्दिग्ध असमर्थ विष्वेष्य 
शव सन्दिग्ध असमर्थ विशेषण तथा विशेष्य उभय, इत्यादि भेद से सहस्नथा ( हजारों ) 
भेद हो सकते है। इन सम्पूर्णों में हेतु का सिद्ध न हीना ही शास्त्रा्थ में उद्धावन 
€ प्रकट ) किया जाता है । 


२२४ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


विशेष्य-सन्दिग्धासमर्थोभय-भेद्प्रपद्_ेन सहस़्था भिद्यते । सबंत्र चात्र 
सिद्धिविरह एवोद्धाव्य: | 

अन्रेदं तक्त्वम्‌। हेतुस्तावत्‌ केब्रल्ान्वय्पन्वयठ्यतिरेकिकेवलड्य तिरेकिसभेदा- 
त्त्रिविधः | तत्र सवधर्मिगतों धर्म: केवछान्वयो, यथा प्रमेयत्वा-भिघेयत्व-विशे- 
प्यत्व विशेषणत्व-नित्यद्रव्यात्यान्ताभावा-श्रयनाश्यगुणाद्ध्वसात्यस्ताभावाद्य: । 
नह्मस्ति ताहशं किब्वित्‌ , यत्रेते धमो न विद्यन्ते। तथा च॑ सबगंतत्वम्‌ 
अत्यन्ताभावाप्रतियोगित्वं वा केवलान्वयित्वप । एलेषाग् स्वात्मवत्तित्वेषपि न 
दोषः तदुक्तम-- 

प्रसाणं शरण वृत्तो न भिन्नभिन्नते यतः । इति ! 

केवलान्वयिसाध्यको हेतुः केवछान्वयी | अस्य च पक्ष सक्ततसपक्षसत्त्वाबा- 
घितत्वासत्पतिपक्षितत्वानि चत्वारि रूपाणि गमकत्वोीपयिकानि। अन्त्रयठ्यति- 

रेकिण्स्तुह्देतोविपक्षासर्वेन सह पन्न केवछव्यति रेकिग: सपक्षसत्त्वव्यतिरेकेण 


यहाँ पर यह वास्तविक तात्पर्य है कि सद्धेतु १, केवलान्वयी २ केवलव्यति- 
रेकी, ३ अन्वयव्यतिरेकी इस भेद से तीन प्रकार का है। उनमें संपूर्ण पदाथों में वर्तेधान 
हेतु केवलान्वयी होता है, जैसे प्रमेयत्व ( ज्ञानविषयता ) अभिधेयत्व ( शब्द से वाच्य 
होना ), विशेष्यता ( विशेष्य ) होना, विशेषणता ( विद्येषण होना ), नित्य द्रव्यों का 
अत्यन्ताभाव, आश्रय के नाश से नष्ट होने वाले गुणादिकों का ध्वंस ( नाश ) भत्यन्ता+ 
भाव इत्यादि तथा संयोगाभाव यह सम्पूर्ण केवलान्वयी है क्योंकि ऐसा कोई नहीं 
है जिसमें यह प्रमेयल्वादि धर्म न रहते हों । इस कारण स्वपदार्थों में रहना, अथवा 
अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी न होना यह केवलान्वयित्व का अर्थ है । ( जो जहाँ रहता हैं 
वह ॒ उससे भिन्‍न होता है जंसे घट और उसके रूपादि गुण इस व्याप्ति से प्रमेयत्व धर्म 
अपने रहने से स्वभिन्न ( अपने से भिन्‍न ) हो जायगा ऐसा दोष पू्वपक्षी दे सकता 
है जिसके परिहाराथे शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--इन प्रमेयत्वादि धर्मों के अपने 
में रहने पर कोई दोष न होगा, क्‍योंकि इसी कारण वृद्ध नैयायिकादि विद्वानों ने कहा 
है कि वृत्तिता में ( रहने में ) प्रमाण ही शरण ( नियामक ) है, क्योंकि भेद भौर 
अभेंद, वृत्तिता में नियामक नहीं होते'( अर्थात्‌ वृत्तिता प्रमाण से जप्वी जाती है न कि 
भेद और अभेद से )। केवल अन्वयब्याप्ति वाले साध्य का साथक हेतु केवछान्वयी 
होता है। इसके पक्षसत्त्व ( पक्ष सें रहना ) १, सपक्षसत्त्व ( निश्चित साध्यवाले 
में रहना ) २९, अबाधितत्व (बाघ न होना ३, असततिपक्षितत्व तथा 
( विरोधी अनुमात का न होना ) ४, ऐसे चार रूप सांध्य की साधकता 
में हेतु के उपयुक्त सहायक रूप हैं। और अमन्वयव्यतिरेकी हेतु के विपक्ष 
( निश्चित साध्याभाव वाले ) में अवृत्तिता (न रहना ) के साथ उपर्युक्त चार ऐसे 
पाँच रूप द्वेतु से साध्यसिद्धि करने में सहायक होते हैं, केवल व्यतिरेकि हेतु के उक्तः 


अ० ३, आ० १ सू० १७]  हेतुगमकरूपविचार: २२५ 


चत्वारि। तथाच यस्य हेतोयोवन्ति रूपाणि गमकतोपयिकानि तदन्‍्यतर- 
रूपहोन: स हेतुराभास:। एबद्न् गमकतोपयकान्यतररूपशुन्यत्व॑ हेत्वामास- 
स्वम्‌ , तेनान्यतररूपशून्यत्वस्य निश्चयबत्सन्देहो5प्यनुमितिप्रतिबन्धकः बादि- 
देतोरताधकतासाधव ख् । न च केवलान्वयिकेवलव्यतिरेकिणोहंत्वोरन्यतररूप- 
शून्यतया हँत्वाभासत्वापत्ति:, केवलान्वयिन्रि विपक्षासक्त्वस्य केबछव्यतिरेकिणि 
सपक्षसत्त्वस्य गमकत्वोपयिइत्वा भावात्‌ । एवच्चाश्रयासिद्धस्वरूपासिद्धभाग।सि- 
द्वानां पक्षसत्त्वरूपविरहाद|भासत्वम्‌ । व्याप्यत्वासिद्धविरुद्धसाधारणानेकानित- 
कानां विपक्षासत्त्वरूपवेकल्यात्‌ । अधाधारणानेकान्तिकानुपसंदहारिणो: सपक्ष- 
पांच रूपों में से सपक्षसत्व रूप की छोड़कर अवशिष्ट चार रूप साध्यसाधन करने 
में सहायक होते हैं। ( इसमें अन्वयसहचार ज्ञान के बिना भी अनुमान होता है 
यह पू्वग्रन्थ में दिखा छुके हैं। ) ऐसा होने से जिस हेतु के जितने प्रदर्शित रूप 
साध्य की सिद्धि करने में सहायक हों उनमें से किसी एक रूप का न होना ही हेतु 
की दुष्टता का प्रयोजक है। ऐसा होने से साध्यसाधक रूपों में से किसी एक रूप 
का न होना ही सामान्य दुष्ट हेतु का लक्षण है यह सिद्ध होता है, और उक्त रूपों 
में से किसी रूपके न रहने के निश्चय के समान उसका संशय भी अनुमिति का 
प्रतिबन्धक होता है, तथा वादी के दिये हेतु में साध्य के साधन करने का सामथ्य 
नहीं हैं यह भी सिद्ध होता है । 

यहाँ पर 'केवलान्वयी तथा केवल व्यतिरेकी इन दोनों सद्धेतुओं में उक्त- पाँच 
रूपों में से प्रथम हेतु में विपक्षासत््व तथा द्वितीय में सपक्षसत्त्व रूप न होने से 
ये दोनों सद्धंतु भी दुष्ट हेतु हो जायँगे' ऐसी शंका नहीं हो सकती, क्योंकि केवला- 
न्व्यी में विपक्षासत्त तथा केवल व्यतिरेकी सद्धेतु में सपक्षसत्तारूप हेतु साध्य 
की साधकता से साधक नहीं होते । ( आगे प्रदर्शित रूपों की सत्ता से मुख्य तथा 
गौण हेत्वाभासों को शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--ऐसा होने से आश्रयासिद्ध, स्वरूपा- 
सिद्ध-तथा असमथ विशेषणादि पूर्वप्रदशित भागासिद्ध ये पक्षसत्त्वरूप न होने से 
असिद्ध के अन्तगंत हैं । (अर्थात्‌ इनमें विपक्षासत्त्वादिकों का निश्चय न होने से हेत्वा- 
भास व्यवहार होता है । इस प्रकार विपक्षासत्त्वादि ज्ञान के विरोधी गुणों का सम्बन्ध 
होने से व्यभिचा रादिकों के समान सोपाधिता इत्यादिकों में भी दोषत्व है ऐसा 
प्राचीन नेयायिक कहते हैं। किन्तु सोपाधिता, अनुकुकतर्काभाव यह साक्षात्‌ 
अनुमिति तथा परामश के प्रतिबन्धक न होने के कारण व्यभिचारप्रत्यक्ष के कारण 
इन्द्रियार्थंसंनिकर्षादिकों के समान दूसरे का मुख देखने के कारण हेत्वाभास नहीं 
है ऐसा गंगेशोपाध्याय का मत है। ) । (आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--व्याप्यत्वा- 
सिद्ध, विरुद्ध तथा साधारण सद्यभिचा।र इन तीनों दुष्ट हेतुओं में सपक्षसत्त्वरूप 
न होने से हेत्वाभासता है। असाधारण तथा अनुपसंहारी इन दोनों अनेकान्तिक दुष्ट 


१५ बे० 


२२६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


सत्त्ववेकल्यात्‌ | बाधितसअतिपक्षितयोरबाधितत्वासत्मतिपक्षि तत्वविरहात्‌ । 
एवं सोपाधिकत्वाप्रयोकजत्वयोरपि विपक्षासक्त्वनिश्चयाभावादगमकत्वम्‌ । 
अनुकूलतको भावप्रतिकूछतकंयो रपि. विपक्षासस्त्वनिश्चयविरहात्‌ | एवं साध्य- 
विकछसाधनबविकलछो भयविकलद॒ष्टान्ताभासानां यदि हेत्वाभासविधया दोषत्व॑ 
तदा सपक्षक्ष्वानिश्चयात्‌ , यदि स्वातन््रयेण दृष्टान्ताभासतया तथापि द्वारं 
द्वेतो: सपक्षसक्तवानिश्चय एवं । अनुपद्शितान्बयानुपद शिंतव्यति रे कविपरी - 
'तोपदर्शितान्बयविपरीतो पदर्शितव्यतिरेकास्तु न्यूना,-प्राप्तकाछ-निप्रहस्थानपय्य- 
चसन्ना एवं आत्माश्रयान्योन्याश्रयचक्रकानवस्थास्तु व्याप्तिनिश्चय॑ विधटयन्तः 
सपक्षसत्त्वविपक्षासत्त्वान्यतररूपविकला एवं द्ेत्वाभासतामा सादयन्ति | तत्र 
पक्षे साध्यसद्सस्वकोटिकसंशयजनको देत्वाभासः सव्यभिचारः । पक्षे 
साध्याभावनिश्चयफलको देत्वाभासो विरुद्ध: । व्याप्तिपक्षधमताप्रमितिविरदो5- 
सिद्ध: । बाघसस्प्रतिपक्षों तु काश्यपीये मते न स्वतन्त्रों। तत्न बाघ आश्रया- 


उक+अलककर, 
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हेतुओं को सपक्षसत्तारूप न होने के कारण दुष्टहेतुता है। बाधित तथा सत्प्रति- 
पक्षित इन दोनों में क्रम से अबाधितत्व तथा असत्प्रतिपक्षितहेतुता न होने से 
दुष्टहेतुता है । इसी प्रकार अनुकूल तक का न होना तथा प्रतिकूल तक का होना 
इन दोनों में विपक्षासत्त्व का निश्चय न होने के कारण गौण हेत्वाभासता है। इसी 
प्रकार साध्य से ( विकल ) रहित तथा साधन से विकल एवं उक्त दोरों से रहित 
दृष्टान्ताभासों (दुष्ट दृष्टान्तों) में यदि हेत्वाभासता के रूप से दोषता हो, तो सपक्ष में 
उस हेतु की सत्ताके निश्चय न होने से दोष होता है, और यदि स्वतनन्‍्त्रदृष्टांताभास 
के रूप से दोष हो तो उसमें भी सपक्ष में सत्ताका निम्चय न होने द्वारा ही दोषव्यवहार 
होता है। जिसमें अन्वयव्याप्ति को न दिखलाया जाय, जिसमें व्यतिरेकव्याप्रि न 
दिखाई जाय, जिसमें विपरीत अन्वयव्याप्ति तथा विपरीत व्यतिरेक व्याप्ति दिखाई हो 
ऐसे हेतु न्‍्यून, अप्राप्तकाल, निग्रहस्थान में ही अन्तभूत होते हैं। आत्माश्रय, अन्यो- 
न्‍्याश्रय, चक्रंक, अनवस्थारूप हेतु में दोष तो व्याप्ति-निश्चय को हटाते हुए सपक्षसत्तव, 
विपक्षासत्त्व इत्यादि पंच रूपों में से किसी एक रूप से रहित होने से ही हेत्वाभास- 
रूपता को प्राप्त होते हैं । उनमें से साध्य की सत्ता तथा असत्ता ऐसे दो कोटिवाले 
संशय को उत्पन्न करनेवाले दुष्टहेतु को सव्यभिचार कहते हैं। पक्ष में साध्य के 


अभाव के निश्चय को उत्पन्न करने वाले हेत्वाभास को विरुद्ध कहते हैं। व्याप्ति 
तथा पक्षधर्मता के ज्ञान से विरहित हेतु को असिद्ध दुष्ट हेतु कहते हैं। बाध तथा 


सत्प्रतिपक्ष यह दोनों तो कणाद महषि के मत में स्वतस्त्र हेत्वाभास ही नहीं है । 
उनमें से बाध आश्रयासिद्ध अथवा अनैकान्तिक दुष्ट हेतु में ही अन्तगत होता है 
( अर्थात्‌ पक्ष में साध्य के अभाव को बाध कहते हैं, अतः वह आश्रयासिद्ध ही है । 
अर्थात्‌ इसमें भी आश्रयासिद्धि के समान पक्षसत्तारूप नहीं है। साध्य के अभाव 
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सिद्धावनेकान्तिके वा पययवस्यति । तदुक्त “बाधायामपक्षधर्मा हेतुरनेकान्तिको 
वा” इति। सत््रतिपक्षोध्प्यन्यतरत्र व्याप््यादिसंशयमापाद्यन्‌ अनकान्ति 
कादावेब पयवस्यति । 


वृत्तिकारस्तु “अप्रसिद्धोइनपदेशो 5 सन्‌ सन्दिग्धाश्व नपदेश:” इति सूत्रस्थ- 
चकारस्य बाधसत्मरतिपक्षसमुच्चयाथतामाह्‌ | तेन “सव्यभिचारविरुद्धप्रकरण- 
समसाध्यसमातीतकाला: पत्च हेत्वाभासा:” इति गोतमीयमेव मतमनुध।बति । 
परन्तु “विरुद्धासिद्धसन्दिग्धमल्िज्ज काशयपोष्च्रवीत्‌” इत्याद्यमिवानात्‌ 
सूत्रकारस्वग्सो हेत्वाभासत्रित्वे, चकारस्तृक्तसमुच्चयाथ इति तत्त्वमू्‌। ग्रन्थ 
गौरवभयात्‌ प्रपद्चो न क्तो मयूखे विस्तरोडन्वेष्टब्य: ॥१७॥ 

इदानीं हेत्वाभासविवेचनस्य फछमाह-- 

आत्मेन्द्रयाथंसब्रिकर्पांध न्निष्पयते तदन्यत्‌ ॥१८॥ 


वाले पक्ष में हेतु के सत्ता के ज्ञान होने से व्यभिचार के समान बाध में भी सपक्ष 
सत्तारूप न होने से बाध अथवा अनेकान्तिक ही होता है, इसी अभिपष्राय से शंकर- 
मिश्र ने ऊपर अनेकान्तिक में बांध का अन्त भी दिखाया है ( इसी अभिप्राय से 
शंकरमिश्र प्रमाण दिखाते हैं कि )--बाधायामपक्षधर्मो हेतुरनेकान्तिको वा 
अर्थात्‌ बाध में दुष्ट हेतु पक्ष में नहीं रहता अथवा व्यभिचारी होता है, ऐसा प्राचीन 
कणाद महर्षि के मतानुयायी का वचन है। सत्प्रतिपक्ष में दो अनुमानों में से एक में 
व्याप्ति तथा पक्षधमंता और परामश इत्यादिकों में संशय का उत्पादक होता हुआ 
सव्यभिचारादिकों में ही अन्तर्भमूत होता है। किन्तु अप्रसिद्धोइनपदेशो5सन्‌ सन्दि- 
र्धश्चानपदेश:' इस सूत्र के 'चकार' पद से सृत्रकार ने 'बाध तथा सत्प्रतिपक्ष इन दोनों 
हेत्वाभासों का संग्रह होता है! यह कहा है, इससे सव्यभिचार १, विरुद्ध २, प्रकरण- 
सम (सत्प्रतिपक्ष) ३, साध्यसम (असिद्ध ) ४, अतीतकाल (बाधित) ५, ऐसे पाँच 
हेत्बाभास हैं इसलिये गौतमोक्त उक्त पाँच हेत्वाभास होने का ही मत महषि कणाद 
ने भी स्वीकृत किया है, ऐसा वेशेषिक सूत्र के वृत्तिकार का यहाँ मत है, किन्तु 
प्रशस्तपादभाष्य में 'विरुद्धासिद्धसन्दिग्धमलिजड्धं काश्यपोज्ञवीत्‌ अर्थात्‌ विरुद्ध, असिद्ध 
तथा सन्दिग्ध को कश्यपगोत्री कणाद महर्षि ने तीन प्रकार के ही हेत्वाभास कहे हैं 
इस कारण हेत्वाभास तीन हैं इसी में सूत्रकार का अभिप्राय है और चकार इन कहे 
हुए तीन हेत्वाभासों का ही संग्रह करता है यह वास्तविक तत्त्व है। ग्रन्थ के गोरव 
( बढ़ जाने के )-भय से यहाँ हमने विस्तार नहीं किया है, जो मयूख में पाठकों 
को अन्वेषण ( खोज ) करना चाहिये ॥। १७ ॥। 
सांप्रत प्रदर्शित हेत्वाभास के विवेचन का फल सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ--आत्मेडन्द्रियोथंसन्निकर्षात्‌--आत्मासहित इन्द्रिय तथा अथं के 


श्र८ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


आत्मेन्द्रियाथ सन्निकषोत्तावज्ज्ञान मुत्पय्यते तच्चात्मनि लिज्लम्‌ असिद्धविरु- 
द्वानंकान्तिकेम्यो बन्‍्यत्‌ अनाभासमित्यथ: | तथाहि ज्ञानमात्मन्युभयथा लिब्नम, 
ज्ञानं कचिदाश्रितं कायत्वाद्र॒पादिवदिति वा, प्रत्यभिज्ञारूपतया वा योड्हमद्राक्ष॑ 
सोडहं स्प्शामोति | तत्र ज्ञानगतं कायत्वं नासिद्धं यन्निष्पद्यत इत्यभिधानात्‌ | 
न विरुद्ध सामानन्‍्यते दृष्टेनत्र विरोधाभावात्‌ । न चानेकान्तिकम्‌ तत एवं | 
तथाच स्वगतकायत्वगुणत्वद्वारा सामान्‍्यतोरृष्टेन ज्ञानमेवात्मनि छिल्ञम्‌ । 


संनिकर्ष से, यत्‌ - जो, उत्पद्यते 5 उत्पन्न होता है, तत्‌ « वह ज्ञान, अन्यत्‌ > हेत्वा- 
भास नही है ॥| १८ ॥ 
भावाथ--आत्मासहित इन्द्रिय तथा पदार्थों के सन्निकर्ष से जो ज्ञान उत्पन्न 
होता है, वह आत्मा का साधकलिड्]ड दुष्टहेतु नहीं है। इसमें अप्रत्यक्ष तथा अनुमिति 
के कारण आत्मा तथा मुतंद्रव्यों के संयोग से अनुमिति के कारण व्याप्तिपक्षधमंता 
इत्यादिकों का प्रतिपादन न होने के कारण तथा अनुमिति न होनेसे भी “इन्द्रिया्थ 
ऐसा विशेषण तथा इन्द्रिय और अथ के संयोग के नाश में व्यभिचार-नि रासार्थ 
आत्म'पद दिया है। ऐसा होने से आत्मासहित इन्द्रिय और अथ॑ के संनिकर्ष 'से जो 
उत्पन्न होता है वह प्रत्यक्ष रूप ही ज्ञान होता है, अतः असिद्धि तथा, व्यभिचार दोष 
नहीं हो सकते यह सूत्रकार का आशय है ॥| १८ ॥ 
उपस्का र--आ त्मासहित इन्द्रिय और अर्थों के संनिकष से प्रथम ज्ञान उत्पन्न होता 
है और वह भी आत्मा में साधक लिज्ध है। और वह असिद्ध, विरुद्ध तथा अनैका- 
न्तिक तीनों हेत्वाभासों से भिन्न है यह सूत्र का अथ है। वह इस प्रकार है कि ज्ञान- 
गुण दो प्रकार से आत्मा का साधक है---ज्ञान किसी में आश्रित है, काय होने से, 
रुपादि गुणों के समान' इस अनुमान से, अथवा “जिसे मैंने देखा था, वह मैं स्पश 
करता हूं! इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा से । उसमें से प्रथम अनुमान में दिया हुआ कार्यत्व 
हेतु ज्ञानपक्ष में असिद्ध नहीं है क्योंकि “त्रिष्पद्यते' जो पैदा होता है! ऐसा कहने 
के कारण कायत्वहेतु ज्ञान में सिद्ध ही है। न कायंत्वहेतु विरुद्ध भी है, क्योंकि इस 
सामान्यतोच्ष्ट नामक अनुमान में विरोध नहीं है ( अर्थात्‌ सामान्यतोदृष्टानु- 
मान में उपस्थित जितने हेतु के समान जातीय हो वह संपूर्ण साध्य के समानजातीय 
होते हैं ऐसा व्याप्तिज्ञान होने से तथा प्रस्तुत कार्यत्वहेतु के ज्ञानरू्प पक्ष में रहने 
का ज्ञान होने से भी प्रस्तुत साध्य के विरोधि (व्याप्त्यादि) ज्ञान उसको विघटक 
( रोकनेवाला ) नहीं हो सकता, अत: विरोध दोष नहीं है। इसी कारण उक्त 
ज्ञान के होने से प्रकृत साध्य के असामानाधिकरण्य ( एक आश्रय में न रहना ) रूप 
व्यभिचा रज्ञान के प्रतिबन्धक न होने से ही शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इस कायंत्व 
हे तु में अनेकान्तिकता दोष से दुष्टता नहीं है। ऐसा होने से ज्ञानगुण में वतंमान 
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प्रत्यभिज्ञानन्तु भिन्नकर्त केभ्पो व्यावत्तेमानमेककतृकतायां पर्यवस्यति | न च 
बुद्धिचेतन्येषपि कायकारणभावनिबन्धनमेव प्रतिसन्वानम्‌, शिष्यगुरुबुद्धयोरपि 
प्रतिसन्धानप्रसद्भात्‌ | उपादानोपादेयमावस्तत्र नास्पति स च प्रतिसन्धानप्रयोजऊ 
इति चेढुपादानत्वस्य द्रव्यधर्मतया बुद्धावपम्भवात्‌ , सम्भवे वा बुद्ोनां 
क्षणिकतया पूर्बातुभूतप्रतिसन्धानानुपपत्तेः | न हि पूवबुद्धया उत्तरासु बुद्धिषु 
कश्वित्‌ संस्कार आधोयते, स्थिरस्‍्य तस्य त्वयाउनभ्युपगमात्‌ । क्षणिकबुद्धिधा- 
रारूपस्य. च काछान्तरस्मृता प्रतिसन्धाने वाइ्सामथ्योत्‌। . आलय- 
विज्ञानसन्तानः प्रवृत्तिविज्ञानसन्तानादन्‍्य. एवं स्मत्तो च प्रतिसन्धाता 
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कार्यत्व तथा गुणत्व के द्वारा प्रदर्शित सामान्‍्यतोदृष्ट अनुमान से ज्ञान ही आत्म- 
साधक सद्धेतु है। प्रदर्शित प्रत्यभिज्ञा तो भिन्न कर्ताओं में न हो सकने से एक ही 
प्रत्यभिज्ञा का कर्ता है इस विषय में पयंवसित ( समाप्त ) होती है । 


यहाँ बौद्धमत से पूव पक्ष दिखाकर शंकरमिश्र कहते हैं कि ) ---क्षणिक विज्ञान 
आत्मा है । इन बौढ्ों के पक्ष में भी उक्त प्रत्यभिज्ञा हो सकेगी, व प्रोंकि पूर्व-पूर्व विज्ञान 
धारा उत्तर २ विज्ञानों में कारण होने से मैत्र नामक मनुष्य के देखे हुए की चेत्र 
को प्रत्यभिज्ञा न होगी, क्योंकि उनके क्षणिक विज्ञानरूप आत्मा का कायका रणभाव 
नहीं है' ऐसा बौद्धमत युक्त नहीं है क्योंकि ऐसा मानने से शिष्य तथा गुरु के ज्ञानों में 
प्रयोज्य-प्रयोजक ( प्रेयंप्रेरकभावरूप ) कार्यका रणभाव होने के कारण गुरु के अनुभव 
किये विषय का शिष्य को भी स्मरण होने लगेगा । 


यदि बौद्ध कहे कि 'शिथ्य तथा गुरु के क्षणिकज्ञानरूप आत्माओं में उपादान- 
उपादेय ( समवायिकारण तथा कार्यभाव )नहीं है, ( किन्तु गुरु का विज्ञान शिष्य- 
विज्ञान में निमित्त कारण है ), वही स्मरणादिप्रतिसन्धान का प्रयोजक ( कारण ) 
होता है, तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि समवायिकारणता द्रव्य का धर्म होने के 
कारण ज्ञानगुण में नहीं हो सकती । यदि हो तो भी ज्ञानों के बौद्धमत में क्षण- 
विनाशी होने के कारण पूव॑काल में अनुभव किये विषय का स्मरणादि-प्रतिसन्धान 
न बन सकेगा। क्‍योंकि पूव॑ २ ज्ञानों से उत्तर २ विज्ञानों में कोई भावनासंस्कार 
उत्पन्न नहीं होता, हो भी तो आप बौद्ध उसे स्थिर नहीं मानते । क्षणिक ज्ञानों 
की धारारूप संस्कार भी क्षणविनाशी होने के कारण कालान्तर ( भिन्नकाल ) में 
स्मरण होने अथवा प्रतिसन्धान ( पश्चात्‌ अनुसन्धान ) करने में सामथ्य नहीं 
रखता । यदि “तत्स्यादालयविज्ञानं यज्भवेदहमास्पदम । तत्स्यात्पवृत्तिविज्ञान 
यब्नीलादिकमुल्लिखेत्‌ ।' अर्थात्‌ अहूं ( मैं ) हुं इस विज्ञानधारा वो आलयविज्ञान 


२३० क्‍ . ब्ेशेषिकसूत्रो परकार: 


चेति चेत्‌ , स यदि स्थिर: तदा सिद्ध नः समोहितम्‌ | क्षणिकबुद्धिधारारूपश्रेत्‌ 
तदा पू्वदोषानतिबृत्ते, न हि तत्रापि स्थिर: कश्चित्‌ संस्कारः | किव््च प्रवृत्ति- 
विज्ञानातिरिक्ते तत्न प्रमाणाभाव: | अहमिति बुद्धिधारैब प्रमाणमिति चेत्‌ भवतु 
तत्र यदि प्रवृत्तिविज्ञानान्याल्यविज्ञानमेव चेदुपादत्ते तदा प्रवृत्तिविज्ञानानामुपा 
दानताबिरहे निममित्तताउपि न स्यात्‌ , उपादानताव्याप्रत्वान्निमित्ततायाः । मा5स्तु 
निमित्तता5पीति चेत्‌ तहिं सत्त्वमपि गतम्‌ , अर्थक्रियाकारित्वस्य सक्त्वलक्षण- 
त्वात्‌ | प्रवृत्तिसन्तानालयविज्ञानस-तानाभ्यां सम्भूय सन्तानद्वयमुपादोयत इति 
चेतू तहिं किमपराद्धमवयविसंयोगादिभि:, व्यासज्यवृत्तितायास्त्वयाप्यभ्यु पग - 
सात्‌ । तस्माज्जञानेनाश्रयतयाउनुमितमात्मानं प्रतिसन्धानं स्थिरत्वेन साधय- 
तीति न किब्निदनुपपन्नम्‌ । 


तथा यह नोल है इत्यादि ज्ञानधारा को प्रवृत्तिविज्ञान कहते हैं, ऐसे बौद्धग्रन्थों 

के प्रमाण होने से आलयविज्ञानरूप आत्मा प्रवृत्तिविज्ञानों से भिन्न ही है और 
स्मरण तथा अनुसन्धान इत्यादि करनेवाला भी है' ऐसा बौद्ध कहे तो यदि वह 
आलयविज्ञानरूप बौद्धों का आत्मा स्थिर हो तो हम नैयायिको की इच्छा का 
विषय ( नित्य आत्मा मानना ) मत सिद्ध हो गया । और यदि वह आल्यविज्ञान 
रूप आत्मा भी क्षणिक ज्ञान-प्रवाहरूप है तो पूर्वोक्त दोष नहीं हट सकते, क्योंकि 
आप कालान्तर में स्मरण का उत्पादक कोई स्थिर संस्कार नहीं मानते तथा प्रवृत्ति- 
विज्ञान से भिन्न आलयविज्ञान मानने में कोई प्रमाण भी नहीं है । यदि बौद्ध कहे कि 
'अहूं मैं हूं, मैं हूं ऐसी ज्ञानों की धारा ही उसमें प्रमाण है तो बौद्ध यह बतलावे 
कि यदि आलयविज्ञान प्रवृत्तिविज्ञानों का उपादानकारण हो तो प्रवृत्ति- 
विज्ञानों में समवायिकारणता न होने से निम्ित्तकारणता न आवेगी क्योंकि 
निमित्तका रण जहाँ होता है वह उपादान ( समवायि ) कारण भी होता है यह 
नियम है। यदि “प्रवृत्तिविज्ञान निमित्तकारण भी न हो' ऐसा कहो तब लो उसकी 
सत्ता भी चली जायगी, क्‍योंकि अथेक्रियाकारित्व ( किसी काये को करना ) ही 
सत्ता का लक्षण बौद्धों ने माना है। यदि 'प्रवृत्तिज्ञानधारा तथा आलूयविज्ञान- 
धारा दोनों से मिल कर दोनों प्रकार के ज्ञानसन्तान उत्पन्न होते हैं ऐसा कहो तो 
हमारे नेयायिकों के माने अधयवियों के संयोगादिकों ने क्या अपराध किया है, क्योंकि 
व्यासज्यवृत्तिता ( एक भिक्न में रहना ) आपने भी भान ही लिया। इस कारण 
शानरूप गुण के आधाररूप से पूवप्रदर्शित सामान्यतोदृष्ट अनुमान द्वारा सिद्ध आत्मा 
को स्मरण तथा अनुसन्धान ज्ञाचादिक स्थिर ही सिद्ध करते हैं इसलिये कोई 
अनुपपत्ति ( न होने का दोष ) नहीं हो सकता । 


॥० ३, आ०१ सू० १८-१६ ) आत्मानुमानप्रकारः २३१ 


यद्वा नित्या बुद्धिनौत्मानं कारणस्वेन गमयितुमहतीतिसाह्नयमतनिरासाय 
सूत्रमिद मुपतिष्ठते “आत्मेन्द्रिया् सन्निकषोद्‌ यन्निष्पद्यते तदन्यत्‌” । बुद्धितत्तव 
यस्वयोच्यते तज्शानमेव, बुद्धिरुपलब्धिशोनमिति हि पय्योयाभिधान तच्चात्मादि- 
सन्निकांदुत्पन्नम्‌, अन्यदेव व्वद्भ्युपगतादन्तःकरणादित्यथ: । तथाच भवति 
तत्‌ आत्मनो लिज्ञमिति भाव: ॥९८॥। 


आत्मन्यनुमानमभिधाय इदानों परात्मानुमानसाह-- 
प्रवृत्तिनिवत्ती च प्रत्यगात्मनि दृष्ट परत्र लिज्डम्‌ ॥१६॥ 


प्रत्यगात्मनोति । स्वात्मनोत्यथः | इच्छाद्वषजनिते प्रवृत्ति निवृत्तो प्रयत्नवि- 
सस............................-न+नननननीननननीनी नी नीनीनीनीननीनीनीनीननीननीननननननवन॑-ननननीनन--3]तओ3क] 5 >न्‍>_#“*“ 


( अथवा प्रकृति ही जगत्काय की कर्नी है। उसका आत्मा कारण नहीं है 
ऐसे सांख्यमत के खण्डन के पक्ष में सूत्र का समन्वय करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं 
कि )--अथवा नित्यबुद्धि ( प्रकृति का भ्रथम परिमाण ) आत्मा कारण है 
ऐसा बोधित नहीं कर सकती” ऐसे सांख्यमत के खण्डन के लिये आत्मेन्द्रियार्थंसंनि- 
कर्षायन्निष्पद्यते तदन्‍्यत्‌' यह सूत्र उपस्थित होता हैं। जो आप सांख्यमतावलम्बी 
बुद्धिनामक तत्त्व ( प॒दा थे ) कहते हैं, वह बुद्धि, उपलब्धि, ज्ञान यह पर्याय शब्द 
है, वह ज्ञान आत्मा इन्द्रिय आदिकों के संनिकर्ष से उत्पन्न होता है और वह सांख्यों 
के माने अन्त:करण रूप बुद्धि से भिन्न है यह सूत्र का अर्थ है, ऐसा होने से वह आत्मा 
का लिड्र ( साधकसद्धेतु ) है॥ १८ ॥। 

इस प्रकार स्व आत्मा में अनुमानप्रमाण कहकर सांप्रत पर आत्मा का जनुमान- 
प्रकार सूत्रकार कहते हैं-- 


पदपदार्थ--प्रवृत्तिनिवृत्ती च > और किसी का में प्रवृत्ति तथा निवृत्ति होना, 
प्रयगात्मनि ८ अपनी आत्मा में, दृष्टे 5 देखे हुए, परत्र पर की आत्मा में, लिज्ञं- 
साधक होते हैं ।। १९ ।॥। 

भावार्थ --अपने आत्मा की इच्छा तथा द्वेष से जसे किसी काय में प्रवृत्ति तथा 
निवृत्ति होती है उसी प्रकार अन्य शरीर में भी चेष्ठा को देखकर प्रवृत्ति-निवृत्ति- 
रूप प्रयत्न वाले आत्मा की अनुमान से सिद्धि होती है ॥| १९ || 

उपस्कार-- प्रत्यागात्मनि' इस सूत्र के पद का स्वात्मा ( अपनी आत्मा ) ऐसा 
अथ है। इच्छा तथा द्वेष से होनेवाली कार्यों में प्रवत्ति तथा निवृत्तिरूप विशेष 
प्रयत्न गुणों को और उन दोनों से क्रम से हित की प्राप्ति तथा अहित की निवृत्ति 
रूप फल को उत्पन्न करनेवाली चेष्टारूप दोनों शरीर में क्रिया होती हैं। ऐसा: 


२३२ बेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


शेषों ताभ्याव्च हितोहितप्राप्तिपरिहारफलके शरीरकर्मणी चेष्टाढक्षणे जन्येते | 
तथाच परशरीरे चेष्टा दृष्टा इयं चेष्टा प्रयत्नजन्याचेष्टात्वात्‌ मदोयचेष्टावत्‌ स 
चब प्रयत्न आत्मजन्य: आत्मनिष्ठो वा प्रयत्नत्वात्‌ मदोयप्रयत्नवदिनि पर- 
सात्मानतुमानम्‌ ॥ १९॥ 


इति शाझूरे वेशेषिकस्‌त्रो परका रे तृतीयाध्यायस्याद्यमाहिकम्‌ । 


होने से दूसरे के शरीर में उक्त चेष्टा को देखकर ' यह चेष्टा प्रयत्न से उत्पन्न है, 
चैष्टा होने से, मेरी चेष्टा के समान और वह प्रयत्न आत्मा से उत्पन्न हुआ है, अथवा 
आत्मा में रहता है प्रयत्न होने से, मेरे प्रयत्न के समान' इस प्रकार पर आत्मा की 
अनुमान से सिद्धि होती है ॥। १९ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रक्ृत वैशेषिकसूत्रों की उपस्कार नामक व्याख्या में 
तृतीयाध्याय का प्रथम आह्लिक समाप्त हुआ । 


तृतीयाध्याये दवितीयाहिकम 


हे तुद्देाःमासविवेक: आहिकाथ:। इदानीमात्मपरोक्षांशे बत्तयिष्यन्‌ 
उद्देशक्रमलट्डनेन मनःपरीक्षामक्‍तार यन्नाह--- 
आत्मेन्द्रियाथसन्निकर्ष ज्ञानस्य भातोउ्मभावश्र मनसो लिज्डम ॥ १ ॥ 
..._ मनोगतिमात्मनो लिक्षं वक््यति | तदू यदि मनो ज्ञानकरणत्वन मूत्तेत्वेन 
च परोक्षितं भबति तदा यत्पेरितं मनः इन्द्रियान्तरादभिमतविषयग्र।हिणि इन्द्रिये 
सम्बध्यते स आत्मेति सिद्ध भवतीत्येतदर्थ क्रमलइनम्‌ । आत्मेन्द्रियाथ सन्निकर्ष 
पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यों से भिन्न आत्मारूप द्रव्य के साधक हेतु तथा शरीरादि 
आत्मभिन्न पदार्थों में आत्मता के साधक दुष्ट हेतुओं का विवेचन ( विचार ) 
करना संपूर्ण द्वितीयाह्विक का अर्थ है इस आशय से प्रथम सूत्र का शंकरमिश्र अव- 
तरण देते हैं कि---सद्धेतु तथा असद्धेतु का विवेचन करना सम्पूर्ण इस द्वितीय आह्िक 
का अर्थ है। सांप्रत उक्त आत्मा का परीक्षा के अवशिष्ट भाग को आगे दिखाने के 
किये उद्देश के क्रम को छोड़कर मध्य में मन द्रव्य की परीक्षा का सूत्रकार अवतरण 
देते हैं--- 
पदपदाथ--आ त्मेन्द्रिया थंसंनिकर्ष ८ आत्मा, इन्द्रिय तथा अथ का सनिकर्ष 
( सम्बन्ध ) होने पर, ज्ञानस्य ८ ज्ञान का, भाव: > सत्ता ( होना ), अभाव: च ८ 
और असत्ता (न होना) भी, मनसः 5 मन नामक द्रव्य का, लिज्भ > साधक है ॥१॥॥ 
भावाथ--आत्मा, इन्द्रिय तथा अर्थों ( विषयों ) का संनिकर्ष ( सान्निध्य ) 
होने पर भी ज्ञानादि रूप गुण जिसके रहने से आत्मा में उत्पन्न होते हैं तथा न रहने 
से उत्पन्न नहीं होते यह अर्थात्‌ ज्ञानादिकों का होना न होना जिसके कारण होता 
है, वह मनरूप द्रव्य की सत्ता में साधक लिड्भध है ॥ १ ॥। 
उपस्कार--मन की गतिनामक क्रिया आत्मा की साधक होती है यह चतुर्थ 
सूत्र में कहेंगे। किन्तु उस मन की यदि मन्‌ ज्ञानकरण है तथा मूरतंद्रव्य है यह परीक्षा 
द्वारा सिद्ध हो जाय तो जिसकी प्ररणा से मन दूसरे बाह्य चक्षुरादि इन्द्रियों से हटा 
कर अभिमत ( प्रिय ) विषय को ग्रहण करनेवाले इन्द्रिय में सम्बन्ध को करना है, 
वह आत्मा है यह सिद्ध होता है इसलिये आत्मसाधन प्रकरण का उल्लंघन कर 
( छोड़कर ) प्रथम मन की सिद्धि यहां ज़ृत्रकार ने की है। आत्मा, इन्द्रिय तथा 
अर्थों के संनिकर्ष के रहते ज़िसके बाह्य इन्द्रियों से सम्बद्ध होने पर ज्ञानगुण का भाव 
( उत्पत्ति ) होती है, और जिस बाह्मन्द्रियों के साथ सम्बन्ध न होने से ज्ञान का 


२३४ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सति यस्मिन्‌ इन्द्रियस न्निकृष्टे ज्ञानस्य भावः उत्पादः, असन्निकृष्टे शानस्याभावो- 
उनुत्पादस्तन्मन इत्यथ: | ननु मनोबभवे5पि करणधमत्वादेव ज्ञानायौगपगद्यम्ु पप- 
यते, किंच मनो विभु विशेषगुणशूल्यद्रव्यत्वात्‌ काछवतू , ज्ञानातमबायिकार- 
णसंयोगाघारत्वादात्मवत्‌ , स्पशोत्यन्तामाववक्त्वादाकाशवद्त्यादि वेभवसाधक 
प्रमाणमिति चेतू, मैबम्‌ यदि मनो विभु स्थात्तदा सर्वेन्द्रियसन्निकृष्टात्ततः सब- 
न्द्रियकमेकमेव ज्ञानं स्यात्‌ । काय्यविरोधान्नवमिति चेन्न नहि सामग्री बिरो- 
घाविरोधमाकलयति येन चाक्षुषत्वरासनत्वादिविरोधाय बिभ्येत्‌ , चित्ररूपवतू 
चित्राकारमेव वा स्यात्‌ | भवत्येब दोघेशष्कुछोभक्षणस्थले इति चेन्न तन्नापि 
व्यासब्बदश नात्‌ । तहिं रूपरसगन्धस्पशोन्‌ युगपतु प्रत्येमीति कथमनुव्यवसाय 
इति चेन्न शीघ्रसंचारिमनो जनितेषु पंचसु स्मृत्युपनोतशानेषु योगपद्मामिमा- 
मात | व्यासज्ञीडपि करणधमोधीन इृति चेन्न उक्तात्तरत्वात्‌। बुभुत्साधोनो 

व्यासज्ल इति चेन्न सवंबुभुत्सायां सबविषयकसबदियप्रसंगात्‌ | बुभ्ुत्साया अपि 


अभाव अर्थात्‌ उत्पत्ति नहीं: होती, वह मन नामक द्रव्य है। पूवपक्षी मन को व्यापक 
मानकर शंका करता! है कि “मनरूप करण को व्यापक मानने पर भी एक करण 
एक समय एक ही में एक ही क्रिया को उत्पन्न करता है, अनेक क्रिया को उत्पन्न 
नहीं करता ऐसा नियम होने से अनेक ज्ञानों की एक काल में उत्पत्ति वहीं होगी । 
इसीसे हम मन व्यापक है, विशेष गुणों से शुन्य द्रव्य होने के कारण काल के समान 
अथवा ज्ञान के असमवायिका रणसंयोग का आश्रय होने से, आत्मा के समान, या 
स्पर्श के अत्यन्ताभाव का आधार होने से, आकाश के समान | यह अनुमान से ही 
मन में विधुत्वसाधक प्रमाण दे सकते हैं। ( उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं कि ) पू्व- 
पक्षी ऐसा नहीं कह सकता, क्योंकि यदि मन व्यापक होगा तो सम्पूर्ण बाह्यन्द्रियों 
से सम्बन्ध होने के कारण उस मन से सम्पूर्ण इन्द्रियों से होनेवाला एक ही ज्ञान 
होगा। यदि चारक्षुषप्रत्यक्ष रासन प्रत्यक्षादिकों का परस्पर विरोध होने से ऐसा 
न होगा ऐसा कहो तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि काय होने की सामग्री काय के 
बिरोध तथा विरोध न होने का विचार नहीं रखती, जिससे काय में चाक्षुष प्रत्यक्षता 
तथा रासनाद प्रत्यक्षों के विरोध के लिये भय करे, अथवा चित्ररूप के समान 
विचित्र रूप ही काय होगा । यदि पूर्व पक्षी कहे कि लम्बी शष्कुली (गुझिय।) के खाने 
के समय चाक्षुप तथा रासन और प्राणेन्द्रियजन्य भी विचित्र प्रत्यक्ष ज्ञानरूप कार्य 
होता ही है, तो यह भी नहीं हो सकता, क्‍योंकि वहां भी दूसरे प्रत्यक्ष के विरोधी 
प्रत्यक्ष को उत्पन्न करनेवाले संयोगविशेष व्यासज्भ ( एक ही पदार्थ के ज्ञान में 
आसक्ति ) देखने में आती है ( अर्थात्‌ लम्बी ग्रुझिया खाने के समय किसी खाने 
वाले के मन का रसनेन्द्रिय से उक्त व्यासंग के कारण रस का ही अनुभव होता है 
तथा किसी को प्राणेन्द्रिय से व्यासज्भ के कारण गन्ध का ही अनुभव होता है ऐसा 
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अभिमताशेम्राहोन्द्रियमनःसम्बन्धमात्रफलकत्वात्‌ू , तस्माव्यानायौगपद्यान्यथा- 
नुपपत्त्या सिध्यात अग़ु मनः | ततो धर्मिम्राहकमानबाबिताः वैभवद्देतवः | किंच 
मनोवेभवे पादे मे सुखं शिरसि मे वेदनेति प्रादेशिकत्वं खुखादोनां. न स्यातू 
बिभुकाय्योणाम समवायिकारणाबच्छिन्नदेशे उत्पादनियमात्‌ | तथापि सुखादीना- 


पुरुष तथा कालादि भेद से निश्चित होता है ) ॥ यदि ऐसा है तो मैं दीघ शष्कुली 
के रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श को एक साथ ही जानता हूं ऐसा अनुभव क्‍यों होता 
है! ऐसा पू्वपक्षी कहे तो यह भी ठीक नहीं है। क्योंकि शीघ्र सच्चार करनेवाले मन 

से उत्पन्न स्मरण से प्राप्त उक्त पाँच प्रकार के क्रम से होनेवाले ज्ञानों में एक साथ 
अनुभव करता हूं' ऐसा एककाल में होने का अभिमान (श्रम) है। वस्तुतः उक्त पाँचों 
ज्ञान क्रम से ही होते हैं । यदि पूव॑पक्षी कहै कि व्यासद्भ ( एक विषय में आसक्ति ) 

यह भी ( एककरण एक काल में एक ही क्रिया को उत्पन्न करता है। इस करण- 
धर्म के ही अधीन है (अतः मन को विभु मानने में भी कोई दोष न आवेगा) तो ऐसा 
नहीं हो सकता क्योंकि इसका उत्तर दे ही छुके हैं। ( अर्थात वह्लिसामग्री' इत्यादि 
उपस्कार में सम्पूर्ण इन्द्रियों के संयोगरूप सामग्री रहने पर एक ही के साथ संयोग होता 
है अन्य के साथ नहीं, अथवा सम्पूर्ण संयोग के रहने पर भी एक ही प्रत्यक्ष होता है' 
दूसरा नहीं होता यह युक्त नहीं है यह यहाँ शंकरमिश्र का तात्पयं है )। यदि पूव॑- 
पक्षी कहे कि--मन को विभु मानने पर भी ( बुभुत्सा ) ज्ञान की होने की इच्छा 
के अनुसार मन का व्यासद्भ ( एक विषय में आसक्ति ) भी बन जायगी तो वह 
नहीं हो सकता क्‍योंकि तब तो ( खत बुभुत्सा ) सम्पूर्ण ज्ञानों के होने की इच्छा 
रहते सम्पूर्ण विषय कभी एक क्राल में ज्ञान €ने लगेंगे। और बुभुत्सा का भी प्रिय 
विषय को ग्रहण करनेवाले इन्द्रय के साथ मन का सम्बन्ध होना फल है, इस कारण 
ज्ञानों के एक कालों में उत्पन्न न होने की मन को अणु मानने बिना सिद्धि न हो 
सकने के कारण मन अणु परिमाण वाला सिद्ध होता है। इस कारण प्व॑पक्षी के 
किये अनुमानों में मन के विभुत्व-साधक हेतु बाधित दुष्ट हेतु हैं। ( अर्थात्‌ चाक्षुष- 
प्रत्यक्ष करने वाले मनुष्य का चारक्षुषप्रत्यक्ष विषय पदार्थ में सम्बद्ध प्राणेन्द्रिय 
अपने विषय के प्राणेन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष के कारण संयोग से रहित है, चाक्षुष पदार्थ- 
प्रत्यक्ष काल में प्राणेन्द्रियजन्य प्रत्यक्षजनक न होने से, इन्द्रियसम्बद्ध घटादिकों के 
समान, इस अनुमान से विभुत्व का बाध होने से पूवपक्षी के हेतु बाधित हैं )। और 
एक यह भी दोष है कि यदि मन को व्यापक मानने से मेरे पैर में आराम है किन्तु 
सिर में पीड़ा है। इत्याद्वि रूप से सुखादि आत्मग्रुणों में जो एकदेश में होने का 
अनुभव होता है वह मन को व्यापक मानने से न होगा, क्‍योंकि विशरुद्रव्य के कार्यों 
की असमवायिका रण से युक्त प्रदेश में ही उत्पन्न होने का नियम है। तथापि मन को 
अणु मानने से सुखादि गुण अशुप्रदेश हो जायंगे! ऐसा प््‌व॑पक्षी नहीं कह सकता, 


२३६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


मणुदेशापत्तिरिति चेन्‍्न असमवायिकारिणं विभुकाय्य स्वदेशे जनयत्येवेति निय- 
मात्‌ , तथाच निमित्तचन्दनायवच्छेदादधिकदेशेडपि जननाविरोधात्‌ | समापि 
निर्मित्तसमवधानानुरोध इति चेनन उक्तनियमर्भंगप्रसंगात्‌ | किंचात्मना विभुना 
मनस: संयोगोडपि कथ्थ॑ स्यात्‌ | अजोउ्साबिति चेन्न विभागस्याप्यजत्वप्रसं- 
गात्‌ । अवच्छेदभेदेनो मावप्यविरुद्धाविति चेनन संयोगविभागयोरवच्छेद भद- 
सस्‍्य स्वकारणाघोनत्वात्‌ अजयोस्तु तदभावादिति दिक्‌ ॥ १ ॥ 


ननु सुखाद्यपठब्धि: करणसाध्या क्रियात्वात्‌ रूपोपलछब्विवदित्यादयनुमा- 
नात युगपज्ञानानुत्पक्त्या बा यन्मनः सिद्ध तत्करणतया तथाच तस्य द्रव्यत्वं 
नित्यत्वच्च कुत इत्यत आह-- 


तस्य द्रव्य त्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ २॥ 


क्योंकि असमवायिकारण व्यापक के कार्य को अपने देश में उत्पन्न करना ही है यह 
नियम है। इसीसे सुख के निमित्तकारण चन्दनादिकों के आश्रय हस्त आदि अवयवों 
से अधिक प्रदेश में भी चन्दन से उत्पन्न सुख का अनुभव होता है । 'मेरे भी (मन को 
व्यापक मानने के ) पक्ष में भी निमित्तकारण चन्दनादिकों के सांनिध्य की मन 
आवश्यकता रख सकेगा शेसा पूवपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि ( असमवायिकारण 
व्यापक समवेत कार्य को असमवायिकारण वाले प्रदेश में उत्पन्न करता ही है ) इस 
पूर्वोक्त नियम का भंग हो जायगा। ( यदि “निमित्तकारण की अपेक्षा करनेवाले 
असमवायिका रण को कारण माने तो मन के विभुत्वपक्ष में दोष न होगा' ऐसा 
पूर्वपक्षी कहे तो शंकरमिश्र दूसरा दोष देते हैं कि )---व्यापक आत्मा व्यापक मन 
का संयोग भी कंसे उत्पन्न होगा ( क्‍योंकि उनकी अप्राप्ति नहीं है, अप्राप्त की प्राप्ति 
को ही संयोग कहते हैं ) । यदि कहो कि आत्मा तथा मन का संयोग नित्य होगा' 
यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि संयोग के समान विभागगुण भी नित्य हो जायगा । 
यदि कहो कि अवच्छेदक (विशेषण) के विभेद से संयोग तथा विभाग दोनों विरुद्ध न 
होंगे तो यह भी कहना युक्त नहीं है, क्योंकि संयोग तथा विभाग के अवच्छेद का 
( विशेषण व्यावतंक ) का भेद अपने २ कारण के अधीन होता है, नित्य संयोग 
तथा विभाग का तो कारण न होने से अवच्छेदभेद नहीं हो सकता ।। १ ॥ 

शंका है कि 'सुखादिकों के अनुभव की प्राप्ति करण से साध्य है, क्रिया होने से, 
रूप की उपलब्धि के समान इत्यादि अनुमान से, अथवा एक काल में अनेक ज्ञानों की 
न उत्पत्ति से जो मत उसके करणरूप से सिद्ध होता है, ऐसा होने पर भी वह मन 
रूप द्रव्य तथा नित्य है इसमें क्‍या प्रमाण है ? इस पर सूत्रकार उत्तर कहते हैं-- 

पद्पदाथ--तस्य 5 उस मन की, द्रव्यत्वनित्यत्वे ८ द्रव्य होना तथा नित्य होना, 
बायुना ७ परमाणु रूप वायु द्रव्य से, व्याख्याते ८ ब्याख्या की गई ॥ २॥। 


अ० हे, आ० २ सु० २-३ ) मनोगुणत्वव्यवस्थापनम्‌ २३७ 


यथा5वयविद्र॒ब्यानुमितों बायुपरमाणुगुणबत्त्वात्‌ क्रियाव्त्वान्य द्रव्यम्‌, 
तथा युगपज्ल्ञानानुत्पत्त्याउ्नुमितं मनो गुणवत्त्वाद्‌ द्रव्यं, न हि तस्य इन्द्रिय- 
संयोगमन्तरेण ज्लञानोत्पादक॑ येन गुणवत्त्वं न स्यात्‌ | किव्नव सुखादिसक्षा- 
त्कार: इन्द्रियकरणकः साक्षात्कारत्वात्‌ रूपादिसाक्षात्कारबदतीन्द्रियत्वेन मनः 
सिद्धम | इन्द्रियत्वव्थ ज्ञानकरणमन:संयोगाश्रयत्वमित्ययत्नसिद्धमेवः मनसो 
द्रव्यत्वम । नित्यत्ववच तस्यानाश्रितत्वात्‌ । तस्यावयवकल्पनायां प्रमाणाभावा- 
दनाश्रितत्वमिति ॥ २ ॥ 

तत्‌ कि प्रतिशरोरमेकमनेक वेति सन्देहे निणौयकममाह-- 

प्रयत्नायौगपद्याज्ज्ञानायौगपद्ान्वैकम्‌ ॥ ३ ॥ 
मनः प्रतिशरीरमिति शेष: । य्येकेकस्मिन्नपि शरी रे बहुनि मनांधि स्युस्तदा 


भावाथे--जिस प्रकार अवयवि कार्यरूपवायु से अनुमान किया हुआ वायु 
परमाणु गुणवान्‌ तथा क्रियावात्‌ होने से द्रव्य तथा नित्य है उसी प्रकार मन भी 


गुणवान्‌ होने से द्रव्य तथा नित्य है ॥ २॥। 
उपस्कार--जिस प्रकार अवयवी वायु द्रव्य से अनुमान किया हुआ वायु 


परमाणु गुणाधार तथा क्रिया का भी आश्रय होने से द्रव्य है, उसी प्रकार एक- 
काल में अनेक ज्ञानों की उत्पत्ति न होने से अनुमान द्वारा सिद्ध मन भी गुणाश्रय 
होने से द्रव्यत्व जाति का आश्रय द्रव्य पदार्थ है, उसमें विना इन्द्रियों के संयोग के 
ज्ञान की जनकता नहीं हो सकती जिससे उसमें गुणाधारता न हो । तथा 'सुखादिकों 
का प्रत्यक्ष, इन्द्रियकरण वाला है, प्रत्यक्ष होने से, रूपादि गुणों के प्रत्यक्ष के समान, 
इस अनुमान से इन्द्रियत्व भी मन में सिद्ध होता है। ज्ञान के कारण मन के संयोग, 
के आधार को इन्द्रिय कहते है इस कारण उसमें बिना प्रयास के ही द्रव्यत्व सिद्ध 
होता है। और वायु-परमाणुओं के समान कारण द्रव्य में आश्वित न होने के कारण 
मन नित्य है यह भी सिद्ध होता है। उस मन के अवयव मानने में प्रमाण न होने से 
उसमें अनाश्रितत्व ( किसी में आश्रित न होना ) भी सिद्ध होता है ॥ २॥ 

वह मन क्या प्रत्येक शरीर में एक है, अथवा अनेक इस प्रकार के संशय में 
सूत्रकार निणय करते हैं-- 

पदपदार्थ-प्रयत्नायौगपद्यात्‌ 5 प्रयत्नों के एककाल में न होने से, ज्ञानायौग- 
पद्मयात्‌ च & और अनेक ज्ञानों के एककाल में न होने से भी, एकंनमन एक है ॥३॥। 

भावार्थ--एक-एक शरीर में यदि अनेक मन माने जांय तो अनेक कार्यों के 
लिये आत्मा के अनेक प्रयत्न एककाल में होने लगेंगे, तथा अनेक ज्ञान भी एक- 
काल में होने लगेंगे अत: एक शरीर में मन एक ही है यह सिद्ध होता है ॥ ३ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में आंकाक्षित “मन प्रति शरीर में! एक है ऐसा शेष भाग पूरण 
करना । यदि एक भी शरीर में अनेक मन हो तो अनेक ज्ञान तथा प्रयत्नों की. 


२३८ वैशेषिकसूत्रो परकार:ः 


ज्ञानप्रयत्नानां यौगपर्य स्थात्‌ | यक्तु नत्तंकोकरचरणाहुललीषु युगपत्‌ कमंदशनादू 
युगपदेव बहवः प्रयत्ना उत्पद्यन्ते इति मतम्‌ | तदयुक्तम्‌ू, मनसः शीघ्रसव्चा- 
रादेव तदुपपत्तेः अविनश्यदवस्थयोग्यात्मविशेषगुणा्ां योगपद्मानभ्युपगमात्‌ | 
एतेनेकस्मिन्नपि शरोरे पंच मनांसि तेषां द्वित्रिचतुःपंचानां तत्तदिन्द्रियसं- 
थोगे ढ्वे श्रीणि चत्वारि पद्च वा ज्ञानानि युगपज्णायन्ते इति मतं निरस्तम कल्प- 
नागौरवप्रसंगात्‌ । यौगपद्यासिमानस्तु समथित एव । रसनेन्द्रियावच्छेदेन त्वगि- 
निद्रयसम्बन्धेन मनसस्तिक्तो गुड इति ज्ञानद्वययौगपद्यापत्तिर॒पि क्रणधर्मेस्वादेव 
एककाल में उत्पत्ति होने लगेगी। ( यहाँ चिन्तामणि ग्रन्थकार गंगेशोपाध्याय 
के मत का खण्डन करते हुए हंकरमिश्र कहते हैं कि )-- नतंकी ( नचनी 
स्‍त्री ) के हस्त, पाद तथा उनकी अंगुलियों में एककाल में अनेक क्रियाओं के 
दिखाई देने से एककाल ही में अनेक प्रयत्न उत्पन्न होते हैं. । ऐसा जो गंगेशो- 
पाध्याय का मत है, वह असंगत है। क्‍योंकि मन के अतिशीघ्र संचार से ही यह 
हो सकता है, क्योंकि विनाशावस्था के अयोग्य अर्थात्‌ स्थिर तथा प्रत्यक्षयोग्य 
व्यापक द्रव्यों के विशेष गुण एककाल में होते हैं यह नहीं माना जाता। इस 
कथन से एक भी शरीर में पांच मन हैं, उन दो-तीन, चार तथा पांचों के उन- 
उन बाह्य इन्द्रियों के साथ संयोग होने पर, दो, तीन, चार, या पांच ज्ञान एककाल 
में उत्पन्न होते हैं ऐसा पांच बाह्यन्द्रियों के लिए पांच मन प्रतिशरीर में मानने 
वालों का भी मत खण्डित हो जाता है क्‍योंकि संपूर्ण मनों से एक ज्ञान उत्पन्न 
करने से क्रिया तथा संयोग भी एककाल में होते हैं ऐसा मानना पड़ेगा, और 
कैसा होने से उन २ के प्रत्यक्ष भी एककाल में होने लगेंगे, इस दोष के वारणाथ्थ 
परस्पर में प्रतिवध्य-प्रतिबन्धकभाव भी मानना होगा, तथा संख्या भी अधिक 
माननी होगी इस प्रकार कल्पनाओं के करने की आपत्ति आ जायगी । एककाल 
में गष्कुली-भक्षण में अनेक ज्ञान होना यह अभिमान (मात्र ) है यह पूव॑ ग्रन्थ 
में समर्थन कर ही चुके हैं। जिह्ना ( रसनेन्द्रिय ) में वतमान त्वचारूप इन्द्रिय 
सम्बन्ध से मन को गुड होता है । ऐसा जिह्दा के पित्ती दोष वाले मनुष्य को एक 
ही समय में रासन तथा स्पर्शन ऐसे दो ज्ञानों के एककाल में होने की आपत्ति 
भी पूर्वोक्त करण धमं होने से ही न होगी । दो-तीन टुकड़े में खडग आदि से काटे 
हुए गोह, सप॑ आदिकों के झरीर को दो या तीन अवयवों में-जो कुछ काल फड़कने की 
क्रिया होती है वह भी उनके मन के शीघ्र संचार से अथवा उसी काल के अद्ृष्ट- 
विशेष से होती है, अथवा दूसरे पण्ड ( संसार के न कराने वाले व्यर्थ ) दूसरे 
मन के ग्रहण से ही होती है। और 'मन, अवयवी ही है, जलौका के समान, उसके 
संकुचित तथा विकसित होने से क्रम से ज्ञानों की एककाल में उत्पत्ति तथा अनुत्पत्ति 


अ० ३, आ० २ सू० ३-४ ] आत्मलछिद्भनिरूपणम्‌ २३९ 


नास्ति | द्वित्रिच्छिन्नगोधभुजगादाबपि अवयबदहये कम खडगाद्यभिषाताद्वा 
मनस आशु संचाराद्या तदानोमेवाहष्टन पण्डमनोन्तरग्रहणाद्वा | यत्त 
मनो5बयव्येब जलौकांवत्‌ तत्सक्कोचविकाशाभ्यां त्रानयोगपद्मायौगपद्ये इति, 
तत् तदवयवकल्पनागोरबप्रतिहतमिति दिक्‌ !। ३॥ 

इदानीं क्रमलद्ब नप्रयोजनमादश यज्नवात्मपरीक्षाशेष॑ वत्तेयिष्यन्नाहू-- 

प्राणापानानमेपोन्सेषजीवन मनोगती रिद्र पान्तरविकारा: सुखदु)- 

खेच्छाद्वेषप्रयत्नाथात्मनो लिड्डानि ॥ ४ ॥ 

प्रसिद्धिज्ञीनमेब केवलमात्मनो बिल्नडमिति न मन्तव्यम्‌ प्राणादयोउपि सन्ति 
आत्मनो लिंगानि | तथादि शरीरान्तश्वारिणि समोरणे प्राणापानक्षणे अूध्वो- 
घोगती उतक्षेपणाबक्षपणे मुसलादाबिव प्रयत्न॑ विनाउनुपपद्ममाने यस्य प्रय- 


होती है! ऐसा जो मत है, वह भी संकोच-विकास वाले होने से अवयवों की 
कल्पना करनी पड़ेगी इस गौरव दोष होने के कारण खण्डित हो जाता है ॥| ३ ॥ 

सांप्रत आत्मपरीक्षा के मध्य में मन की परीक्षा करने रूपक्रम के उल्लंघन 
का प्रयोजन दिखाते हुए अवशिष्ट आत्म-परीक्षा करते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ --प्राणपाननिमेषोन्मेषजी वनमनोगती र्द्रियान्त रविका रा:">प्राण तथा 
अपान वायु की क्रिया, निमेष ( नेन्न को बन्द करना ), उस्मेष (उसको खोलना ), 
जीवन ( जीना ), मन की गति ( क्रिया ), तथा रसनादि बाह्येन्द्रियों के विकार, 
सुखदु:खेच्छाद्वेषप्रयत्ताःच ७ और सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष तथा प्रयत्न नामक 
विज्येष गुण भी, आत्मन: & आत्मा नामक द्रव्य के, लिज्भानि रु साधक हैं ॥ ४ ॥। 

भावाथ- केवल पूर्वोक्त ज्ञान ही आत्मा का साधक लिज्ञ नहीं है, किन्तु प्राण 
तथा अपान वायु की श्वास-प्रश्वास क्रिया, नेत्रों को बन्द करना-खोलना, बढ़ना 
घटना इत्यादि जीवन, मन की गति, तथा दूसरे रसना आदि इन्द्रियों का विकार 
एवं सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष तथा प्रयत्त नामक विद्येष गुण भी आत्मा के साधक 
लिज्भ है ॥। ४॥। 

उपस्कार--पूर्वोक्त प्रसिद्धि अर्थात्‌ केवल ज्ञान ही आत्मा का साधक लिड्र है 
श"सा न समझा जाय किन्तु प्राण-अपान के श्वास-प्रश्वास व्यापारादिक भी आत्मा 
के साधक लिड्ठ हैं । 

वह इस प्रकार है कि शरीर के मध्य में संचार करने वाले प्राण तथा अपान- 
रूप दोनों कायुओं की मुसलादिकों में उत्प्रेक्षण तथा अपक्षेपक दोनों क्रियाओं के 
समान, उध्वंप्रदेश तथा अधोदेश में श्वास-प्रश्वासरूप गति बिना श्रयत्न केन हों 
सकने से जिसके प्रयत्न से होती है वह निश्चय से आत्मा है ( यहाँ पर यद्यपि 
प्राण-अपान इत्यादिक भी प्रयत्न के द्वारा ही आत्मा के साधक हैं, तथापि 


२४० वशेषिकसूत्नो परकार: 


त्नादू भवतः स नूनमात्मा | न हि तियेग्गमनस्वभावस्य वायो रेव स्व॒भाववि- 
पययां बिना प्रयत्नातू। न च विरुद्धदिककिययोबॉय्वो: सल्लि्योरिवोध्ब॑गतिः 
स्थादिति बाच्यम्‌ एवं सत्युध्वंगमनमेव स्यान्न त्वधोगमन फूत्कारादौ वा तिये- 
ग्गमनम्‌ । तथा चास्ति कश्नित्‌ , यः ग्रयत्नेन वायुमृध्वेमघो दा प्रेरयर्ति 
सु प्रिदशायां कथ॑ प्राणापानयोरूध्वोधोगतो इति चेन्न इद्दानों योग्यप्रयत्नावा- 
वे5पि प्रयत्नान्तरस्य सद्भावात्‌ू। स एवं जीवनयोनिः प्रयत्न इत्युच्यते । 
परात्मा के अनुमान में प्रयत्न की भी क्रिया से ही सिद्धि होने के कारण प्रयत्न 
की अपेक्षा से कर्म की प्रधानता दिखलाने के लिये प्राणादि क्रियाओं का पृथक्‌ ग्रहण 
किया है यह जानना चाहिये )। ( विना आत्मा के प्रयत्न के प्राणादिकों की 
प्रदर्शित क्रिया नहीं हो सकती इसमें यूक्ति दिखाते हुए शंकरमिश्र आगे कहते हैं 
कि )-तियंग्गमन ( तिरछे चलने के ) स्वभाव वाले प्राणवायु का ऊध्वं 'तथा' 
अधोदेशगतिरूप स्वभाव का विपरीत होना बिना प्रयत्न के नहीं हो सकता । 
“विरुद्धदिशाओं में क्रिया को करने वाले दो जल-प्रवाहों के समान ऐसे दो 
वायुओं की भी ऊध्वंप्रदेश में गति हो सकती है' ऐसा नहीं कहा जा सकता, 
क्योंकि ऐसा होने से ऊध्वंदेश में ही गति होगी अधोदेश में न होगी, अथवा 
'फूत्कार अग्नि को मुख से फू-फू करने से वायु में तियंक्‌ ( तिरछे ) गमन न 
होगा । अतः ऐसा कोई अवश्य शरीर में है जो अपने प्रयत्न से प्राणवायु को ऊध्वं 
अथवा अधोदेश में प्रेरणा करता है। यदि “निद्रा अवस्था में प्राण तथा अपान दोनों 
वायुओं में ऊध्वं तथा अधोदेश में गति कंसे होगी' ऐसी शंका पृर्वपक्षी करे तो, इस 
अवस्था में प्रत्यक्ष-योग्य प्रयत्त न होने के कारण ही अतीन्द्रिय एक प्रयत्न सुषुप्ति 
में प्राण तथा अपान की ऊध्वे तथा अधोदेश में गति कराता है यही इस तीसरे 
प्रयत्न की सत्ता में प्रमाण है, इसी को जीवन-योनि प्रयत्न ऐसा कहा जाता है । 

इसी प्रकार निमेष ( आंख बन्द करना ) तथा उन्मेष ( नेत्र खोलना ) यह 
दोनों भी शरीर के अधिष्ठाता आत्मा की अनुमान से सिद्धि कराते हैं, वह इस 
प्रकार है कि नेत्र के दोनों ( पक्ष्म ) पलकों के प्रस्पर संयोग ( नेत्र को बन्द 
करना ) को उत्पन्न करने वाली क्रिया को निमेष कहते हैं। और उन्हीं दोनों 
पलकों के परस्पर विभागजनक क्रिया को उन्मेष कहते हैं। यह दोनों निरन्तर 
उत्पन्न होने वाली क्रिया प्रत्यक्ष होने वाले नोदन तथा अभिघात संयोग नामक 
कारण के बिना होने से बिना किसी के प्रयत्न के नहीं हो सकती है। जिस प्रकार 
काष्ठ के पुतली का नाचनारूप क्रिया किसी कठपुतली के चलाने वाले के प्रयत्न 
के बिना नहीं होती उसी प्रकार नेत्रों के पलकों का नाचना भी बिना किसी के 
प्रयत्न के नहीं हो सकता, इससे इनका नचाने वाला प्रयत्नव! न आत्मा है यह 
अनुमान से सिद्ध होता है । 
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एवं निर्मेषोन्मेषावषि शरोरस्याधिष्ठातारमनुमापयतः । तथाहि निमेषस्तावत्‌ 
अक्षिपक्ष्मणो: संयोगजनक कमे । उन्मेषस्तयो रेव विभाग जनक कर्म | एते च 
कमंणी नोद्नाभिघातादिदृष्टकारणमन्तरेण निरन्तरसुत्पद्ममाने प्रयत्न॑ जिना 
नोत्पद्यते । यथा दारुपुत्रकनतनं कस्यचित्‌ प्रयत्नातू तथाउश्षिपक्ष्मनतनमपि 
तेन प्रयत्नवाननुमोयते । । 

एवं जोवनमप्यात्मलिड्लम्‌ | तथांहि जोवनपदेन छक्षणया जोवनकाये वृद्धि 
क्षतभग्नसंरोहणादि छक्षयति । तथा च यथा गृहपतिभग्नस्य ग्ृहस्य निम्मौणं 
करोति रूघोयो वा गृहं बद्धयति, तथा देहाधिष्ठाता ग्रहस्थानीयस्य देहस्या- 
हारादिना वृद्धिमुपचयं करोति क्षतद्व भेषज्ञादिना प्ररोहयति भग्नद्थ कर- 
चरणादि संरोहयति तथाच गृहपतिरिबव देहस्याप्यधिष्ठाता सिध्यठोति । 

एवं मनोगतिरप्यात्मलि्वम्‌ । तथादि मनस्तावन्मूतमणु चेति पृव॑प्रकरणे 
साधितम्‌ । तस्य चाभिमतविषयग्राहिणि इन्द्रिये निवेशनम्‌ इच्छाप्रणिघा- 
नाधोनम्‌ | तथाच यस्येच्छप्रणिधाने मनः प्रेरयतः स आत्मेत्यनुमीयते यथा गृह- 
कोणावस्थितो दारकः कन्दुक लाक्षागुटक॑ वा ग्रृहाभ्यन्तर एव इतस्ततः प्रेरयति | 
ननु दारुपुत्रनत्तथिता गृहपतिदौरकों वा न शरोरादन्यो यो दृष्टान्तः किद्् 


इसी प्रकर जीवन भी आत्मा का साधक है, वह इस प्रकार है कि यहाँ पर 
जीवन शब्द से लक्षणा वृत्ति से जीवन का काय॑ वृद्धि ( बढ़ना ), क्षत ( घावों ) 
का तथा भग्न ( टूटे ) हुए का संरोहण ( पुन: ठीक होना ) इत्यादि काय॑ सूचित 
होता है, ऐसा होने से जसे किसी घर का स्वामी टूटे हुए घर को पुनः निर्माण 
( मरम्मत ) करता है अथवा छोटे घर को बड़ा करता है, उसी प्रकार शरीर 
का अधिष्ठाता हारीररूप घर को भोजनादिकों से बढ़ाता है, तथा 
क्षत ( चोट ) आदि को दवा आदि उपायों से ठीक कर देता है, और भग्न 
( टूटे ) हस्त-पाद आदि अवयवों को भी पुनः संरोहयति (बढ़ा देता है), इससे 
गृहस्वामी के समान शरीर का भी अधिष्ठाता ( स्वामी ) है यह सिद्ध होता है । 
इसी प्रकार मन की गतिछक्रिया भी आत्मा का साधक है, वह इस प्रकार कि 
मन मूृतंद्रव्य है, तथा अणु परिमाण है, यह पूर्व के प्रकरण में सिद्ध कर चुके हैं और 
उन मन के प्रियविषय को ग्रहण करने वाले बाह्यन्द्रियों में प्रवेश होना यह इच्छा तथा 
प्रणिधान ( संकल्प ) के अधीन है, ऐसा होने से जिसकी इच्छा और  प्रणिधान 
मन को अभिमत विषय का ग्रहण करने वाले चक्षुरादि बाह्येन्द्रियों में प्रविष्ट होने 
की प्रेरणा करती हैं वह आत्मा है ऐसा अनुमान किया जाता है, जिस प्रकार घर 
के कोने में बेठा होने के कारण न दीखने पर भी लाह की गोली अथवा गेंद 
को घर के भीतर ही इधर-उधर चलाने वाला बालक है यह गोली या गेंद के 
इधर-उधर गिरने से सिद्ध होता है, उसी प्रकार उक्त मन की क्रिया से आत्मा 
१६ बै० 
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शरीरमेव चेतन्याश्रयः अहड्लारास्पदत्वातू, भवति हि गौरोउहं स्थुलो5हमित्याय- 
हद्कार सामानाधिकरण्येन प्रत्ययः | यत्त बाल्येब्नुभूतं योवने वाद्धक्ये वा स्म- 
रति तत्र चेत्रमेत्रवच्छरोर भेरेडपि स्मरण न स्यातू 'नान्यरर्ट स्मरत्यन्य:” इति। 
तन्न चैत्रमेत्रयो भिन्‍नसन्तानत्वेन प्रतिसन्धानं माउस्तु बाल्यकौमारभेदेषपि सन्ता- 
नेकत्व'त्‌ कायकारणभावेन प्रतिप्तन्धानमुपपत्स्यत इति। तत्र त्रूमः पिन्राउनुभूतस्य 
पुत्रेणापि स्मरणप्रसद्भ: | तत्र शरीरभेद ग्रहो बाघक इति चेत्‌ , वृद्धेन बाडिशरीरा- 
द्ेदेनिव स्वशरोरस्य प्रहात्‌ प्रतिप्तन्धानानुपपत्ते:- अनुपलब्धघपितृकस्य बालस्‍्य 
शरीरभेदाग्रहस्यापि रक्तवातूं। मम्र शरीरमिति ममकारसामान्येनाहड्लारस्य 
भानात्‌ ममात्मेत्यत्रापि तथेति चेन्न तत्र ममकारस्यौपचारिकत्वात्‌ राहो: शिर 


भी सिद्ध होता है यहां शरीरात्मवादी शंका करता है--'कि कठपुतली को नचाने 
बाला गृहस्वामी, अथवा गोली चलाने वाला बालक शरीर से भिन्न दूसरा नहीं है 
जो दृष्टान्त हो सकेगा, तथा शरीर ही ज्ञान का आधार है, अहद्धार का आश्रय 
होने से क्‍योंकि मैं गौर वर्ण हैँ, स्थल हूँ इस प्रकार अहंकार के ही आश्रय में 
गौरवर्णादि भी शरीर में ही प्रतीत होते हैं ( अतः शरीर ही आत्मा है ) । 
इस शरीरात्मवाद पर यदि सिद्धान्ती शंका करे कि---बाल्यावस्था में अनु भूत पदार्थ 
का युवा अथवा वृद्धावस्था में स्मरण होता है, शरीर को आत्मा मानने से जिस 
प्रकार चैत्र के देखे का मंत्र को स्मरण नहीं होता उसी प्रकार एक शरीर में भी न 
होगा, क्‍योंकि बाल्यावस्था से युवा तथा वृद्धावस्था का शरीर भिन्न है, और यह 
नियम है (दूसरे के देखे हुए का दूसरे को स्मरण नहीं होता ।' तो पृव॑पक्षी उत्तर देता 
है---चंत्र तथा मंत्र शरीरसंतानों के भिन्न हीने से चेत्र से दृष्ट का मैँत्र को स्मरण 
'न हो, किन्तु बाल्य, युवा आदि अवस्था का भेद होने पर भी डरीर-सन्तान (विज्ञान- 
'सन्तान के समान) एक होने से बाल्यावस्था में देखे हुए का युवा या वृद्धावस्था में स्म- 
रण हो जायगा । (ऐसे शरीर को आत्मा मानने वाले चार्वाक की शंका का समाधान 
शंकरमिश्र करते हुए कहते हैं कि )--इस शंका पर हम ऐसा कहते हैं कि यदि 
'ऐसा हो तो पिता के शरीर के सन्‍्तान से उत्पन्न होने के कारण पुत्र को पिता के 
अनुभूत पदार्थों का स्मरण होने लंगेगा। यदि कहो कि उन दोनों के शरीर का 
भेदज्ञान इसमें बाधक मानेंगे तो वृद्ध पुरुष को बालक शरीर से यह मेरा वृद्धा- 
वस्था का शरीर भिन्न है ऐसा ज्ञान होने से बाह्य अवस्था में देखे हुए का वृद्धा- 
'वस्था में स्मरण नहीं होगा। और जिसने अपने पिता को नहीं देखा था ऐसे बालक 
को शरीर के भेद का ज्ञान है भी नहीं । यदि पू्वपक्षी कहे कि 'मम शरीरं' मेरा 
शरीर है, इस प्रकार ममकार के समानरूप से अहद्धार की प्रतीति होने के कारण 
+मम॒ आत्मा मेरी आत्मा है इस प्रतीति में भी आत्मा अपना आत्मरूप अपने से 
भिन्न न होने के कारण भेद में षष्ठी का प्रयोग असंगत होने से शरीर को ही आत्मा 
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इतिवदमेदेडपि षष्ठथुपपत्ते, हिंसादिफछव्य कत्तरि न स्थात्‌ शरीोस्यान्यत्व!त्‌ , 
पातकमिच्छतो । भूतचेतनिकस्य कृतहानमक्ृताभ्यागमश्व दोष इति दिक्‌ | 

इन्द्रियान्तरविकारात्‌ । खल्वषि दृश्यते हि नागरज्ञस्थ चिरविल्वस्थ वा 
रूपविशेषसहचरितं रसविशेषमनुभूय पुनस्ताहश फलमुपलभमानस्य रसगडिप्र- 
बर्सितो दन्‍्तोद्‌ऋसंप्लव:। स च नाम्लरपानुमितिभमन्तरेण, अनुमितिन व्या- 
परिस्सृतिमन्तरेण, सा च न संस्कार बिना, स उ न व्याप्त्यनुभवम्नन्तरेण, स च 
न भूयोदर्शनमन्तरेणेति इयं ज्ञानपरम्परा नैक॑ तत्तौरमन्तरेण काबंकारणभूता 
सम्भवदीति | तथाच गौतमोय सूत्रम्‌ इन्द्रियान्तरविकारात्‌ू अ० ३े आ १ खु० 
१२ इति | द 
मानना उचित है' तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि मेरी आत्मा इस प्रतीति में 
ममकार ( मेरा सम्बन्ध ) औपचारिक है, जिस प्रकार मस्तक भाग ही राहु नामक 
ग्रह होने पर भी 'राहो: शिरः राहु का सिर ऐसी षष्ठी मुख्य भेदरूप अर्थ 
में नहीं है किन्तु गौण है उसी प्रकार 'मेरी आत्मा' इस प्रतीति में भी 'मम मेरी यह 
गौण षष्ठी है मुख्य नहीं ( यदि कहो कि तव “मम थरीरं मेरा शरीर यहाँ भी 
अभेद में 'राहो: शिर:' के समान मान लेंगे, तो इसी कारण शंकरमिश्र दूसरा 
दोष देते हैं कि)-शरी र के भिन्न-भिन्न होने से हिसादि पापकर्म का फल भी हिसा करने 
वाले को न होगा, तथा पातक को चाहने वाले (मानने वाले ) शरीर को आत्मा 
मानने वाले चार्वाक के मत में पापकर्म करने वाले शरीररूप आत्मा को किये 
कर्मों के फल की हानि, तथा न किये कर्मों के फल की प्राप्ति होना भी दोष आ जायगा 
यह दोष जानना । 

तथा इन्द्रियान्तर के विकार से आत्मा की सिद्धि होती है--क्योंकि देखने में 
आता है नागरंग ( नारंगी ) अथवा चिरबिल्व ( करंज ) फल के रूप-विशेष 
के साथ वर्तमान मधुर आदि विशेष रस का स्वाद लेने के अनन्तर कालान्तर 
में वैसे ही फल को देखने से उस फल के मधुरादि रस के अनुभव करने की तृष्णा 
से दांतों में जल-प्रवाह करने की प्रवृत्ति होती है, अर्थात्‌ दांतों से पानी गिरने 
लगता है, वह विना उक्त फलों के आम्ल, मधुर आदि रसों के अनुमान के नहीं हो 
सकता, और अनुमान बिना व्याप्ति स्मरण के नहीं हो सकता, और व्याप्ति का 
स्मरण बिना संस्कार के नहीं हो सकता, और वह भावना संस्कार बिना व्याप्ति 
के अनुभव के नहीं हो सकता। और व्याप्ति का अनुभव अनेक बार उक्त फलों 
के वैसे रस के अनुभव के नहीं हो सकता इस प्रकार यह ज्ञानों की कार्य-कारण- 
रूप धारा बिना एक नित्य कर्ता के माने हो. नहीं सकती है। इसी कारण 
गौतम महषि ने भी 'इन्द्रियान्तरविकारातु! (३ अ०, ९ आ० १२ ) के सूत्र में 
इन्द्रियान्तर (दूसरे इन्द्रियों) के विकार से आत्मा की सिद्धि की है । 


२४४ वेशेषिकसत्रो पस्कारः 


सुखाद्यश्र ज्लानवदेवात्मलिड्लानि द्रष्टव्या: | तथाहि सुखादिकं कवचिद्श्रितं 
द्रव्याश्रित वा कायवस्तुत्वात्‌ गुणत्वाद्यां रूपादिददितोतरबाधसहकूंतं सामान्‍्यतो 
इृष्टमेव अष्ट द्रव्यातिगिक्तद्र ब्याश्रितत्वं बिषयीकरोति | न हि. 'पृथिव्याय्रष्टकना- 
श्रिता इच्छा द्व॒व्याश्रितेति! प्रतिशा अष्टद्रज्यातिरिक्तद्रव्याश्रितत्वं प्रकारमनादाय 
पय्येवस्यति। यत्र तु प्रथमं न वाधावतारस्तत्रा्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्या श्रितत्व॑ ब्यतिरे- 
किसाध्यमितति विभागः | व्यापकतावच्छेदकप्रकारिकैबानुमितिरिति तु तुच्छम, 
येन बिना प्रतोतिन पय्येवस्यति तस्येव तत्न प्रकारत्वात्‌। अन्यथा इथणुक 
काय्योनाश्रितं सत्‌ कचिदाश्रितम्‌ अवयवित्वादित्यादावकाय्योश्रितत्वप्रफारिका- 
$नुमितिन स्यात्‌ ॥ ४ ॥ 


ननु सिध्यतु आत्मा स्थिर, स तु नित्य इति कुतः, कुतश्र द्रव्यमित्यत 
आह-- 


इसी प्रकार सुख, दुःख इत्यादि गुण भी ज्ञान के समान आत्मा में प्रमाण हैं 
यह देख लेना चाहिये, वह इस प्रकार है कि सुखादि गृण किसी में या द्रव्य में 
आश्रित हैं. कार्य पदार्थ होने से अथवा गुण होने से रूपादि गुणों के समान इस 
प्रकार पृथिव्यादि द्रव्यों का उक्त गुण नहीं हो सकते ऐसे बाधज्ञान के सहित 
सामान्यतोदृष्ट नामक अनुमान का पृथिव्यादि आठ द्रव्यौं से भिन्न द्रव्य में 
सुखादि गुण आश्रित हैं यह विषय है यह सिद्ध होता है, क्योंकि पृथिवी जल आदि 
आठ द्रव्यों में न रहने वाले इच्छादि गुण द्रव्य में आश्रित हैं, यह प्रतिज्ञा आठ 
द्रव्यों से अतिरिक्त द्रव्य में आश्रित्वरूप विशेषण को ग्रहण किये बिना पयवसान 
(अपने स्वरूप) को प्राप्त तक नहीं हो सकती और जब कि प्रथम पृथिव्यादिकों 
मे न रहने का ज्ञानरूप बाधज्ञान नहीं होता, उस समय आठ द्वव्यों से भिन्न द्रव्य 
में सुखादि गुणों का आश्रित होना यह व्यतिरेकि साध्यवाला अनुमान होता है यह 
दोनों प्रकार हैं। व्यापक में रहने वाले नियामक आत्मत्वादि प्रकार धर्म को लेकर 
ही अनुमान होगा ऐसा कहना तुच्छ ( व्यर्थ ) है, क्योंकि जिसके बिना द्रव्याश्रि- 
तत्व के प्रतीति नहीं होती वही वहाँ प्रकार ( विशेषण ) होता है। अन्यथा 
( ऐसा न हो तो ) दृच्चणुक काय॑ में आश्रित न होते हुए कहीं आश्रित है, अवयवी 
होने से इत्यादि अनुमान से काय भिन्न में अश्वितत्व को विशेषण करने वाली 
अनुमिति न होगी ॥ ४॥। 

आत्मा द्रव्य उक्त प्रकार से स्थिर है यह सिद्ध होने पर भी वह नित्य है 
यह वयों माना जाय, तथा उसे द्रव्य भी क्‍यों माना जाय? ऐसी शंका के समाधानार्थ 
सृत्रकार कहते हैं । द 


अ० रे, आ० २, यू० ५-६ ] आत्मसावकलिडेषु पृवरपक्षः २४५ 


तस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते | ५ ॥ 
यथा वायुपरमाणोरवय॒व॒कल्पनायां न प्रमाणमतो नित्यत्वं तथात्मनों5पि । 
यथा गुगवत्त्वाद्ायुपरमाणुद्रउ्य तथात्माउपीत्ययः ॥ ५ ॥ 
पृवपक्ष माहू-- 
यज्ञदत्त इति सन्निकर्ष प्रत्यक्षाभावाद दृष्टं लि“ न 
विद्यते ॥ ६ ॥ 


सन्निकष सति अय॑ं यज्ञदत्त इति चेत्‌ प्रत्यक्ष नास्ति तदा दृष्ठ प्रव्यक्षतो 


पद॒पदार्थ --तस्य 5 उस आत्मा की, द्रव्यत्वनित्यत्वे > द्रव्यत्व तथा निष्यत्व, 
वायुना > परमाणु वायु से, व्याख्याते > व्याख्या किये गये ।। ५॥ 

भावाथ--जिस प्रकार परमाणुरूप वायु के अवयव-कल्पना में प्रमाण न होने 
से वह नित्य है तथा गुणों का आधार होने से द्रव्य है इसी प्रकार आत्मा! के अब- 
यव मानने में प्रमाण न होने से वह नित्य तथा ज्ञानादि गुणाधार होने से द्रव्य भी 
है यह सिद्ध है॥ ५॥। 

उपस्का र--जिस प्रकार वायु परमाणुओं के अवयव मानते में प्रमाणन होने 
से उसमें नित्यता है वसे ही आत्मा में जैसे गुणाश्रय होने से वायु परमाणु द्रव्य 
है, उसी प्रकार आत्मा भी है यह सूत्र का अथ है ।। ५ ॥। 

यहाँ पृवपक्षी के मत से सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--यज्ञदत्त: - यह यज्ञदत्त है, इति 5 इस प्रकार, संनिकष ८ इन्द्रिय 
से संयोग संनिकष होने पर, प्रत्यक्षाभावात्‌८ प्रत्यक्ष न होने के कारण, दृष्टं ८ 
प्रत्यक्ष, लिज्र > साधक, न विद्यते--नहीं है ॥ ६ ॥। 

भावाथं---जिस प्रकार प्रत्यक्ष से धूम तथा वह्नि की व्याप्ति का ज्ञान होने से 
धृम वक्ति का साधकलिज्भू होता है उस प्रकार यज्ञदत्त आदि मनुष्यों के शरीर 
में इन्द्रिय संनिकष होने पर भी उसकी आत्मा में इन्द्रिय संनिकर्ष न होने से आत्मा 
साधक लिज़ नहीं है ॥ ६ ॥। 

उपस्कार--जब कि यज्ञदत्त नामक मनुष्य के शरीर में इन्द्रिय से संनिकर्ष 
होने पर यह यज्ञदत है ऐसा प्रत्यक्ष नहीं होता, तब दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) से जिसके 
व्याप्ति का ग्रहण हो ऐसा उसकी आत्मा का साधक लिड् नहीं है ( अर्थात्‌ यज्ञदत्त 
के शरीर का चक्षुरिन्द्रिय का संयोगरूप संनिकर्ष होने पर भी उसके अधिष्ठाता 
आत्मा में चक्षुइन्द्रिय का संनिकर्ष नहीं है। इससे साध्य आत्मा का कहीं भी प्रत्यक्ष 
न होने से अनुमान का असंभव प्रथम के समान सूचित होता है, प्रत्यक्ष से जिसके 
व्याप्ति का ग्रहण होता है उसे पूवंवत्‌ अनुमान कहते हैं ) । ( उक्त विषय का 
दृष्टान्त द्वारा शंकरमिश्र समर्थन करते आगे कहते हैं कि )-जिस प्रकार यह महानस 


२४६  वैशेषिकसूत्नो परकार: 


गृहोतव्याप्तिकं लिक्“ नास्ति | यथा वहिना प्रत्यक्षेण सहचरितो ग्रहीतो धूमो 
वहौ दृष्टं छिट्ठं तथात्मसाधक लिज्न दृष्टे नास्तीत्यथ: ॥ ६॥ 

ननु प्रत्यक्षदृष्टव्याप्तिकस्य दृष्टलिज्नस्याभावे5पि सामान्यतो दृष्टमेव लिद्जं 
भविष्यति, न हि ततो नानुमितिरित्यांशडूथ पुनः पुबंपक्षी आह-- 


सामान्यतो वरशचाविशेष)॥ ७॥ 


सामान्‍्यतो दृष्टमपि छिड्“ें भवति न तु तत आत्मत्वेन अष्टद्रव्यातिरिक्तद्र व्य- 
त्वैन वा स्थादास्मसिद्धिः, किन्तु तेनेच्छादोनां कचिदाश्रितत्वमात्रं सिध्येत्‌ तल 
नातव्ममननौपयिकमित्यथ: । तदेतदाहू अधिशेष इति ॥| ७ ॥। 
तत्‌ कि 'योडपहतपाप्मा स आत्मा इत्याद्यागमोइनर्थक एवेत्याशछुथ स 
, एवाह-- 


में प्रत्यक्ष वक्तचि के साथ रहने वाले धरम का ग्रहण होने के कारण धृम वह्नि का 
साधक है। उस प्रकार आत्मा का दृष्ट ( प्रत्यक्ष-गृहीत-व्याप्तिवाला ) लिड्र 
साधक नहीं है ।। ६ ॥। 

प्रत्यक्ष से दृष्ट व्याप्ति वाला प्रत्यक्ष आत्मसाधक लिड्ध यद्यपि नहीं है, तथापि 
पूर्वोक्त सामान्यतोरृष्ट व्याप्ति वही आत्मसाधक लिज्भ होगा, उस सामान्यतोदृष्ट लिज्भ 
से अनुमिति नहीं होती ऐसा नहीं है, ऐसी सिद्धान्ती के पक्ष से शंका कर पुनः पूर्वपक्षी 
के मत से सृत्रकार कहते हैं--- द 

पद्पदार्थं-सामान्यतोदृष्टात्‌ च> और पूर्वोक्त सामान्यतोदृष्ट अनुमान से, 
अविशेष: * आत्मा के साधन में कोई विशेष नहीं है ॥ ७ ॥। 

भाषार्थ--सामान्यतोहृष्ट भी लिझ्ग होता है. किन्तु उससे आत्मत्व रूप से 
अथवा पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यों से भिन्‍न द्रव्यरूप से आत्मा की सिद्धि नहीं हो 
सकती, अर्थात्‌ उससे इच्छादिगुणों के आधा मात्र की सिद्धि होगी, वह आत्मा है 
यह कंसे सिद्ध हो सकता है ॥ ७ ॥॥ 

उपस्कार--सामान्यतोहृष्ट नामक भी लिड्भ होता है, किन्तु उससे आत्मत्वरूप 
से अथवा पृथिव्यादि अष्टद्रव्यभिन्नद्रव्यत्वरूप से आत्मा सिद्ध नहीं हो सकता, किन्तु 
उससे इच्छादि गुणों में किसी आधार में रहनाभात्र सिद्ध होगा, और वह आत्मा ही 
है ऐसा निश्चय न होने से “श्रोतव्यों मन्तव्य:' इत्यादि श्रुत्युक्त आत्मा के मनन में 
उपयोगी नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। इसी बात को “अविशेष:” इस पद से पूर्वपक्षी 
ने कहा है ।। ७ ॥। द 

तो क्‍या 'योज्पहतपाप्मा स आत्मा” अर्थात्‌ जो पापरहित हो वह आत्मा कह- 
लाता है इत्यादि आगम ( उपनिषद्‌ वाक्य ) व्यथं ही हैं ? ऐसी सिद्धान्ती के मत से: 
शंका कर व्रह पृवपक्षी ही सूत्र में कहता है-- 


ह« - कम-सलान पर समरकाअका8 


५० फाअशकरमाााभकापककाकमकमीकमिम, 


अ० ३, आ० २ सू० ८-९ ] साधकलिड्लेषु पवंपश्चः २४७ 


तस्मादागमिकः ॥ ८ ॥ 

आगममात्रसिद्ध/ एवात्मा नत्वनुमेयः दृष्टसामान्यतोहष्टयोलिड्रयोर- 
भावात्‌ ! तस्मात्‌ सम्यगुपनिषदां श्रवणात्‌ तत्त्वसाक्षत्कार उतपयते नतु 
मननप्रणालिकया | तथाच मननप्रयोज्ञनकमिदं तन्त्रमतन्त्रमू। दृष्टं हि भूत- 
दशकनदोसन्तरणादावुपदेशमात्रादेव साक्षात्कारि ज्ञानम्‌ | 

तदेव॑ त्रिभिः सूत्र: पूवपक्षे सिद्धान्तव|च्याह-- 

अहमितिशब्दस्य व्यतिरेकान्नागमिकम्‌ ॥ & ॥ 
नाममात्र प्रमाणमात्मनि किन्त्वहमितिपद्मात्मपदं वा साभिधेयं पदत्दात्‌ 


पद्पदार्थ--तस्मात्‌ ८ उक्त उपनिषद्‌-वाक्यों में श्रत होने से, अगामिक: > शब्द 
प्रमाण से ही सिद्ध है ॥॥ ८ ॥। 

भावाथं--उक्त उपनिषद्‌वाक्यों में आत्मा का स्वरूप निरूपित होने के कारण 
आत्मा शब्द प्रमाणमात्र से सिद्ध होता है न कि अनुमान से, अत: अनुमान ही को 
मुख्यतया वर्णन करने वाल। वेशेषिकदद नशार्त्र व्यर्थ है ॥। ८ ॥। 

उपस्कार--आत्मारूप द्रव्य पदार्थ आगम प्रमाण मात्र से अपहतपाप्मा स 
आत्मा' इत्यादि उपनिषद्‌-वाक्यों के व्यथ होने की शंक्रा के कारण सिद्ध होतः है 
न कि अनुमान से क्योंकि पूर्वोक्त सामान्यतोदृष्ट लिझ्गु उस आत्मा का साधक नहीं 
हैं। इस कारण अच्छी तरह दृष्ट अथवा उपनिषद्‌-वाक्यों के श्रवण से आत्मारूप 
तत्त्व का साक्षात्कार उत्पन्न होता है नकि मननरूप नाली द्वारा, ऐसा होने से मनन 
( अनुमान ) को प्रधानता देने वाला यह वेशेषिकदशनशाख््र तत्त्वसाक्षात्कार का 
कारण नहीं है। दस भूत यहां है, नदी के पार करने से वह दिखाई पड़ेंगे ऐसा 
उपदेशमात्र से ही साक्षात्कार करानेवाला ज्ञान देखने में आता है ॥ ८ ॥ 

इस प्रकार तीन सूत्रों से दिखाए हुए पूवपक्ष पर सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अहमितिशब्दस्य ७ अहूं इस शब्द के, व्यतिरेकात्‌ & पृथिवी आदि 
अष्ट द्रव्यों से व्यावृत्त होने से, न>नहीं है, आगमिकम्‌ » शब्द प्रमाण से 
सिद्ध ॥ ९॥ क्‍ 

भावाथं--अहं 'मैं हुं इत्याकारक शब्द का पद होने के कारण आश्रय अर्थ 
मानना अवश्यक है। और उसका वाच््य अथ पृथिवी आदि आठ द्रव्य नहीं हो: 
सकते इस कारण उसका वाच्य अथ उनसे भिन्न आत्मा द्रव्य अनुमान से सिद्ध होने 
के कारण केवल आगममात्र से सिद्ध है यह नहीं हो सकता ॥ ९॥। 

उपस्कार--केवल प्रदर्शित उपनिषद्‌ वाक्यरूप आगम ही आत्मा में प्रमाण 
नहीं है, किन्तु 'अहं' मैं यह पद अथवा आत्मा यह पद अपने से वाच्य अथ्थ से युक्त. 


२४८ ..... वशेषिक्रसूत्रो पस्कार: 


घटादिपदवद्‌ इत्यनुमानादष्यात्मसिद्धि: । ननु प्रधिव्याद्येव तदभिधेय॑ 
स्यादित्यत आह व्यतिरेकादिति | प्रथि्यादितो5ह मिति पद्स्य व्यतिरे काद्नया 
वृत्तरित्यथः । न हि भवत्यहं प्रथिवी अहमापः अहन्तेज: अहं वायः अहमा- 
काशम अहं काल: अहं दिक अहं मन इति उ्यपदेशः प्रत्ययो वा। शरीरे 
भवतीति चेन्न परशरी रेउषि तत्पसड्रात्‌। स्वशरोरे भवतोति चेन्न म्वस्यात्म- 
भिन्‍नस्यानिरुक्त), मम शरोरमिति वेयधिकरण्येन प्रत्ययाह्ष । नन्विदमपि 
सामान्यतोदृश्मेष _तश्च विशेषापयबसन्नमिति दूबितमेवेति चेन्‍न अहम्पदे5- 
हन्त्वमात्मत्वमेव प्रकार:, तथाच पक्षधमताबलादेवाहन्त्वस्य प्रव्नत्तिनिम्तित्तर 


है, पद होने से घटादि पद के समान, इस अनुमान से भी आत्मा की सिद्धि होती है 
( यहां पर सूत्र के शब्दपद का वाक्यरूप अथ करने से वाक्य में अर्थ की शक्ति न 
माननेवालों के मत में बाध दोष के वारणाथ शब्भुरमिश्र ने 'पद' इस शब्द का प्रयोग 
किया है ) । यदि 'पृथिवी जल आदि गअष्टद्रव्य ही अहं अथवा आत्मा शब्द का अर्थ 

मानेंगे! ऐसा पूव पक्षी कहे तो इसका निरास करने के लिये सूत्र में व्यतिरेकात्‌' 
ऐसा हेतु दिया है, पृथिवी आदि द्रब्यों में 'अहं इस पद के व्यतिरेक अर्थात व्यावृत्ति 
( न रहना ) ऐसा हेतु का अर्थ है। क्‍योंकि 'अहं पृथिवी' इति, मैं पृथिवी हें, मैं जल 
हूं, मैं तेज हूं, मैं वायु हूं, मैं ग्राकाश हूं, मैं काल हूं, मैं दिशा हूं, मैं मन हूं ऐसा 
ज्ञान अथवा व्यवहार नहीं होता । ( यहाँ पर यदि अहं इस अस्मत्‌ शब्द का 
सामान्यरूप से “आत्मा ऐसा अ्रथ हो तो चत्र के उच्चारण किये “अहं' मैं इस पद से 
मंत्र का भी ज्ञान होने लगेगा इस अहं पद के उच्चारण करनेवाले को अपनी आत्मा 
में ही अहं पद की बोधशक्ति है ऐसा मानता होगा इस कारण “अहं' पद को पक्ष 
करनेवाले प्रथम अनुमान से सामान्यरूप से आत्मा नहीं सिद्ध होगा इसी अभिप्राय 
से शंकरमिश्र ने आत्मा पद को पक्ष कर अनुमान दिखाया है )। ( आगे शरीर 
को आत्मा माननेवाले चार्वाक मत से शंकरमिश्र पृवपक्ष दिखाकर खण्डन करते हैं 
कि )--शरीर में “अहं मैं हूं ऐसा ज्ञान होता है, ऐसा पृव॑पक्षी नहीं कह सकता, 
क्योंकि दूसरे का शरीर होने से “मैं" यह ज्ञान होने लगेगा । यदि अपने दरीर में 
'अहं' मैं हूं ऐसा ज्ञान होता है, ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो यह भी युक्त नहीं क्योंकि आत्मा 
को छोड़कर स्व अपना इस ज्ञ/न का दूसरा विषय नहीं कहा जा सकता तथा मेरा 
शरीर है ऐसा “व्यधिकरण एक में न होनेवाला ज्ञान होता भी है। यदि पृव॑पक्षी 
कहे कि शरीर यह भिन्न आत्मसाधक अनुमान भी पूर्व अनुमानों के समान सामान्‍्यतो- 
दृष्ट ही अनुमान है जिसमें पृथिव्यादि भिन्न द्रव्य सिद्ध होने पर भी वह आत्मा 
है इस विश्लेष की सिद्धि नहीं हो सकती । इस प्रकार हमने दोष दिया ही है, तो 
सिद्धान्ति-मत से ऐसा उत्तर है कि ऐसा पृवपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि “अहुं! इस 
पद में “अहन्त्व' अर्थात्‌ आत्मत्व' ही विज्ेषण है, ऐसा होने से पक्षधर्मताबल से ही 


अ० ३, आ० २, बू० ९] आत्मन्यनुमानस्याक्षेपः २४६ 


पयवसन्नं तच्चानन्यसाधारणमेघेति विशेषसिद्धे: । एवं सामान्यतो दृष्टादपि 
बाधसहकऊताहिशेषसिद्धि: । यच्चोक्त 'अ्रवणादेव साक्षात्कार: किमनेनेति' तद्‌- 
युक्तमू, नहि मननभन्तरेण सद्डूसुकस्याश्रद्धामलक्षालनम्‌ , न च तदन्तरेण 
तत्र निदिध्यासनाधिकार,, न च निदिध्यासनमन्तरेण सवासनमिश्याशानो- 
न्मूलनक्षमस्तत्त्वसाक्षात्कारः। अभ्यासादेव दि कामांतुरस्याकस्मात्‌ कामिनी- 
साक्षात्कार: | न हि शाब्दमानुमानिक वा ज्ञान मिथ्याज्ञानोन्मूलनक्षमं दिल्यो- 
हादौ दृष्टमति भाव:। ननु तथापि परोक्षे आत्मनि क्थ संकेतग्रहः ( द्ष्टो 
हाय घटपदेवाच्य इति प्रत्यक्षे संकेतग्रह ) इति चेत्‌? क एबमाह नात्मा 
प्रत्यक्ष इति, किन्तु मनसा संयोगप्रत्यासत्त्यात्मग्रहः | कथमन्यथाउहं सुखो 


:९-०.७५५ . 3.4 काक ४ 2५-3० ५ िकरमकाकत-का३-७ जीन. कर. 


_अध्कानकमरकाममासाभथ ०... स्‍माधाकाएनपानफा का बन कम जम हा. 


( आत्मारूप पक्ष में अहन्त्व (आत्मत्व) रूप हेतु के रहने के बल से ही ) अं इ 

पद के प्रवृत्त होने का निमित्त 'अहन्त्व' है यह सिद्ध हैं, और वह पृथिव्यादि अन्य द्र॒ब्यों 
में 'मैं परथिवी हूं' इत्यादि प्रतीति न होने के कारण उनमें न रहने से “आत्मा रूप 
अहं पद का विशेष सिद्ध है ही। इस प्रकार प्ृथिव्यादिकों के बाधसहित प्रदर्शित 
सामान्यतोदृष्ट अनुमान से भी पृथिव्यादिभिन्न अहं पद का वाच्य अतिरिक्त आत्मा 
है यह सिद्ध होता है। और केवल आगम प्रमाणगम्य ही आत्मा को माननेवाले 
ने जो यह कहा था कि “श्रवणमात्र से ही आत्मा का साक्षात्कार हो जायगा तो 
मनन ( अनुमान ) रूप वैशेषिकदशनशाख्र व्यर्थ है! तो यह कहना असंगत है, क्यों 
कि विना मनन ( अनुमान ) के सड्भु ( सुक ) चचलबुद्धी वाले मनुष्य को श्रद्धा न 
होने रूप चित्त के मल ( दोष ) के वारण द्वारा ( इढ़ निश्चय होने के ल्यि 
और मनन के विना आगे उसे “निदिध्यासन' ध्यानविशेष के अभ्यास में 
अधिकार होग।, और विना निदिध्यासन के वासनासहित मिथ्याज्ञान के समूल 
उच्छेद करने में समर्थ आत्मारूप तत्त्व ( पदार्थ ) का साक्षात्कार प्रत्यक्ष न होगा, 
क्योंकि ध्यान के निरन्तर होने रूप अभ्यास ही से कामी पुरुष को आकस्मिक 
कामिनी का साक्षात्कार होता है। क्‍योंकि आगम से अथवा अनुमान से 
हुआ भी तत्त्वज्ञान मिथ्याज्ञान को समूल नष्ट नहीं कर सकता, जसे किसी 
को दिशा के ज्ञान का मोह ( मिथ्याज्ञान ) हुआ हो तो वह प्रत्यक्ष से ही पूर्वादि 
दिशा के ज्ञान से नष्ट होता है, नकि उपदेश अथवा अनुमान से यह आशय है । 
तथापि प्रत्यक्ष आत्मा द्रव्य में 'अहं' इस पद के बोधक शक्ति का ज्ञान कसे होगा, 
क्योंकि प्रत्यक्ष होने वाले ही घटादि पदार्थों में घट आदि शब्दों का संकेतरूप शक्ति 
का ज्ञान होता है (सो) 'अहं पद' अर्थ युक्त है, इस अनुमान से आत्मारूप 
अर्थ कैसे सिद्ध होगा ऐसा यदि पूर्वपक्षों कहे (तो शंकरमिश्र सिद्धान्ती 
के मत से कहते हैं कि )--यह कौन कहता है कि आत्मा द्रव्य प्रत्यक्ष नहीं 
है किन्तु मन से संयुक्त आत्मा होने के कारण संयोगरूप संनिकर्ष से भ्रात्मा का 


२५० वशेषिकसूत्रो पस्कार: 


जानामोच्छामि यते दुःखोत्यादिश्रत्यय: | नह्ययमवस्तुकः सन्दिग्धवस्तुको बा, 
नोलादिप्रित्ययवत्‌ अस्यापि निश्चितवस्तुकल्वातू। न च॒ छैज्लिकः, लिब्नज्ञान- 
मन्तरेणापि जायमानत्वात्‌ | नाबि शब्दः, तदनुसन्धानाननुविधानात । प्रत्यक्षा- 
भासोउयसिति चेत्‌ , तहिं कचिद्नाभासविषयोडपि नह्मप्रमितमारोप्यते इत्या- 
वेदयिष्यते ॥ ९ ॥। 

एवश्वेत्‌ किमनुमानेनेति पूर्वेपक्षवंदी आह-- 


यदि दृष्टमन्वक्षमहं देवदत्तो5हं यज्ञदत्त इति ॥१०॥ 

इति शब्दो श्षानप्रकारमाह । दृष्टमित्ि भावे-क्तप्रत्ययान्तम्‌ , अन्वक्षमित्य- 
ध्यक्षय्‌। तेनायमर्थ:-अयं देवदत्तः अय॑ यज्ञदत्त इति प्रकारक॑ दृष्ट दशन 
प्रत्यक्ष होता ही है, यदि ऐसा न हो तो "मैं सुखी हूं' मैं जानता हूँ इच्छा 
करता हूँ, मैं यत्त करता हूं, मैं दुखी हूं, इत्यादि ज्ञान कंसे होते है। क्योंकि यह 
संपूर्ण ज्ञान आश्रय पदार्थ रहित है, अथवा संदिग्ध आश्रय पदार्थ को विषय करता 
है यह नहीं हो सकता, कारण यह है कि यह नीलवर्ण है द्रव्यादि ज्ञान के समान 
मैं सुखी हुं. इत्यादि ज्ञान भी निश्चित पदार्थ को ही विषय करता है, जो लिज्भ के 
ज्ञान के विना भी उत्पन्न होने के कारण लिज्भ से उत्पन्न अनुमान रूप नहीं है। न 
शब्द प्रमाण से उत्पन्न शाब्दबोधकरूप है, क्योंकि शब्द की आवश्यकता न रख- 
कर "मैं सुखी हूँ' इत्यादि ज्ञान होता है। यदि कहो कि यह ज्ञान प्रत्यक्षाभास 
( प्रत्यक्ष के समान प्रतीत होने वाला है ) अर्थात्‌ वास्तविक प्रत्यक्ष नहीं है जिससे 
उसके द्वारा आत्मा प्रत्यक्ष से सिद्ध हो तो इसी कारण कहीं न कहीं वास्तविक 
प्रत्यक्ष का भी विषय मानना पड़ेगा क्‍योंकि जो कहीं निश्चित नहीं होता उसका 
आरोप रूप आभास ज्ञान भी नहीं होता यह आगे निवेदन किया जायगा ॥॥९ ॥ 

यदि ऐसा ( प्रत्यक्ष-सिद्ध ) आत्मा है तो उसंकी सिद्धि के लिये अनुमान की 
क्या आवश्यकता है। इस अभिप्राय से पूर्वपक्षवादी के मत से सूत्रकार सूत्र 
कहते हैं-- क्‍ 

पदपदाथ--यदि > यदि, दृष्टं - दीखता है, अन्वक्षं > इन्द्रियजन्य ज्ञान होने से, 
अहं > मैं, देवदत्त:>देवदत्त हूं, अहं>मैं, यज्ञदत्त: > यज्ञदत्त है, इति--ऐसा ज्ञान ॥१०॥। 

भावाथ---यदि सिद्धान्ती ने कहे हुए प्रकार से यह यज्ञदत्त है, यह देवदत्त है 
इत्यादि ज्ञान प्रत्यक्ष है तो उस आत्मा के सिद्धि करने में अनुमान की क्या 
आवश्यकता है क्योंकि प्रत्यक्ष से हाथी को देखने पर उसकी आवाज से उसका अनु- 
मान करने की आवश्यकता नहीं रहती ॥| १० ।॥। 

उपस्कार--सूत्र में ईंति यह शब्द “मैं देवदत्त हूं, मैं यज्ञदत्त हूं! इन ज्ञानों के 
समान यह चंत्र नामक मनुष्य है इत्यादि और ज्ञानों का प्रकार सूचित करता है। 
यृत्र में दृष्ट' यह पद दर्श धातु से भाव धर्म को कहने वाले 'क्त' प्रत्ययः जिसके अन्त 


अ० ३, आ० २. सु० १०-११ ] आत्मन्यनुमानस्याक्षेपः २५१ 


अध्यक्षमेधास्ति यदि किमनुमानप्रयासेन “न हि करिणि हृष्ट चोत्कारेण तमनु' 
मिमतेथ्मुमातारः? ॥ १०॥ 

अन्न सिद्धान्त्याह--- 

दृष्टयात्मनि लिंगे एक एवं. दृठत्वात प्रत्यक्षवत्‌ प्रत्ययः॥ ११॥ 

दृष्टे प्रत्यक्षेण गृहीति आत्मनि छिझ्ले सम्भूतसामग्रोके सति एक एवं एक- 
वैषयिक एवं प्रत्ययः। प्रत्यय इति निरस्तसमस्तविश्रमाशक्लित्वमाह | कुत 
एव मित्यत आह-दृढठत्वात्‌ प्रमाणसंप्छवेनान्यथाभावशड्भानिक्त नपटुत्वात्‌ | ततन्र 
दृष्टान्तमाह-प्रत्यक्षबदिति । यथा दुरात्तोयप्रत्यक्षे सत्यपि संबादा्थ बढाका- 


में है ऐसा है जिसका दर्शन ऐसा अथ है जिससे यह दर्शन यदि अन्वक्ष अर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
रूप है। जिससे यह अर्थ निकलता है कि यह देवदत्त है 'यह यज्ञदत्त है,यह यज्ञदत्त है' 
इत्यादि प्रकारवाले जिसने इष्ट-दशन अर्थात्‌ ज्ञान है वह यदि प्रत्यक्ष रूप ही है तो 
आत्मा की सिद्धि में अनुमानप्रमाण दिखाने के प्रयास की सिद्धान्ती को क्या आवश्यकता 
है क्योंकि हस्ती के प्रत्यक्ष देखने पर उसके “चीत्कार रूप शब्द से उसकी अनुमान- 
प्रमाण से प्रमाता ज्ञाता लोग सिद्धि नहीं करते ॥ १० ॥ 

इस पृव॑पक्ष पर सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार सूत्र में कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--दष्टे--प्रत्यक्ष से देखे हुए, आत्मानि ८ आत्मा में, लिड्े ८ अनुमान 
से साधक लिज्ग के (होने पर), एक एव"एक ही आत्मारूप विषय में, दृढत्वात्‌ ७. 
हे होने से, प्रत्यक्षवत्‌ 5 प्रत्यक्ष के समान, प्रत्यय:--निश्चयरूप ज्ञान होता 

॥॥ ११॥। 

भावाथे--आत्मा पूर्वोक्त यह देवदत्त है इत्यादि प्रतीतियों से प्रत्यक्ष सिद्ध होने 
पर भी उसके साधक पूर्वोक्त सद्धेतुओं के भी होने के कारण उसी एक ही आत्मा 
को विषय करने वाली विपरीत हांकाओं के निरास द्वारा हृढनिश्चयात्मक ज्ञान 
होने के लिये प्रत्यक्षसिद्ध विषय का भी अनुमानरसिक विद्वानु अनुम।न से भी. 
सिद्धि करते हैं ।। ११ ॥। 

डपस्कार--प्रत्यक्ष से आत्मा का ग्रहण होने पर भी साधक लिजू की भी: 
सामग्री का संभव होने पर एक है आत्मारूप विषयवाला निश्चयरूप प्रत्यय (ज्ञान) 
होता है। संपूर्ण भ्रामात्मक ज्ञानों का निरास करने वाला ज्ञान यहाँ ( इस सूत्र ) 
में प्रव्यय शब्द का अर्थ हैं। ऐसा क्‍यों ? इस जिज्ञासा की निवृत्ति के लिये सूत्रकार 
ने 'दढत्वात्‌' यह हेतु दिया है जिसका प्रत्यक्ष तथा अनुमान दोनों प्रमाणों के साद्ूुये 
से उस आत्मा के शरीर तथा इन्द्रियादि रूप होने की शंका का निरास करने में 
समर्थ है ऐसा अथ है। इसी में दृष्टान्त सूत्रकार सूत्र में देते हैं. 'प्रत्यक्षव्त्‌! प्रत्यक्ष 
के समान, जिस प्रकार दूर से जल का प्रत्यक्ष होने पर भी उसके 'संवाद' दृढज्ञान 
( निश्चय ) होने के लिये 'बलाका' बक पंक्तियों को देखकर उनसे भी जल का 


२४५२ वेशेषिकसूत्रो पस्का र: 


लिझ्लेनापि तदनुमानम्‌। तदुक्तम्‌ 'प्रत्यक्षपरिकलितमप्यनुमानेन बुभुत्सम 
तकरसिका:” इति। इदमत्राकृतम-यय्यात्मा कदांचित्‌ प्रत्यक्षे चैतस भास 
एवं तथांप अहं गौर: अहं कृशः इत्यादिविरोधिप्रत्ययान्तरतिरस्कृतां न तः् 
स्थेमानमासाद्यति विद्युत्सम्पातसब्ञातज्ञानवत्‌ , तत्र लिंगेन अनन्यथापिद्धे 
ज्ञानान्तरमुत्पद्यमान पूर्नज्ञान ( विषय ) मेत्र स्थिरोकरोति । किलन्न ' श्रोतदय 
सन्तव्यः  इत्यादिविधिबोधितस्यात्मम ननस्य इष्टसाधनत्वावगतौ अनुमित्सया: 
वश्यमात्मानुमानभ्रवृत्ति,, तद्बृथतिरेके निद्ध्यासनासम्भवे साक्षात्कार।मावेः 
पवर्गासम्भवादिति भाव: | अहं देवदत्तो5हं यज्ञदत्त इति प्रतोतिद्वयाभिधान 
मात्मनः प्रत्यात्मवेदनीयत्वं सृचयितुम्‌ ॥ ११ ॥ 

नमु यांद यज्ञदत्तोडद्वमिति प्रत्यय आत्मनि तदा यज्ञदत्तो गच्छती 
गमनसामानाधिकरण्यभानमनुपपन्नमित्यत आह-- 


अनुमान किया जाता है, इसी कारण प्राचीन नैयायियों ने कहा है-- प्रत्यक्ष * 
जाने हुए विषय का भी अनुमानप्रमाण से जानने की अनुमान रसिक नेयायिक विद्वा' 
जानने की इच्छा करते हैं । 

यह यहाँ पर अभिप्राय है कि यद्यपि आत्मा का मानस प्रत्यक्ष में भास ( ज्ञान 
होता ही है, तथापि “मैं इवेत वर्ण हूं मैं दुबंल हुं' इत्यादि शरीर में आत्मता के कहने 
वाले विरुद्ध ज्ञानों से तिरस्कार को आक्रमण कर प्राप्त होने के कारण शरीरशिनर 
आत्मा का ज्ञान वसा अत्यन्त स्थिर हृढ़ निश्चय रूप नहीं हो सकता है, जिस प्रकार 
विजुली के प्रकाश में हुआ पदार्थ का ज्ञाव निश्चयात्मक नहीं होता, इस कारण 
शरीर भिन्न आत्मा है इस विषय में पूर्वोक्त अन्यथासिद्ध न होने वाले साधक लिज् 
से उत्पन्न हुआ एक ही उस आत्मा के विषय का ज्ञान हढ़ निश्चय कर देता 
है। (यदि (प्रत्यक्ष से आत्मा का ज्ञान है तो सिद्धिज्ञान के अनुमिति में प्रतिबन्धक 
होने से अनुमिति कंसे होगी” ऐसी शंका हो तो शंकरमिश्र कहते हैं कि)--'श्रोतव्यो 
मन्तव्य: आत्मा का श्रवण करना चाहिये मनन करना चाहिये, इत्यादि श्रुति के विधि 
क़रने वाले वाक्‍्यों से कहे हुए आत्मा के अनुमानरूप मनन में यह आत्मानुमान मेरे 
इष्ट (आत्मसाक्षात्काररूप ) का साधन है ऐसा ज्ञान होने पर मैं'अनुमान से आत्मा को 
जानना चाहता हूं इस प्रकार की अनुमान करने की इच्छारूप उत्तेजक होने से आत्मा 
के अनुमान करने में अवश्य प्रवृत्ति होगी, क्योंकि बिना अनुमानरूप मनन के निदिध्या- 
सन न होने के कारण आत्मा का साक्षात्कार ज्ञान न होगा, जिससे अपवर्ग (मोक्ष) न 
हो सकेगा । यह सूत्र का भाव है। इस सूत्र में 'अह देवदत्त: अहं यज्ञदत्त:' ऐसी दो 
प्रतीतियों से यह सूचित होता है कि प्रत्येक आत्मा को ऐसा ज्ञान होता है।। ११ ॥ 

यदि "मैं देवदत्त हूं” यह ज्ञान आत्मा में होता है तो “यज्ञदत्त जाता है! इस 
अतीति में गंमन क्रिया का सामानाधिकरण्य. एक आश्रय में गमन क्रिया तथा 


० ३, आ० २, सू० १२-१३] . देहात्मवादः २५३ 


ब्दत्तो गच्छति यज्ञदचों गच्छतीत्युपचाराच्छरोरे प्रत्ययः ॥ १२॥ 
अस्ति हि अहं गौरः अहं स्थूछ इति प्रत्ययः, अस्ति च मस शरोरमिति 
इप्रत्ययः । तत्र देवद्सो गच्छटीति गतिसलायाबाधिकरण्यानुभवो व्यवदारश्व 
क्तः, ममेति प्रत्ययम्य यथाथत्वात्‌ | यद्यपि देवदत्तत्द॑ शरोरबृत्तिजौतिस्तेन 
दत्तो गच्छतीति मुख्य एबं प्रयोगोी यथाथ एवं च प्रत्ययः तथापिदेषदत्तपढ़्‌ं 
इंवच्छिन्नास्मनि प्रत्युक्तत्वेत्‌ तदौपचारिकों बोद्धव्यः ॥ १२॥। 
अन्न शड्ते-- 


सन्दिगधस्तूपचार! ॥ १३ ॥ 


उके कर्ता की प्रतीति कंसे होगी, ( क्‍योंकि आत्मा में तो गमन नहीं है ) इस 
का के उत्तर में सूत्र कार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--देवदत्त: > देवदत्त नामक मनुष्य, गच्छति > जाता है, यज्ञदत्त: ८ 
दत्त नाम का मनुष्य, गच्छति > जाता है, इति+ऐसा, उपचा रात्‌"गौण रूप से, 
गेरे ७ शरीर में, प्रत्यय:-जान होता है ॥ १२ ॥ 


भावाथ--अहं गौर: मैं गौर वर्ण हूं, मैं मोटा हूं, यह ज्ञान, तथा मेरा शरीर 
यह भी ज्ञान होता है, अतः देवदत्त जाता है यह गमन क्रिया का आश्रय और 
पका कर्ता एक ही है ऐसा अनुभव तथा व्यवहार गौण है, और मेरा यह 
'न पदार्थ है यह सिद्ध होता है ॥॥ १२॥ 

उपस्कार--मैं गौर वर्ण हूं, मैं स्थूल हूं इस प्रकार का प्रत्यय होता है और मेरा 
रीर है इस प्रकार आत्मा से शरीर भिन्न है यह भी ज्ञान होता है। उसमें देवदत्त 
ता हैं इस प्रकार गमनक्रिया का आधार तथा उसका कर्ता एक ही है ऐसा जो 
तरुभव तथा व्यवहार भी होता है वहां तक “गौण है, क्‍योंकि मेरा शरीर ऐसा 
रं ज्ञान यथार्थ ( सत्य ) है। यद्यपि 'दिवदत्तत्व” नामक जाति उसके शरीर में 
!ती है, इस कारण देवदत्त जाता है यह मुख्य ( प्रधान ) ही शब्द प्रयोगरूप 
वहार तथा सत्य ही ज्ञान भी हो सकता है तथापि देवदत्त यह पद देवदत्त के 
रीर से युक्त उसको आत्मा में यदि प्रयुक्त हो तो उसे औपचारिक (गौण ) है 
|] जानना ॥ १२॥। 

इस पर पूर्वपक्षी मत से सूत्रकार सूत्र में शंका करते हैं--- 

पदपदार्थ--सन्दिग्ध: तु किन्तु संदिग्ध है, उपचार: ७ गौण होना ।। १३ ॥। 

भावार्थ--आत्मा तथा शरीर दोनों में 'अहं' यह ज्ञान होता है तथा व्यवहार 
' होता है इस कारण दोनों में से किसमें मुख्य है तथा किसमें गौण है यह संदेह 
ता है ॥ १३॥ 


२५४ वेशेषिकस्‌त्रो पस्कार: 


तुशब्दः पृवपक्षद्योतकः । आत्मशरोरयोस्तावद्हमितिप्रत्ययः ग्रयोगग्रेत्‌ 
हइयते तत्र क्र मुख्यः क बौपचारिक इति सन्देहः ॥ १३ ॥ 

समाधत्ते- द 
अहमिति ग्रत्यगात्मनि भावात्‌ परत्राभावादथोन्तरप्रत्यक्ष: ॥ १४ ॥ 

अर्थोन्‍्तरमात्मत्वरूप प्रत्यक्ष यत्र प्रत्यये स प्रत्ययोज्थोन्तरप्रत्यक्षः । 
अयमर्थ:-अहमिति प्रत्ययस्य प्रत्यगात्मनि स्वात्मनि भावात्‌ परत्र परात्मनि 
अभावषात्‌ अथौन्‍्तरे स्वात्मन्येव मुख्यः कल्पयितुमुचित:। यदि तु शरोरे 
मुख्य: स्योत तदा बहिरिन्द्रियजः स्यात्‌ । नह शरीर मानसप्रत्यक्षं मानस- 
आायमहमिति प्रत्ययः बहिरिन्द्रियव्यापारमन्तरेणापि जायमानत्वात्‌ ; अहं 
सुखी जाने यते इच्छाम्यहमिति योग्यविशेषगुणो पद्वितस्यात्मनो मनसा विषयो- 
करणात्‌। नाय॑ छेद्णिको लिड्भानुसन्धानमन्तरेणापि जायभानत्वात्‌। न शाढदः 

उपस्कार--इस सूत्र में 'तु' यह शब्द पूर्वपक्ष का सूचक है। आत्मा तथा शरीर 
दोनों में ही 'अहं' मैं, ऐसा ज्ञान तथा शब्दप्रयोगरूप व्यवहार देखने में आता है, उन 
दोनों में से किसमें मुख्य है तथा किसमें गौण यह सन्देह है ॥ १३ ॥ 


सूत्रकार सूत्र में समाधान करते हैं-- 
< " मैं हा मनी पक वश 
पद्पदार्थ--अहं इति ८ मैं हूं' ऐसा, प्रत्यगात्मनि > अपनी आत्मा में, भावात्‌ू> 


ज्ञान तथा व्यवहार होने से, परत्र ८दूसरे में, .अभावात्‌ न होने से, अर्थान्तर 
अत्यक्ष:-आत्मारूप शरी रादि भिन्न दूसरे पदार्थ को प्रत्यक्ष विषय करता है ॥ १४॥। 

भावाथं--अहं' मैं ह॑ं ऐसा ज्ञान अपनी ही आत्मा में होता है, दूसरे की आत्मा 
में नहीं होता है, इस कारण अपनी आत्मा में ही मुख्य मानना उचित है, अतः 'अहं 
मैं हुं यह शान शरीरादिकों से भिन्न आत्मारूप दूसरे पदाथ के प्रत्यक्ष को विषय 
करता है ॥ १४॥ 

उपस्कार--आत्मत्व जातिवाला आत्मारूप शरीरादिकों से भिन्न दूसरे पदार्थ 
का जिसमें प्रत्यक्ष होता है ऐसा 'अहं' यह प्रत्यय शरीरादि भिन्न आत्मा को विषय 
करता है यह सूत्र का अर्थ है। कि अहूं यह ज्ञान प्रत्यगात्मा अर्थात्‌ अपनी आत्मा 
में होता है, दूसरे की आत्मा में नहीं. होता, इस कारण स्वात्मा हप दूसरे पदार्थ 
में ही मुख्य है ऐसा मानना उचित है। यदि यह अहं' यह ज्ञान और व्यापार 
मुख्य हो तो, बहिरिन्द्रिय से: उसका ज्ञान होगा, क्योंकि शरीर का मानस प्रत्यक्ष 
नहीं होता, और यह “अहं' मैं हुं यह ज्ञान बाहरी चक्षु आदि इन्द्रियों के व्यापार 
के बिना भी होने- के कारण मानस ज्ञान नहीं है, क्योंकि “मैं दुःखी हूं, में सुखी हूं, 
मैं जानता हूं, मैं इच्छा करता हूं, मैं यत्न करता हूं इस प्रकार प्रत्यक्ष योग्य ज्ञानादि 
गुणविशेषयुक्त आत्मा मन से ही विषय किया जाता है।. यह लिड्भध से जन्य 
अनुमान ज्ञान नहीं है, क्योंकि उक्त ज्ञानादि आत्मा के साधक हैं ऐसा ज्ञान हुए बिना 


अ० ३, आ० २, सू० १४ ] देहात्मवादः २५५ 


'शब्दाकलनमन्तरेणापि जायमानत्वात्‌ । तस्मान्मानस एवं, मनप्तश्य बहिर- 
स्वातन्ठ्रयेण शरीरादावप्रवृत्तरिति भावः | किम्न यदि शरीरे स्वथात्‌ परशरीरे 
स्‍्यात्‌ , स्वास्मनि यदि स्यात्‌ तदापि परात्मनि स्यादिति चेन्न परात्मनः पर- 
स्यातीन्द्रियत्वातू तह्बिशेषगुणानामयोग्यत्थात्‌ , योग्यविशेषशुणोपग्रहेण तस्य 
योग्यत्डात्‌ | न केत्रछमात्मन इदं शीलं किन्तु द्रव्यमात्रस्य, द्रठ्यं हि. योग्य- 
विशेषगणो पग्रहेणेव प्रत्यक्ष भब॒ति । आकाशमपि तहिं शब्दोपग्रहणे प्रत्यक्ष 
म्यादिति चेतू , स्यादेवं यदि शक्रोत्र द्रव्यग्राहक भवेत्‌, आकाशं वा रूपबत्‌ 
स्यात्‌ । आत्मनो5पि नोरूपत्व तुल्यमिति चेतू , बहिद्रंग्यमात्र एवं प्रत्यक्षतां 
प्रति रूपवत्त्वस्य तन्त्रत्वात्‌ | प्रत्यगित्ययं शब्दोडन्यव्यावृत्तमाह ॥ १४ ॥ 
पुनः शझ्डते-- 


भी "मैं दुःखी हूं! इत्यादि ज्ञान होते हैं। न यह ज्ञान शाब्द ज्ञान रूप है, क्योंकि 
मैं दुखी हूं' इत्यादि शब्द ज्ञान के बिना भी मानस ज्ञान होता है। इस कारण 
उक्त ज्ञान मानस प्रत्यक्ष ज्ञान ही है, और यह मन बाह्य विषय शरीरावदिकों में 
स्वतन्त्र ( बिना चक्षुरादि बाह्य इन्द्रियों के आधार के ) प्रवृत्त नहीं होता अतः 
शरी रादि आत्मा नहीं हैं, किन्तु उनसे भिन्न उनका अधिष्ठाता आत्मा ही है यह सूत्र 
का आशय है। ( शरीर को अहं इस ज्ञान का विषय होने से बाधक भी है इस 
आशय से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--और यदि यह अहं ( मैं हूं ) यह ज्ञान 
और व्यवहार दशारीर में हो तो दूसरे शरीर में भी होगा । यदि कहो कि यदि यह 
अहूं प्रत्यय अपनी आत्मा में हो तो भी दूसरे की आत्मा में होगा तो यह नहीं कह 
सकते क्‍योंकि दूसरे की आत्मा दूसरे आत्मा को अतीन्द्रिय होने से इन्द्रिय से 
प्रहण नहीं कर सकती, क्‍योंकि दूसरे आत्मा के सुखदुःख इत्यादि ग्रुण दूसरे को 
प्रत्यक्ष नहीं होते, प्रत्यक्ष योग्य गुणों के रहने से आत्मा को योग्यता ( प्रत्यक्ष 
होने की योग्यता ) हो सकती है। केवल यह आत्मा ( द्रव्य ) का ही स्वभाव 
नहीं है, किन्तु सम्पूर्ण द्वव्यों का, क्‍योंकि प्रत्यक्ष योग्य विशेष गुणों के सम्बन्ध से 
ही किसी भी द्रव्य का प्रत्यक्ष होता है। तब तो आकाश्ष द्रव्य का भी उसके शब्द 
रूप विशेष गुण का प्रत्यक्ष होने से प्रत्यक्ष होने लगेगा | ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो ऐसा 
तब होगा यदि श्रोत्र इन्द्रिय द्रव्य का ग्रहण करने वाला हो, अथवा आकाश द्रव्य 
रूपाश्रय हो । यदि पूव्॑पक्षी कहे कि आत्मा में भी तो रूप न होना आकाश के 
समान है' ( तो आत्मा का भी प्रत्यक्ष न होगा ) तो आपत्ति नहीं आवेगी क्योंकि 
केवल बहिद्वंग्यों के प्रत्यक्ष होने में ही रूपवत्ता कारण है। सूत्र में 'प्रत्यगू' यह शब्द 
इतर आत्माओं से भेद का सूचक है ॥ १४॥। 
पुन: सूत्रकार पृव॑पक्षी मत से सूत्र द्वारा शंका करते हैं-- 


२५६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


देवदत्तो गच्छतीत्युपचारादभिमानात्ताउच्छरीरप्रत्यक्षो5्हड्भार: ॥१५॥ 
इडारोपहसिति प्रत्ययः । स च शरीरप्रत्यक्ष: शरीर प्रत्यक्ष विषयो यत्र 
स शरीरप्रत्यक्ष: । देश्छत्तो गन्छतीत्युपचारात्तावत्‌ प्रयोग: प्रत्ययों वा त्वया 
समाहितः | स चोपयारद आभिमोभिकः यत्तोडहं गौर: अहं ऋशः सौभागिनो5ह 
पुनरुक्त जन्मेस्याद्य: प्रत्ययाः प्रयोगाश्वोपचारेण समन्वयितुम शबया इत्यथ॥।११५।॥। 
सिद्धान्तसाहु--- 
सन्दिग्धस्तृपचारः ॥ १६ ॥ 
तुशब्दो5यं सिद्धान्तमभिव्यनक्ति | उपचारोडयमाभिमानिकः किन्तु शरीर 


पद्पदार्थ--देवदत्त :--देवदत्त: गच्छति,--जाता है, इति 5 ऐसा, उपचा रात्‌> 
गौण रूप से, अभिमानात्‌ ७ अभिमान से, तावतृच्तो, शरीर प्रत्यक्ष:--शरीररूप 
विषय वाला अहद्धा र:-- अहं यह प्रत्यय है ॥ १५ ॥। 

भावार्थ--अहड्भार ( “अहं' मैं हूँ ऐसा ज्ञान ) शरीर को ही विषय करता है 
क्योंकि सिद्धान्ती ने देवदत्त जाता है ऐसा ज्ञान या व्यवहार उपचार (गौण) रूप से 
होता है ऐसा कहा है किन्तु वह उपचार आभिमानक ( वास्तविक नहीं ) है क्‍यों 
कि मैं गौर वर्ण हूँ, मैं कृश हूँ, इत्यादि ज्ञान और व्यवहार अवास्तविक नहीं हो 
सकता ॥ १५॥। 

उपस्कार--सूत्र के अहड्भशर शब्द का अथ है अहं मैं हैँ ऐसा ज्ञान और वह ज्ञान 
शरीर में है प्रत्यक्ष (विषय) जिसमें ऐसा होने से शरीर प्रत्यक्ष कहाता है। देवदत्त 
जाता है ऐसा उपचार से गौणरूप से तो शब्द प्रयोग अथवा ज्ञान है ऐसा सिद्धान्ती 
ने समाधान किया था । किन्तु वह उपचार गोण रूप व्यवहार आभिमानिक ( अवा- 
स्तविक ) है, क्‍यों कि मैं गौर वण्ण हूँ, मैं दुबंल हूं, मैं भाग्यवान्‌ हुं, मैं पुनरुक्तजन्मा 
( व्यर्थ जन्म वाला ) हूँ, इत्यादि ज्ञान तथा शब्द प्रयोग वा गभ उपचार ( गौण ) 
रूप से संगति लगाना अशक्य है, ( क्‍योंकि शरार में ही गौरवण, दुबलतादि 
वास्तविक हैं )॥ १५ ॥। 

इस पूव्व पक्ष पर सिद्धान्त सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदा्थे--सर्दिग्ध: तु ८ किन्तु सन्दिग्ध है, उपचार: ८ गौणरूपता ॥१६॥ 

भावाथ--देवदत्त जाता है यह ज्ञान तथः व्यवहार वास्तविक नहीं है, 'केन्तु 
शरीर को ही अहं प्रत्यय॒ विषय करता है यह जो पृवपक्षी ने कहा उसमें भी सन्देह 
ही है, अतः अहं प्रत्यय शरीर या उससे भिन्न आत्मा को विषय करता है इन दोनों 
विषयों में साक्षी कौन है इसका विशेष रूप से जब हम निर्णय करने जाते हैं तो नेत्र 
बंद करने पर भी "मैं हूं' ऐसा ज्ञान होने के कारण शरीर से भिन्न तथा बहिरिन्द्रियों 
से न गृहीत होने वाला ही आत्मा पदाथ् है यह सिद्ध होता है ॥॥ २६॥। 

उपस्कार--सूत्र में तु! यह शब्द सिद्धान्तपक्ष का सूचक है। यह देवदत्त 


अ० ३, आ० २, वू० १६-१७ | आत्मसाधकप्रमाणानि रण 


एबायमहम्प्रत्यय इति यदुक्त ततन्नाप सन्देह एवेत्यथ:। तथाच प्रत्ययस्यों- 
भयत्राप कूटस!क्षित्वेन विशेषावबधारणाय यतितव्यम नंत्न यत्ने क्रियमाणे 
निर्मोल्ताक्षस्याप्यहमिति-अत्ययद्शनात्‌ शरोरभिन्ने बहिरिन्द्रियागोचरे बस्तुनि 
स मन्तव्य: । शरोरे भवन परशरीरेडपि स्यात्‌ , चक्षुनरपेक्येण चल सस्‍्यात | 
अहं क्शः स्थुलो वा सुखीति कथं सामानाधिकरण्यमिति चेन्न सुखादवच्छेद- 
कत्वेनाप ठतन्न शरीरभानसम्भवात्‌ सिहनादवदिद गहनमितिवत्‌ , अहन्त्वमात्रे 
शरीरे समारोप्यते मनसोपर्थितम्‌ , त्वगिन्द्रियोपनोतमोप्ण्यम्‌ उष्णं शरीरमि- 
तिबत ॥ १६ |। 
पछ्िद्धान्तमुपब हयन्नाह-- 
न तु शरोरविशेषाद्‌ यज्ञदत्तविष्णुमित्रयोज्ञौनं विषय: ॥ १७ ॥ 


जाता है यह ज्ञान शरीर में ही गमन क्रिया होने से यद्यपि आत्मा में वास्तविक नहीं 
है तथापि 'अह यह ज्ञान घरीर में ही होता है यह जो पृवपक्षी ने कहा है, उसमें भी 
सन्देह ही है यह सूत्र का अर्थ है। ऐसा होने से अहं' मैं इस ज्ञान के भरी र तथा 
उससे भिन्न भी आत्मा में आत्मा ही कूट ( नित्य ) साक्षी (गवाह) है, इस अंश में 
समानता होने के कारंण विशेष रूप से निर्णय करन! आवश्यक है इस विषय में 
यत्न करने पर नेत्र बंद करने पर भी मनुष्य को "मैं हू! ऐसा ज्ञान होने के कारण 
दरीर से भिन्‍न तथा चक्षु आदि बहिरिन्द्रिय से गृहीत न होने वाले पदार्थ में वह ज्ञान 
मानता पड़ेगा । क्योंकि यदि यह "मैं हुं, यह ज्ञान शरोर में होगा तो दूसरे के भी 
शरीर में होगा, तथा भिन्‍न चक्षुरिन्द्रिय की अपेक्षा सेन होगा। यदि कहो कि तब मैं 
दुबंल, स्थल हूँ या सुखी हूं, इस प्रकार दुबेलता आदि तथा “अहं मैं हूं इन दोनों का 
( सामानाधिकरण्य ) एक आधार का होने का ज्ञान केसे होगा तो यह नहीं हो 
सकता, क्‍योंकि सुखादि गुणों को आत्मा में उत्पत्ति होने का अवच्छेदक ( आधार 
सम्बन्ध-रूप) विशेषण होने से भी उक्त ज्ञानों में शरीर का भान (ज्ञान) हो सकता 
है, जिस प्रकार सिंह की गर्जनारूप शब्द का आकाश ही आश्रय होने पर वन के 
आकाश में सिंह की गजंना होने से यह वन सिंह को गजंना वाला है, ऐसा ज्ञान 
होता है । प्रस्तुत में मन से शरीर में अहंत्व मात्र (आत्मा होने मात्र का) आरोप होता 
है, जिस प्रकार त्वगिन्द्रिय से प्राप्त हुई उप्णता उष्ण जल है, उष्ण शरीर है इत्यादिकों 
में आरोप से वास्तविक न होने पर भी गृहीत होती है ॥ १६ ॥। द 

इसी सिद्धान्त को बढ़ाते हुए सूत्रकार कहते हैं--- द 

परदपदाथ--नततु>-किन्तु नहीं है, शरीरविशेष।त्‌ शरीर के भेद से, यज्ञदत्त- 
विष्णुमित्रयो: > यज्ञदंत्त तथा विष्णुदत्त नाम के दो मनुष्यों का, ज्ञानं--ज्ञानग्रुण, 
विषय: ८ विषय है ॥| १७ ॥। 

१७ बै० 


श्ष८ द वेशेषिकसूत्रो परकार: 


ज्ञानमिति योग्यं सुखदुःखादिकरमात्मगुणमुपरूक्षयति । यथा यक्षदत्तविष्णु- 
मित्रों: शरीर परस्परभिन्न तथा ज्ञानसुखादिकर्माप भिन्नमेवष | तथाच यथा 
यक्षद्तस्येदं शरोरं तथा यज्षदत्तस्य ज्ञाने सुखादों बा5नुत्पन्ने अहं सुखो जाने 
यते इच्छामाति ज्ञातादिकं बिषयो भवति यांग्यशरोरविषयकत्वेन तदीयरूपादि- 
वत्तदोयज्ञानादीना मर्द प्रत्यक्षतव॒सम्भवात्‌ । न च सम्भवति,तस्मात्‌ ज्ञानसुखा- 
दीनां शरोरादन्य एवाश्रयो वक्तव्य इति भाव: | शरीर विशेषात्‌ शरोरम्य सेदा- 
दितव्य्थ: | तथाच शरो रभेदं प्राप्य ज्ञान न तु विषय इति' ल्यब्छोपे पद्नमो।|१७॥ 

नन्वात्मा न प्रत्यक्ष: नोरूपद्रव्यत्वात्‌ निरवयवद्रठ्यस्वाद्या आक्राशबन्‌ ,तथा- 


नील कसावसमक नसकनप- "न अर+आमककाामाटकनन तन ५... "का ककया पक “7 >छ पकअमनाकाक)०फ रे ' 


भावाथं--यज्ञदत्त तथा विष्णुदत्त नामक दो व्यक्तियों के शरीर तथा ज्ञानादि 
गुण दोनों ही भिन्‍न हैं, ऐसा होने से जिस प्रकार यज्ञदत्त का यह शरीर विषय 
होता है उस प्रकार उस यज्ञदत्त को ज्ञानादि उत्पन्न न होने पर भी शरीरात्म- 
बाद पक्ष में ज्ञानादिक शरीर का गुण होने से विषय होगा ( अर्थात्‌ “अस्मत्‌' शब्द 
को शरीर का वाचक मानते से यह शरीर' है इस प्रत्यक्ष के आत्माविषयक होने से 
आत्मा तथा ज्ञानादि गुणों के प्रत्यक्ष की सामग्री समान होने के कारण यह शरीर 
है' ऐसे प्रत्यक्ष के समय में “मैं जानता हुं' इत्यादि रूप ज्ञानादि गुणों के प्रत्यक्ष की 
आपत्ति होगी, इस कारण शरीरादिकों से भिन्‍न ही आत्मा ज्ञानादि गुणों का आश्रय 
मानना युक्त है । १७ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में ज्ञानपद मानस-प्रत्यक्षयोग्य सुख-दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्नादि 
संपूर्ण आत्मा के विशेष गुणों का सूचक है । जिस प्रकार यज्ञदत्त तथा विष्गुदत्त नाम 
के दो मनुष्यों का शरीर परस्परमें भिन्न है,उंसी प्रकार ज्ञान सुख आदि गुण भी शरीर 
गुण से भिन्‍न ही है। ऐसा होने से जिस प्रकार यज्ञदत्त का यह शरीर विषय होता है 
उसी प्रकार यज्ञदत्त को ज्ञान अथवा सुख दुःखादिकों के उत्पन्न न होने पर भी 
मैं सुखी हूं, मैं जानता हूं, मैं यत्न करता हूं, मैं इच्छा करता हुं! इत्यादि रूप से 
ज्ञानादि गुण भी विषय हैं, क्योंकि प्रत्यक्ष-योग्य शरीर के विषय में होने से शरीर 
के गौरवर्ण दुबलत।दि गुणों के समान उस यज्ञदत्त के ज्ञान सुखादि गुणों का भी प्रत्यक्ष 
हो सकेगा । और होता नहीं, इस कारण ज्ञान सुख इत्यादि गुणों का आधार शरीर 
से भिन्न ही कहना पड़ेगा यह सूत्र का आशय है। सूत्र के 'शरीरविशेषात्‌ इस पद 
का शरीर के भेद से ऐसा अथ है। ( इस प्रकार सूत्र का भावार्थ कहकर शंकरमिश्र 
सूत्र के अक्षरों का अर्थ कहते हैं कि )->ऐसा होने में शरीर के भेद को प्राप्त कर 
ज्ञान होता है, न कि विषय है, अतः शरीरविशेषात्‌ इस पद में ल्यप्‌ प्रत्यय के 
लोप में यह पंचमी विभक्ति है। (ज्ञान के अवच्छेंदक विशेषण ) शरीर को 
विषय करनेवाले प्रत्यक्ष का ज्ञानादिगुण विषय नहीं है॥। १७ ॥। 

आत्मा' प्रत्यक्ष नहीं है, रूपरहित द्रव्य होने से, अथवा निरवयब द्रव्य होने से, 


अ० ३, आ० २, सू० १८ | आत्मसाधकप्रमाणानि २५९ 


चाह क़शो गोर इति बुद्धेः शरोरमेव विषयो वाच्यः, कचिद्॒ह सुखीत्यादिवोरपि 
यद्यप्यस्ति तथाप्यश्रयमन्तरेण भासमानानां सुखादोनां शरीरे समाराप इस्येब 
कल्तायतुमु चितय्‌ , यथोष्णं सरभि जछम इत्याश्रवमम्तरेण प्रतीयम।नयोंरोफ्य- 
सोरभयोजडे समारोप:। न व्वेतदमुरीघेन हलप्रत्ययस्थापि प्रसिदज्ञत पन्‍्तरेणा 
न्यावपयत्वप्त , त्था5उहामत्यप्यहन्त्ई शरीर एवं वास्तव , सुखादिकत्तु ऋछदा 
चित्तत्राराप्यते तेनात्मनि प्रत्यक्षाकरर ज्ञान साम््येय | खखादशा।धघरतवेन थत्‌ 
कल्पतोय॑ तदागमपिद्धं भततु न लत्नाषि ग्रद इत्यत आह-- 


अहमिति मुख्ययोग्याभ्यां शब्दरद्नथतिरे [व्यमिचारादिशेपसि- 
ट्वेना/मिकः ॥ १८ ॥ 


ह "०. 200० टभकरकनिकाएपरोसमकत, 


आकाश के समान, ऐसा अनुमान होने से मैं क्ृश हूं, इस प्रत्यक्ष ज्ञान का विधय शोर 
ही कहना पड़ेगा, किसी स्थल में “मैं सुखी हूँ इत्यादि ज्ञान भी यद्यपि होता है, तथापि 
बिता आधार के प्रतीत होने वाले सुखादि गुणों का शरीर में आरोप होता है यह 
कल्पना करना उचित है, जिस प्रकार “उष्ण तथा सुगन्धि जल है' इस ज्ञान में बिना 
आधार के प्रतीत होनेवाली उष्णता एवं सुगन्धि प्रतीतियों का जल में आरोप होता 
है । ताकि इस प्रतीति के अनुरोध (होने) से जल का ज्ञान भी प्रसिद्ध जल को छोड़कर 
दूसरे किसी को विषय करता है, इसी प्रकार “अहं' मैं हूं इस प्रतीति में रहनेवाली 
'अहंता' अहंंभाव शरीर में ही वास्तविक है, सुखादि गुणों का किसी-किसी समय में 
उस हशरीर में आरोप होता है, अतः आत्मा द्रव्य में प्रत्यक्षरूप ज्ञान नहीं है । 
सुखादि गुणों के आश्रयरूप से जो आत्मा की स्वीकृति होती है, वह आगम (शब्द) 
प्रमाण से सिद्ध ही है, किन्तु उसमें ज्ञान नहीं होता इस प्रकार की पू्वपक्षी की छंका 
का सूत्रकार ऐसा समाधान देते हैं-- 

पदपदा्थ--अहं इति > अहं "मैं हैँ” इस प्रकार, मुख्ययोग्याभ्यां ७ प्रधान तथा 
प्रत्यक्ष योग्य, शब्दवत्‌ > शब्दगुण के समान, व्यतिरेकाव्यभिचारात्‌ ७ अभाव का 
अव्यभिचार ( नियम ) होने से, विशेषसिद्धे: 5 विशेष की सिद्धि होने के कारण, 
नन्‍्तहीं है, आगमिक: ८ दब्द-प्रमाण-सिद्ध ( आत्मा ) ॥ १८ ॥ 

भावाथ--अहं सुखी” मैं सुखी हूं इत्यादि ज्ञान शब्द प्रमाण, तथा हेतु से 
सिद्ध नहीं है क्योंकि शब्द तथा लिझ्भग ज्ञान के बिना भी होता है। किन्तु जिस 
प्रकार पृथिवी आदि द्रव्यों में शब्द गुण का अभाव नियत है इसलिये प्रथिव्यादिकों से 
भिन्न शब्द गुण को आश्रय आकाश नामक द्रव्यविशेष की सिद्धि होती है, उसी 
प्रकार इच्छादि ग्रुणों का भी पृथिवी आदि अष्ट द्रब्यों में अभाव नियत होने के कारण 
उसके आधार अष्ट द्रव्य से भिन्न आत्मारूप द्रव्य सिद्ध होता है। किन्तु ऐसा होने से 
अनुमान से ही आत्सा के सिद्धि होती है, यह न जानने के लिये सूत्रकार ने सूत्र में 


२६० वेशेषिकसूत्रो परकारः 


अयम्थः | अहं टखी अहं दुःखीतिप्रत्ययों नागमिकों न शाब्दो नापि 
ले्लिकः शब्द्लिछ्डयो स्नुसन्धःनमन्त रेणापि न्ञायमानत्वात | भरत्यक्षत्वे व नीरू- 
पत्वं निग्बयवत्वन्च यद्बावक्सुक्रतं तदूबहि रिन्द्रियप्रत्यक्षतायां भवति ततन्र है रूप- 
वत्त्वानेकद्रव्यव्स्वयो: प्रयोजकत्कात , मानसप्रत्यक्ष्‌ता च तदन्तरेणापि | ननु 
स्यादेवं॑ यद्यात्मान अमाणं स्यातू तदेब तु नास्तोत्यत आाह-शब्द वदथतिरेकाव्य- 
भिचाराद्रिशेषसिद्धे रिति ! यथा क्षित्यादिषु द्रव्येषु शब्दस्य व्यतिरेकोडव्यभिचारो 
नियतस्तेन तदाश्रयस्याष्टट्र व्यातिरिक्तस्याकाशरूप(स्‍्य) 4िशेषस्य सिद्धि: एबमि- 
च्छाया: प्ृथिव्यादिषु व्यतिरेकस्याव्यभिचारात तदाश्रयेणापि अष्टद्रव्यातिरि- 
व्तेन भवितव्यम्‌ | नन्वेतावता5प्यानुमानिक एवं आत्मा नतु प्रत्यक्ष इत्यत 
आह-अहृशिति । मुख्ययोग्याम्यामिति | अहमित्तीतिकारेण ज्ञानकारमाह, तेनाह- 
मिति ज्ञानं शब्दलिड्रानुसन्धानमन्तरेण निमीछिताक्षस्य यदुत्गयते तन्मुख्येन 
कि कप पड ला आज ५४ ५ कि लक गीली 2 मंद जप तक 46. स ऑ टन... परदेल पे कपल पी किक 


अहमिति मुख्ययोग्याभ्याम्‌' ऐसा कहा है, जिसका यह आशय है कि “मैं हुं” इत्याकारक 
शब्द तथा लिज्भ ज्ञान के बिना होनेवाला ज्ञान नेत्र बन्द किये हुए भी मनुष्य को 
जो होता है वह आत्मा के विषय में मुख्य ( प्रधान ), एवं मानस प्रत्यक्ष के योग्य 
होने से शरीरादिकों में इच्छादिगुण न होने के कारण उनसे भिन्न आत्मा को लेकर 
ही सिद्ध करना होगा ॥ १८ ॥। 

उपस्कार--यह सूत्र का अर्थ है--मैं सुखी हूं, मैं दुखी हूं, यह ज्ञान आगम 
( शब्द ) प्रमाण से सिद्ध नहीं है, न लिड्भ से अनुमान द्वारा सिद्ध है, क्‍योंकि शब्द 
तथा लिड्भ के अनुसन्धान ( ज्ञान ) के बिना भी उत्पन्न होता है। पू्वपक्षी ने आत्मा 
का प्रत्यक्ष होने में रूप का अभाव तथा अवयवशुन्यता जो बाधक कहा है, वह बहि- 
रिन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष होने में बाधक होता है, क्योंक्रि बहिरिन्द्रियों से होनेवाले प्रत्यक्षों 
में ही रूपवत्ता, तथा सावयवता प्रयोजक हैं, मानस प्रत्यक्ष तो इन दोनों के बिना भी 
होता है। यदि पूर्वपक्षी कहे कि 'ऐसा तब होगा यदि आत्मा से प्रमाण हो, वही 
नहीं है! इसके उत्तर में सुत्रकार ने 'शब्दवद्बथतिरेकाव्यभिचाराहद्िशेषसिद्धे:: ऐसा 
कहा है । जिस प्रकार पृथिवी आदि द्रव्यों में शब्दगुण का व्यतिरेक (अभाव) व्यभि- 
चारी नहीं है अर्थात्‌ नियत है, जिससे शब्दगुण के आश्रय पृथिवी आदि अष्ट द्वब्यों से 
भिन्न आकाशरूप द्रव्यविशेष की सिद्धि होती है, इसी प्रक/र इच्छादि गुणों का 
पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यों में अभाव के नियत होने से उनका आश्रय भी पृथिव्यादि 
अष्ट द्रव्यों से भिन्‍्त होगा । यदि कहो कि तब भी आत्मा अनुमान से ही सिद्ध 
हुआ प्रत्यक्ष से नहीं तो सून्नकार कहते हैं--अहमिति मुख्ययोग्याभ्यां इति। यहां पर 
'अहूं मैं हुं इति--इस इति शब्द से ज्ञान का आकार ( स्वरूप ) कहा है, जिससे 
शब्द तथा लिज्भ के अनुसन्धान के बिना भी नेत्र बन्द किये ( निमीलिताक्ष ) मनुष्य 
को “मैं सुखी हूं! इत्यादि जो मानस ज्ञान होता है, वह मुख्य ( प्रधान) प्रमाण से सिद्ध 
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अहन्त्वबरा श्रोग्येन प्रमाणसिद्धेन उपपादनोयम , नतु शरीरादिना सत्रेन्छाया 
व्यतिरेक्रादयसि यारात ! मुख्ययोग्ताभ्यासित्यनन्तरम्‌ उपपरादनीय मिलि परणी- 
यम्‌। आत्मनि प्रमाणानि बहूनि ग्रस्छगौरविया त्यक्तानि श्यूखेडम्बेष्ट- 
उ्यानि ॥ १८॥ 

आत्मपराक्ष,प्रकरणं सम्ताप्य इदानोमात्मनानात्यप्रकरणमारभते तत्र पु" 
पक्षसृत्रम-- 


सुख!ःदुखज्ञाननिष्पत्त्यविशेषादेका त्म्यम ॥ १६ ॥ 
एक एबं आत्मा चेत्रादिदेहभेदेषपि | कुतः सुखदुःखज्ञानां निष्पत्तेरुत्पचे- 


ड़ -वरतदय आए पेअ कक. 


तथा प्रत्यक्ष योग्य 'अहंत्वः आत्मत्वरूप से आत्मा को लेकर उपपादन ( संगत ) 
करना होगा, न कि हारी रादिकों को लेकर, क्योंकि उनमें इच्छादि गुणों का अभाव 
नियत ( सिद्ध ) है। सूत्र में मुख्ययोग्याम्यां' इस पद के पश्चात्‌ ( उपपादनीयं ) 
ऐसा पद प्रण करना, ( जिससे अहं ऐसा ज्ञान प्रधान होने तथा प्रमाणसिद्ध होने 
रूप से आत्मा की सिद्धि को करना ऐसा अथे सूत्र का निकलता है) आत्मा में और भी 
अनेक प्रमाण हैं जो उपस्कार के बढ़ जाने के भय से छोड़ दिये £ उनको मयूख ग्रंथ 
में अन्वेषण करना ( ढूंढ लेना ) चाहिये ॥ १८ ॥। 

इस प्रकार आत्मा के परीक्षा का प्रकरण समाप्त कर सांप्रत आत्मा के अनेक होने 
का प्रमाण आरम्भ करते है। उसमें प्‌वपक्ष सूत्र है-- 

पदपदाथ--सुखदुःखज्ञाननिष्पत्त्यविशेषात्‌ सुख, दुःख तथा ज्ञान गुणों की 
उत्पत्ति में विशेषता न होने से, ऐकात्म्यमु - एक ही आत्मा है ॥ १९॥ 

भावाथ--शरीर भिन्न-भिन्न होने पर भी सुख, दुःख तथा ज्ञान इन गुणों की 
उत्पत्ति में कोई विशेषता न होने से संपूर्ण प्राणिमात्र के शरीर में एक ही आत्मा 
है ॥। १९ ॥ 

उपस्कार--एक ही आत्मा है चंत्र, मंत्र इत्यादि नाम से शरीरों का भेद होने 
पर भी । क्‍यों ? सुख-दुःख तथा ज्ञान इन गुणों की निष्पत्ति ( उत्पत्ति ) में विशेष 
न होने से (अर्थात्‌ आत्मत्व, केवल एकमात्र आत्मा में वतंमान है, सुख के आधा रमात्र 
में वतमान होने से' इस अनुमान से आत्मा में एकत्व सिद्ध होता है) । (इसी के आगे 
शंकरमिश्र व्याख्या करते हुए कहते हैं कि )--संपूर्ण शरीरों के (अवच्छेद ) सम्बन्ध 
से आत्मा को सुख, दुःख तथा ज्ञानों की उत्पत्ति समान ही है जिस कारण यदि 
प्रदर्शित अनुमान में सुखाश्रय में वर्तमानता रूप हेतु जीव तथा परमेश्वर दोनों 
में साधारण माना जाय तो परमात्मा में सुख न होने से व्यभिचा री होगा । (यदि 
परमात्म-साधारण न हो तो जो सुख को भी परमात्मा में मानते हैं उनके मत में 


२६२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


रविशेषात्‌ , स>शरोरावच्छेदेन सुखदुःख ज्ञानानामुत्पत्तिरविशिष्टेव यतः । यद्या- 
त्ममेदस'घक्क छिज्ञान्तरं भवेत्तदा |सध्येद'त्मभेदः न च तदस्ति, यथा ततक्तत्प्र- 
देशावच्छेदेन शब्दनिष्पत्तावपर शब्दलिद्धाविशेषादेकमे ब्राकाशम्‌ , यौ।:प्ग्यादि- 
प्रत्ययलिद्रणब्शेषदेक एव. काढः,  पूर्वापरादिः्त्ययल्ड्र। विशेषादेकेव 
(इक (९॥ 

सिद्धान्तमाह-- 


व्यवस्थातो नाना ॥ २० ।। 


मटर 3+-७कमअकुस 3 3०-३७... 3 अदामेकाम-ल, जय बड. 
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जीव तथा परमात्मा में वतंमान संख्या में सुखाश्रयता होने पर भी आत्मत्व साध्य 
न होने के कारण व्यभिचारी हेतु हो जायगा /” ऐसी शंका के निवारणाथ शंकर- 
मिश्र ने तथा सूत्रकार ने भी दुःख गुण लिया है। अर्थात्‌ आत्मत्व परमात्म-साधा- 
रण नहीं है यह भाव है) । 'जीवों क्री एकता सिद्ध होने पर भी जीव तथा परमात्मा 
की एकता तो असिद्ध ही है तो पुनः कैसे आत्मा का ऐक्य सिद्ध होगा इस शंका 
के समाधानाथ ही सूत्र तथा उपस्कार दोनों में ज्ञान गुण लिया है, अर्थात्‌ जीव 
तथा परमात्मा में वर्तमान आत्मत्व उक्त अनुमान में पक्ष है, ' ज्ञानाश्रयभात्र में 
वतंमानता हेतु है, अतः उक्त व्यभिचारादि दोष न होंगे यह भाव है। उक्त 
अनुमान से पुरुषविशेष के सुखादि गुणों को दृष्टान्त जानना चाहिये। (आगे पू्व- 
पक्षिमत के आशय को प्रगट करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--यदि आत्माओं के 
भेद की सिद्धि करने वार कोई दूसरा हेतु हो तो आत्माओं का भेद सिद्ध 
होगा, और वह नहीं है | ('लछिड्भाविशेषात्‌” इस पूव॑प्रदर्शित हेतु का स्मरण कराते हुएं 
शंकरमिश्र कहते हैं कि)--जिस प्रकार उस २ प्रदेश को (भेरी, शंख आदि आकाश 
को लेकर) शब्द की उत्पत्ति होने पर भी शब्दरूप साधकलिड्भ में समानता होने 
से एक ही आकशश द्रव्य है, तथा "एक काल में उत्पन्न हुआ इत्यादि साधक 
हेतु की समानता होने से एक ही आकाश द्रव्य है तथा एक काल में उत्पन्न हुआ 
इत्यादि साधक हेतु की समानता से एक ही काल नामक द्रव्य है, एवं पूर्व, पश्चिम 
आदि प्रतीति रूप साधक लिज्रों की समानता से एक ही दिल्ला है। उसो प्रकार 
आत्मसाधक सुखादिकों की उत्पत्ति समान होने से आत्मा भी एक है ॥ १९॥ 

सूत्रकार सिद्धान्त कहते हैं-- 

पदपदाथ >-व्यवस्थात: + कोई सुखी, कोई दुःखी इस व्यवस्था के कारण, 
नाना ०» आत्मा अनेक हैं ।। २० ॥! 

भावा्थे--कोई धनिक है, कोई दरिद्र इस व्यवस्था (नियम) के कारण, धनिक- 
शरीर में वतंमान आत्मा, उसी सभय ज्ञायमान दरिद्र के शरीर में वतंमान आत्मा से 
*भन्न है, उसी काल के दरिद्रता के उत्पादक अद्ृष्टवाली आत्मा से भिन्‍न होने से घट 
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नाव आत्मान: | कुतः ? व्यवस्थातः | व्यबस्था प्रतिनियमः यथा +श्विदा- 
ह्यः, कश्चित्‌ रह्ठु:' कश्वित्‌ सखी, कश्विद्‌ दु:खी, कश्विद्धामिजनः, 5 ख्रिन्नों चा- 
भिज्ञनः, कश्विद्विदान कश्चित्‌ जाल्म हसीयं ठ्यवस्था आत्मभेदमन्तरेणानपपण- 
माना साधयत्थास्मनां भेदम्‌ । न च जन्मभदेन बाल्यक्रोमारवाद्धक्यभेदेन दा, 
एकस्याप्यात्मनों यथा उयवाथा तथा चेत्रमेत्रादिदेहभेदे४शप स्यादिति ब न्‍्यम्‌ 


काल्भेदन विरुद्धधमाध्याससम्मवात्‌ )। २० || 
प्रमाणान्त रमाह--- 


शास्रसामथ्यांच ॥ २१ ॥ 


अर 
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के समान, तथा जीवात्मा परमात्मा से भिन्न है, सवज्ञ न होने ने, घट के सभा 
इन अनुमानों से आत्मा नाना है, यह यह सिद्ध होता है ॥| २० ॥। 

उपस्का र--आत्मा अनेक हैं। क्‍यों ? प्रतिनियमः: (प्रत्येक में नियत होना) 
रूप व्यवस्था होने से । जेसे कोई मनुष्य आढ्य (धनवान,) कोई ( रद्धू ) दरिद्र, 
कोई सुखी, कोई दु:ःखी, कोई उच्च कुल में उत्पन्न, कोई नीच कुल में उत्पन्न, कोई 
विद्वानू, कोई मूर्ख, इस प्रकार की यह व्यवस्था आत्मओं के भेद के बिना संगत 
न होने के कारण आत्माओं के भेद को सिद्ध करती है। जन्म के भेद से, अथवा 
बाल्यावस्था, कुमारावस्था, तथा दुंद्धावस्था के भेद से एक ही आत्मा में जिस 
प्रकार व्यवस्थ। होती है उसी प्रकार चंत्र, मेत्र आदि बारीर के भेद से भी एक ही 
आत्मा मानने के पक्ष में भी उक्त व्यवस्था हो जायगी। ऐसा एकात्मवादी पृव॑पक्षी 
नहीं कह सकता । क्योंकि देश में वर्तमानता का काल अवच्छेदक होने के कारण 
कालभेद से विरुद्धधर्मों का अध्यास ( आरोप ) हो सकता है ॥ २० ॥। 

'एक विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” एक अर्थात्‌ ज्ञान तथा आनन्दरूप ब्रह्म है, इस श्रुति 
में आत्मा एक है ऐसा कहा है ऐसा होने से 'नरशिर:कपालं शुचि प्राण्यंगत्वात्‌ 
अर्थात्‌ मनुष्य के मस्तक को हड्डी शुद्ध है प्राणी का अंग होने से इस अनुमान 
में आगम (शास्त्र) के विरोध के समान आत्मा के अनेक होने में भी 'एकम्‌' इत्यादि 
श्रुति का विरोध होने से उपयुक्त आत्मा या अनेकतासाधक अनुमान प्रमाण 
नहीं हो सकता इस पूर्वपक्ष के समाधानाथ आत्मा की अनेकता में शास्त्र का प्रमाण 
दिखलाने के लिये शंकरमिश्र अग्रिम सूत्र का अवतरण देते हैं--कि ) आत्मना- 
नात्व में दूसरा प्रमाण सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--शास्त्रसामर्थ्यात्‌ चर-श्रुतिप्रमाण के बल से भी (आत्मा का 
नानात्व सिद्ध है ) ॥ २१॥। 

भावाथ--श्रति में भी अर्थात्‌ हे ब्रह्मणी वेदितव्ये' अर्थात्‌ दो आत्मा जानना 
इत्यादि श्रृंति में भी आत्मा का नाना होना उक्त होने के कारण आत्मा अनेक 
हैं यह सिद्ध होता है ॥ २१ ॥ 


२६४ बशेषिकसत्रो पम्कार: 


शाञ्र श्रुतिः, तयाउप्यात्मनां सेदप्रतिपादन'तत | श्रयते हि (रे ब्रह्मणो वेढित 

व्ये” इत्यादि तथा द्वा स॒पर्णा सयुज्ञा सखाया समान वृक्ष परिषम्बजाने! 
इध्याद्‌ू च ॥ ९९॥ 

इति श्राशाह्वर कणादसूत्र परकार ततायाध्यायरूय द्वितायाहिकप | 

समाप्रश्चा यं ठृतोयोउ्ध्याय: । 
न लक न अल बल अनिल मकर तेज सन टिन आलम त मल लीड कम मिरि मिमी नशिनिर जनिलिकिसजिकिलसिन 
डपस्कार--शास्त्र शब्द का भुख्य अथ इस सूत्र में श्रुति ( वेदभाग है ) उसमें 

भी आत्मा के भेद कहे हैं। क्योंकि बेद में युना जाता है--्वे ब्रह्मणी वेद्दितव्ये 
अर्थात्‌ दो ब्रह्म जानना इत्यादि। तथा 'द्वा सुरर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष 
रिषस्वजाते' अर्थात्‌ दो सुन्दर पंखवाले, समान रूपवाले, परस्पर मिश्र 
ऐसे आत्मारूप पक्षी शरीररूप एक ही वृक्ष को आलिड्भधन करते हैं अर्थात्‌ 
बट हैं, इत्यादि श्रुति भी आत्मा की अनेकता सिद्ध करती है। यहाँ पर 'तत्त्व- 
मसि ब्वेतकेतो, ब्रह्मविद्ब्रहव भवति अर्थात्‌ हे श्वेतकेतु ! वही ब्रह्म तुम ( जीव ) 
हा, ब्रह्म को जाननेवाला जीव आत्मा ब्रह्मत्व रूप ही होता है इत्यादि श्रति 
में निश्चित किये आत्मा के ऐक्य का आत्मा नाना मानने से विरोध हो जायगा । 
ऐसा वेदान्तिमत से पूव॑पक्षी नहीं कह सकता । क्‍योंकि 'तत्त्वमसि” इस श्रति का 
जीव और ब्रह्म के अभेद से ब्रह्म ही का सम्बन्धी जीव है ऐसा समभने में, तथा 
ब्रह्मवित्‌' इस श्रृति का मुक्तिकाल में दुःखरहित होने के कारण ब्रह्म के समान 
जीव है यह कहने का तात्पयं है, ऐसा न हो तो 'निरंजन: परम॑ साम्यमपैति 
अर्थात्‌ मोक्षकाल में दुःखहीन आत्मा ब्रह्म के अत्यन्त समानता को प्राप्त होता है 
यह श्रुति असंगत हो जायगी। अत: कोई दोष आत्मा के नाना मानने के पक्ष में 
नहीं हो सकता ॥ २१ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्र कृत कणाद सूत्रों की उपस्कार-व्यास्या में 
तृतीयाध्याय का द्वितीय आह्वलिक समाप्त हुआ । 
तृतीयाध्याय समाप्त । 


चतुथाध्याये प्रथमा द्विकम 


प्रथिव्यादीना नवानामुरेश लक्षणपरोक्षां निवत्य प्रकृतेमू लकारणतां सट्डया 
भिगतां निराचिकोएु : परमाणूनां मुछकारणत्वं प्रथिव्यायन्त भा बच्च मिषाधयि- 
पुनित्यत्वसाप्रान्यरक्षणं तावदाह-- 


सदकारणवन्नित्यम्‌ ॥ १ ॥ 


न कारणवद्कारणवत्‌ पदसंस्कारात्‌ | तदेव॑ घटारीनां ठयत्रच्छेद: | तथापि 
प्रागभावेडतिव्याप्रिरित्यत आह-सदिति । सत्तायोगोत्यथे: | समवायविशेष पदा- 
थंयो: सत्तेकाथंसमवाय एवं सत्तायोग:, सामान्यान्तरस्य सत्तायाश्व सस्प्रत्य- 


आरवाइशशामकममया2ररर ० />रकमभाानक 4क२कामया५ककर का, 


पृथिवी आदि नौ द्रव्यों के लक्षणों की परीक्ष। कर सांख्यदर्शन में अभिमत सत्त्व, 
रज तथा तम ग्रुणरूप प्रकृति जगत्‌ कार्य का मुठ कारण है इसका खण्डन करने की 
इच्छा करते हुए सूत्रकार पृथिव्यादिकों के परमाणु ही मूल कारण हैं जो 
पृथिवी आदि द्रव्यों के ही अन्तगंत हैं यह सिद्ध करने की इच्छा करते हुए प्रथम 
सामानन्‍्यरूप से नित्यत्व का लक्षण कहते हैं--- 

पदपदाथ--सत्‌ - सत्ताजातिवाला, अकारणवत्‌ > कारणरहित, नित्यं ८ नित्य 
होता है ॥ १॥। 

भाषाथ--सत्ताजाति का सम्बन्धी तथा कारणवान्‌ न होनेवाला ( अर्थात्‌ 
कारण रहित ) पदाथ्थे नित्य कहा जाता है ॥ १ ॥ 

लपस्कार--जो कारणवान्‌ न हो वह अकारणवान्‌ होता है, ऐसा 'अकारणवत्‌ 
इस सूत्र के पद का संस्कार ( व्युत्पत्ति ) से अर्थ होता है, जिससे घटादि कार्ये 
द्रव्यों के कापालादि कारण होने से व्यावृत्ति हो जाती है। तथापि प्रागभाव भी 
अनादि कारणहीन होने से ( इस नित्य के ) लक्षण में अतिब्याप्ति दोष हो जायगा 
इसलिये दूसरा लक्षण सूत्रकार ने 'सत्‌' सत्तायोगी अर्थात्‌ सत्ताजाति का सम्बन्धी 
ऐसा किया है प्रागभाव में सत्ता न होने से अर्थात्‌ वह भावपदाथ न होने से उक्त 
दोष न होगा । (यहां पर सत्ता का सम्बन्ध समवाय तथा एकाधिकरणतारूप सामा- 
नाधिक रण्य इन दोनों में से एक लेना पड़ेगा, क्योंकि एक-एक को ले तो सामान्‍्या- 
दिकों में अव्याप्ति हो जायगी । सामानाधिकरण्य भी समवाय-सम्बन्धधटित ही कहना 
पड़ेगा, नहीं तो किसी प्रकार से सामानाधिकरण्य होने से प्रागभाव में अतिव्याप्ति 
दोष हो जायगा । समवाय में भी स्वस्वरूप सम्बन्ध से वृत्तिता होने से समवायघटित 
सा|मानाधि करण्य वतंमान नहीं है इसी आशय से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )-- 
समवाय तथा विशेष इन दो पदार्थों में सत्ताजाति के साथ एक पदाथ में रहना ही 
सत्ता योग है, दूसरे जातियों में तथा सत्ताजाति में सत्‌ प्रतीति के विषय होने से 


, आम आभ०फअमभ>9... 3 .ट-. रा सराभाकरकाक. सका सना ी#५: आयुलरामकक३७)- 'मपकरम+क राम. 


२६६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


यविषयतेव सत्तायोगः, स च॒ प्रत्ययों वस्तुस्वरूपमात्रनिबन्धन इत्यन्यदेतत्‌।न 
चान्यत्रापि तथबास्तु कि सत्तयेति बाच्यम्‌ अनुगतमतेस्तत्पिद्धेरुक्तत्वात्‌ ॥१॥ 
नित्यसासान्यमस्तिधायेदानीं परमाणुमधिक्ृत्याह्‌-- 


तस्य काय लिड्भम ॥ २ ॥ 


तस्य परमाणो: कार्य घटादि लिज्लम्‌ | तथाच गौतमोय सूत्रमू-व्यक्तात्‌ 
व्यक्तस्य निष्पत्तिः ्रत्यक्षप्रामाण्यात्‌' अ० 9 आ० १ सू० १९ इति | अवयवाब- 
यविप्रसज्ञस्तावदनुभूयते स यदि निरवधिः स्यात्‌ तदा मेरुसषपयो: परिणामभेदो 
न स्यातू, अनन्तावयवारब्धत्वाविशेषात्‌ । न च पत्माणप्रचयविशेषाधोनो विशेष: 


-अा्ा एकता &, (+पलकह भरे टकरेनउ७७०: 


सत्ता का योग है, किन्तु यह सत्ता के योग का ज्ञान केवल वस्तुओं ( सामान्य 
विशेष, दूसरी जातियों, तथा सत्तारूप पदार्थों ) में केवल इनके स्वरूप ही को 
विपय करता है, सत्ताजाति को नहीं यह एक दूसरी बात है। ( किन्तु इसी प्रकार 
द्रव्यादि तीन, पदार्थों में भी वस्तुस्वरूप को विषय करनेवाली ही यह 'सत्‌' है ऐसी 
प्रतीति हो सकती है तो सत्ताजाति मानने की क्‍या आवश्यकता ? ऐसा नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि 'सत्‌ है, सत्‌ है! ऐसी द्रव्यादि तीन पदार्थों में अनुगत बुद्धि ही 
सत्ताजाति का साधक है यह कहा गया है ॥ १ ॥ 

इस प्रकार नित्य सामान्य को कहकर सांप्रत परमाणु को विषय कर सूत्रकार 
कहते हैं-- क्‍ 

पदपदा्थ--तस्य ८ उस परमाणु का, कार्य ७ घटादि काय, लिड्रम्‌--साधक 
है ॥। २॥ 

भाव।थ--उस प्रृथिव्यादि परमाणुरूप नित्यद्रव्य का घट आदि कार्यद्रव्य 
साधक लिड्) है ॥ 

वपस्कार--उस नित्य पृथिवी परमाणु का घट आदि काय॑े ही साधक लिड्भ 
है। इसी कारण गौतम मह॒षि का--्यक्तात्‌ व्यक्तस्य निष्पत्ति: प्रत्यक्षप्रामाण्यात्‌' 
अर्थात्‌ व्यक्त प्रमाणुरूप कारण से व्यक्त घटादि काये की उत्पत्ति होती है यह 
प्रत्यक्षप्रमाण से सिद्ध है (अ० ४ आ० १ सू०११) घट का अवयव कपाल उसका खण्ड 
कपाल इत्यादि अवयवों का अवयव इत्यादि अवयव-परम्परा का अनुभव होता है वह 
यदि नि रवधि (मर्यादारहित) हो तो सुमेर नामक पव॑त तथा सषंप (सरसो) रूप 
अवयवि द्र॒व्यों का भिन्न-भिन्न परिमाण न होगा, क्‍योंकि दोनों ही अनन्त अवयवों 
से उत्पन्न हुये हें, यह दोनों में समानता है कारण के परिमाण, तथा प्रचयनामक 
विशेष के कारण सुमेरु तथा स्षपरूप दोनों अवयवि द्रव्यों में विशेषता ( परिमाण- 
भेद ) हो जायगा--ऐसा पृवपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि अवयवों की संख्या में 


अ० ४, भा० १, खू० २ ] परमाणुसिद्धिः २६७ 


स्थादिति बाच्यम्‌ सट्नयाविशेषाभावात्तयोरप्यनुपपत्तेः। प्रछयावधिः स्‍्यादिति 
चेत्‌ अन्त्यस्य कस्यचि|न्नरवयवस्वे प्रलयस्येव।नुवप्तते:, अवयवबिभागविना रा- 
वोरेब द्रव्यमाशकत्वात्‌। विभागइच सावधिः तस्यकाश्रयत्वानुपपत्त:। तस्मान्नि- 
रव॒यव॑ द्रव्यमवधि: स एवं परमाणु: । न च त्सरेणुरेबाबधि:, तस्य चाछुप- 
द्रव्यत्वेन महत्त्वादनेकद्ग॒त्यवत्त्ताच, महत्त्वस्थ चाक्षुषप्रत्यक्षत्वे कारणत्वम्‌ 
अनेकद्र॒व्यवसमादायेंब, अन्यथा महत्त्वमब न स्यात्‌ कस्य कारणत्वम्भवेत्‌ । न 
त्र त्रतरेंणोरबयव। एबं परमाणव:, मददुद्रव्यारम्भकत्वेन तेषामपि सावयवत्वा- 
नुमानात्‌ तन्तुबत्‌ कपाल्वश्च। तस्मात्‌ यत्‌ काय्यद्रव्यं तत्‌ सावयवम्‌ , यथ साव- 
यव॑ तत्‌ काय्य द्रव्यम्‌ | तथाच यतो5वयवात्‌ काय्यत्व॑ निवत्तते तत्र सावयवत्व- 


मपोति निरवयवपरमाणुसिद्धिः। तदुक्त॑ प्रशस्तदेबाचार्य्यं: सा च हिविधा 
नित्या चानित्या च' इति ॥ २॥ 


विशेषता न होने से वे दोनों परिमाणविशेष तथा प्रचयविशेष भी नहीं हो सकते । 
यदि 'प्रत्य ( नाश ) को ही अवधि मानेंगे! ऐसा कहो तो अन्तिम किसी अवयव 
के निरवयव ( नित्य ) मानने से विनाश ही न बन सकेगा । क्योंकि अवयवों का 
परस्पर विभाग, तथा नाश ही द्रव्य के नाश करने वाले होते हैं । अवयवों का विभाग 
अवधि नहीं हो सकता, क्‍योंकि वह एक आधार में नहीं हो सकता । 
इस कारण निरवयव ( अवयवरहित ) कोई द्रव्य ही अवधि होगा, वही है 
परमाणु । गवाक्षरंध्रों ( भरोखों ) में देखाने वाले सूक्ष्म रजरूप श्रसरेणु द्रव्य ही 
अवधि ( अन्तिम अवयव ) नहीं हो सकते, क्योंकि उनका चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
होनेवाले द्रव्य होने से (अर्थात्‌ च। क्षुपप्रत्यक्षयोग्य द्रव्य होने से त्रसरेणु में सावयव- 
त्व सिद्ध हो सकता है, जिसका अनुमान का प्रकार वायु परमाणुओं की सिद्धि में 
दिखा ऋुके हैं ) | महत्‌ परिमाण होने से, तथा अनेक द्रव्यवत्त्व ( सावयवत्व ) भी 
होने से, महत्‌ परिमाण चाक्षुषप्रत्यक्ष में सावयवत्व को लेकर ही कारण होता है, 
नहीं तो ( सावयवता के बिना ) महत्‌ परिमाण ही न गा, तो किसको कारणता 
होगी ? “त्रसरेणु के अवयव ही परमाणु हूँ ऐसा नहीं कह सकते क्योंकि महृत्प- 
रिणामवाले द्रव्य के उत्पादक होने से उनमें भी सावयवता त्रसरेणु के अवयव 


सावयव हैं अपने से महत्परिमाण वाले त्रसरेणु के उत्पादक होने से, तन्तु तथा 
कपाल के समान इस अनुमान से त्रसरेणु के अवयव के भी अवयव है यह सिद्ध 


होता है) । इस कारण जो कायंद्रव्य होता है वह सावयव होता है, और जो सावयव 
होता है वह ॒काय॑ द्रव्य होता है ऐसा होने से जिस अवयव में कार्यता नहों होती 
वह सावयव भी नहीं होता इसलिये निरवयव परमाणुओं की सिद्धि होती है । 
इसी कारण प्रशस्तदेव ने भाष्य में कहा है--वह प्रथिवी नित्य तथा अनित्य भी 
है' अर्थात्‌ नित्य परमाणुरूप, तथा अनित्य कायरूप दो प्रकार की है ॥ २॥ 


शहद वंशेषिकसूत्रोपस्कार: 


इृदानीं परमाणों रूपादिसिद्धये प्रभाणमाह-- 
(३ 
कारणभावात्‌ काय्यभावः ॥ ३ ॥ 

रूपादोनां कारणे सद्भाबात्‌ कार्य्य सद्भावः, कारणगुणपूवका हि काय्यगणा 
अवन्ति घट-पटादों तथा दशनादित्यथ: ॥ ३ ॥ 

इदानों सवानित्यताबादिनिरःकर णायाहू--- 

अनित्य इति विशेषतः प्रतिषेधभावः ॥ ४ ॥ 

विशेषत इति पष्ठअन्ताक्तसिः | (तथाच) विशेषस्य नित्यस्य प्रतिषेवस्तदा 

स्थात्‌ यद्यनित्य इति प्रत्ययः शब्दप्रयोगश्व न स्यात्‌ न उत्तरपदार्थ निषेवार्थ- 
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इस समय परमाणु में रूप आदि गुणों को लिद्ध करने के लिये सूत्रकार प्रमाण 
कहते हैं-- 

पदपदार्थ--का रणभावात्‌ > कारण में रहने से, कार्यभाव: > कार में होना !।३॥ 

भ बार्थ---का रणगुणपूर्वक कारय गुण होते हैं ऐसा घटादिकों में नियम दिखाने 
से परमाणु के काय त्रसरेण आदि में भी रूपादि काय देख कर उनके मूल कारण 
परमाणुओं में रूपादि गुण हैं यह सिद्ध होता है॥ ३ ॥ 

उपस्कार--रूप. रस आदि गुण परमाणु आदि कारणों में होने से उनके कार्य 
श्रसरेणु आदिकों में रूपादि भुणों की सत्ता है, क्योंकि कारण के गुणपूर्वक कार्य के 
गुण होते हं, ऐसा घट-पट आदि काय में देखा जाता है ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥॥ ३॥ 

सांप्रत संपूर्ण पदार्थों को अनित्य ही माननेवालों का मत खण्डन करने के लिये 
सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदा्थे--अनित्यः इति ८ अनित्य है ऐसा, विशेषतः > नित्य विशेष रूप से, 
प्रतिषेध भाव: ८ निषेध है ।। ४ ॥। 

भ्रावा थ--यदि नित्यरूप विशेष को न माने तो अनित्य ( नित्य नहीं है ) 
ऐसा निषेध न हो सकेगा, अतः बिना घट के धट नहीं है यह निषेध जिस प्रकार 
नहीं हो सकता उसी प्रकार बिना नित्य पदार्थ माने अनित्य है ( नित्य नहीं है ) 


यह भी निषेध न हो सकेगा, अतः पदार्थ मात्र अनित्य है यह सिद्धान्त असंगत 
है ।। ४॥। 


उपस्कार--सूत्र में 'विशेषत:' इस पद में विशेषस्य ऐसे षष्ठी के अर्थ में विद्येष 
पद के आगे “तसि प्रत्यय है। ऐसा होने से नित्यरूप विशेष का निषेध तब हो 
सकेगा, यदि “अनित्य:” ( नित्य नहीं है ) ऐसा ज्ञान तथा शब्द का प्रयोग रूप 
व्यवहार न होगा, क्‍योंकि नत्‌ यह निषेध उत्तर पदार्थ नित्य का निषेध करता है, तो 
नित्य के न होने पर “अनित्य' है ऐसा निषेध कैसे होगा । और अनित्य है ऐसा प्रयोग 
होता तो है, अतः नित्य पदार्थ है यह सिद्ध होना है। ( इस व्याख्या में 'यदा तदा! 
ऐसा सूत्र में अध्याहार करना होगा, इसलिये शंकरमिश्र दूसरी सूत्र की व्याख्या 
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त्वातू तत्‌ कथं नित्याभावेडनित्य इति स्यात्‌ , मब॒ति च ततो नित्यमस्तोति 
सिद्धप् ! यद्वा अनित्य इति न नित्य: परमाणुरित्यनेन प्रकारेण नित्यस्य त्वया 
प्रतिषथ: कतव्यः। अनेन च प्रकारेण प्रतिषेवों न शिध्यति सिद्धप्तिद्विप्रतिहत- 
त्वात्‌। सुत्रख्थेते योजनीयस-अकार: स्वत्तन्त्र एव ँ्रतिषेधवचनः “अमानोना: 
प्रतिपेघयचना: इति तथा चानित्य इति न नित्य इत्यथे:। प्रतिषेय॒ माव: प्रतिषे- 
धस्वरूपं तेन न नित्य ईत विशेषस्य नित्यस्य प्रतिषेबस्वरूपम्‌ , तश्च न सम्भव- 
तोति शेषः || ४ ॥ 

ननु परमाणुन नित्य: मूतत्तातू घटवत्‌ , एवं रूपवत्त्वरसवत्त्वादय: प्रत्येक 
करते हैं कि )--अथवा 'अनित्यः इति” अनित्य है ऐसा कहने से परमाणु नित्य.नहीं 
है, इस प्रकार आप ( सर्वानित्यतावादी ) तिषेध करेंगे, किन्तु इस प्रकार निषेध 
सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि यदि निषेध का प्रतियोगी (नित्य-पदार्थ) यदि सिद्ध है तब 
भी सर्वनित्यता सिद्ध न होगी, तथा नहीं है तो नित्यरूप प्रतियोगिता न के बिना 
भी अनित्य ( नित्य नहीं ) यह निषेध न बनेगा, इससे भी आपके सर्वानित्यतावाद 
की सिद्धि न होगी इस प्रकार नित्य की सिद्धि तथा असिद्धि दोनों पक्ष में व्याघात 
होने से संगत नहीं है । इस पक्ष में सूत्र के अर्थ की योजना ऐसी करनी चाहिये--सूत्र 
में अ ऐसा भिन्न प्रतिषेधवाचक वचन स्वतन्त्रता से निषेध का वाचक है, क्योंकि 
अमानोना प्रतिषेधवचना: अर्थात्‌ अ, मा, नो, और न यह तिषेधवाचक अव्यय 
हैं, ऐसा पाणिनीय सूत्र में कहा है। ऐसा होने से 'अनित्य:' इसका नित्य नहीं ऐसा 
सूत्र का अनित्य:” इस अव्ययसहित नित्य शब्द का अर्थ होता है। आगे सूत्र के 
'प्रतिषेधभाव: इस पद का अर्थ है प्रतिषेघ का स्वरूप, इससे “न नित्य: नित्य नहीं 
है, इति । इस प्रकार विशेष नित्य के प्रतिषिध का यह स्वरूप है, वह नित्य पदार्थ 
न मानने से न हो सकेगा । ऐप सूत्र का भाव है ॥| ४॥ 

'परमाणु नित्य नहीं है, मृतं द्रव्य होने से, घट के समान, इसी प्रकार रूपवत्ता, 
रसाधिकरणता इत्यादि कभी प्रत्येक हेतु ( परमाणु में अनित्यतासाधक जानना 
चांहिये )। एवं षट्‌ परमाखुओं का एक ही समय संयोग होने के कारण परमारु 
पडश ( षट्‌ अवयव वाला ) है, ऐसा होने से ( परमाणु नित्य नहीं है ) अवयव 
वाला होने से तथा एकदेश में रहनेवाले संयोग के आधार होने से यह भी अनुमान 
से सिद्ध हो सकता है । यहां पर मध्य के परमाणु में ऊध्वंदेश, अधोदेश तथा 
पाइवंभाग ( अगल-बगल ) रहनेवाले परमाणझुओं से जो संयोग है उसमें परमाणु 
का यूवें के साथ जो संयोग है वह मध्य तथा पश्चिम परमाणु में आश्रित नहीं है । 
एवं मध्य तथा पश्चिम परमाणु का संयोग मध्य तथा पूर्व परमाणु के आश्रित नहीं 
है। इसी प्रकार अन्यत्र भी परमाणु में षंडशता होती है. इत्यादि न्‍्याय-वातिक आदि 
ग्रन्थ में विशेष देख लेना चाहिये । ( आगे शंकरमिश्र पृ्वपक्षिमत से परमार 
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देतब उन्नया:, एवं पटकेन युगपद्योगात्‌ परमाणों: पडंशता तथाच सात्रयब- 
त्वात्‌ अव्याप्यकृत्तिसंयोगाश्रयत्वात्‌ । किद्च परमाणोमध्ये यद्याक्राशमस्ति तदा 
रहाद्रत्वेनेद सावगवत्वय, अथ नास्ति, तदाकाशस्यासवगतत्वप्रसड्र: । किम 
छायाव्त्वात्‌ आवृत्तिमत््वात्‌ू । अपिच यत्‌ सत्‌ तस्‌ क्षणिकमित्यादिक्षणिक् त्वसा- 
धकानुसानादपि परसाणोरनित्यता, तथा चेताबती चेदनुमितिपरम्पर। तदा 
कथमुर्यते पग्मणुनित्य इत्यत आह-- 
अविद्या ॥ ५॥ 


परमाणोरनित्यत्वविषया सर्वाप्यनुमितिः अविद्या अ्रमरूपा आभास प्रभव- 
+- हु े यु 
त्वात्‌ । आपातता घममग्राहकमानबाधः सवतन्नर विपक्षबाघकप्रमाणशन्यत्वाद्यथ- 


में सावयवत्व सिद्ध करते हुए आगे कहते हैं कि )--और परमारतु के मथ्य भाग 

में यदि आकाश प्रदेश है तो छिद्रयुक्त होने से परमाणु अवयव वाला है यह सिद्ध 
होगा, यदि नहीं है तो आकाश सत्र व्याप्त है यह सिद्धान्त न हो सकेगा । तथा 
छाया का आधार होने से, तथा ( आध्ृत्तिमत्ता ) स्पन्दनात्मक क्रियाविरेषवान् 
होने से भी ( परमाणु सावयव सिद्ध हो सकते हें )। और जो-जो सत््‌ होता है, 
वह २ क्षणिक ( क्षणविनाशी, होता है, इत्यादि क्षणिकता के साधक अनुमान से भी 
परमाण्‌ में अनित्यता सिद्ध हो सकती है, अतः इतने अनुमानों की परम्परा (अनेक 
अनुमान ) परमाणु में अनित्यता के साधक हैं तो सिद्धान्ती परमाणु नित्य है यह 
कैसे कह सकता है ऐसे पूर्वपक्षी के पूर्व पक्षमत से शंका पर सिद्धान्त मत से सूत्रकार 
सूत्र में कहते हे--- 

पद्पदार्थ--अविद्या > भ्रमरूप अयथार्थ ज्ञान है ( प्रमाणु में अनित्यता 
ज्ञान ) ॥ ५॥। 

भावाथं---पूव॑पक्षी के दिये हुए परमाण्‌ में अनित्यता-साधक संपूर्ण अनुमिति 
आदि रूप ज्ञान दुष्ट हेतुओं से होने के कारण भ्रमरूप अययाथे हैँ, अत: उनसे परमाणु 
में अनित्यता सिद्ध नहीं हो सकती ।। ५॥। 

उपस्का र--परमाणुओं के अनित्यता को विषय करनेवाले संपूर्ण ही अनुमान 
अविद्या अर्थात्‌ भ्रमरूप अयथाथे ज्ञान हैं, क्योंकि पूव॑पक्षी के दिये हुये संपूर्ण अनुमान 
दुए हेतुओं से हुये हैं। सामान्यरूप से ज्ञात होनेवाला परमाणुरूप धर्मी ( पक्ष ) के 
ग्राहकप्रमाणों का बाघ दोष है (६ अर्थात्‌ 'तस्य कार्य 'लिड्भं' इस सूत्र के उपस्कार 
में 'निरवयवं द्रब्यमवधि:' अर्थात्‌ अवयवरहित द्रव्य अवधि है, इत्यादि कहा है उससे 
बाध-अर्थात्‌ व्यापक सावयवत्व के अभाव से निरवयव होने के कारण व्याप्य अनित्यता 
का अभाव सिद्ध होता है। ) तथा संपूर्ण पृंपक्षी के हेतुओं में अनुकूल तर्करूप 
विपक्ष में बाघक प्रमाण न होने से व्याप्यत्वासिद्धि भी दोष है, एवं किसी-सावय- 
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प्यत्वासिद्धि: क्चित्‌ स्वरूपासिद्धिरित्यादि समानतन्त्रेडन्वेष्टब्यमू ॥ ५॥। 
ननु यदि परमाणुरस्ति कथमिन्द्रियेण न गद्यते रूपब्त्तवस्पशेत्र क्त्वादय- 
ख्न्द्रियकत्व प्रयोजकास्त्वयबो पपाडिता इत्यत आह-- ( 
महत्यनेकद्र॒व्यवत्तात्‌ रुपाद्ोपलब्धिः ॥ ६ ॥ 
महति महत्त्ववति द्वव्ये महर्छव्दात्‌ परमाणबाचकात्‌ गण वाचकान 
मतुपो लोपातू | अनेकद्रव्यवक्त्वादिति | अनेक द्रब्यमाश्रयों यस्य तदनेकद्र व्यम्‌ 
तद्‌ यस्यास्ति तदनेकद्रत्यव॒त्‌ नड्धावस्तस्मात्‌ अनेकद्रव्यबत्त्वाःत्‌। एवं लति 
वायुराप प्रत्यक्ष: स्थादत उत्त-रूपान्चत | उद्भूतादनभिभूतादिति वक्ष्यते । 
उपलब्धिरिति | बहिरिन्द्रियेणेिति शेष: । लथाच परमांणोमंहरबाभावादनु पल- 
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वत्वादि हेतु में निरवयव रूप से सिद्ध परमाणु में सावयवत्व के न होने से स्वरूपा- 
सिद्धि दोष भी होता है। इत्यादि दोष (मन को लेकर मृतंत्व।दि हेतओं में व्यभिचार 
दोष ) होता है, इसका विस्ताररूप से वर्णन गौतम-प्रणीत समानशास्त्र न्‍्णण्दशन 
में देखना चाहिये ।। ५॥। 

“यदि परमाणु द्रव्य हैं उनका चक्षुरादि इन्द्रियों से ग्रहण क्‍यों नहीं होता, क्योंकि 
रूपाश्रय, स्पर्शाधा रता इत्यादि के प्रत्यक्षता के प्रयोजक हैं ऐसा ( आप ) सिद्धान्ती 
ने ही कहा है इस शंका के समाधांन में सूत्रकार कहते हैं 


परद॒पदाथ--महति 5 महत्परिमाणवाले में, अनेकद्रव्यवर तू > सावयवता होने 
से, रूपात्‌ू च ८ और रूप होने से भी, उपलब्धि: > प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ६ ।। 


भावाथ--महत्परिमाणवाले द्रव्य में अनेकद्रव्यवत्ता ( सावयवता ) तथा 
रूपविशेष होने से भी बहिरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है अतः परमाणुओं में महत्परि- 
माण न होने से उनका बहिरिन्द्रियों से ग्रहण नहीं होता ॥। ६ ।। 

उपस्कार-महान्‌ अर्थात्‌ महत्परिमाणवाले द्रव्य में यहाँ भमहत्‌' इस शब्द से 
जो परिमाण का वाचक है ( यदि कहो कि 'महत्‌ शब्द कैसे परिमाण को कहेगा 
“महत्त्व शब्द उस परिमाण का वाचक है' तो शंकरमिश्र कहते हैं कि )“गुणवाचक 
शब्दों के 'मतुप्‌ प्रत्यय का लोप हो जाने से ( महत्‌ शब्द परिमाण का वाचक है। 
'अनेकद्रव्यवत्त्वात्‌' इस सूत्र के पद का अनेक द्रव्य हैं आधार जिसके वह अनेक 
द्रव्य है, वह जिसका हो वह अनेकद्रव्यवान्‌ होता है, उसका भाव ( धर्म ) उससे 
ऐसा “अनेकद्रव्यवत्त्तात का अथ है। किन्तु ऐसा ( अनेकद्रव्यवत्त्व होने से यदि 
प्रत्यक्ष होता हो तो वायु का भी प्रत्यक्ष हो जायगा क्योंकि उसमें अनेक द्रव्यवत्त्व 
है, इसलिये सूत्रकार ने 'रूपाज्च' रूप होने से भी ऐसा तीसरा हेतु दिया है। जो 
उद्भूत तथा अभिभृत ( दबा हुआ ) न हो यह आगे कहा जायगा। सूत्र में 'उप- 
लब्धि:' ग्रहण होता है इस आकांक्षित 'बहिरिन्द्रियेण' बहिरिन्द्रिय से ग्रहण होता है 
शऐोसा शेष पद देना । ऐसा होने से परमाणं में महत्परिमाण न होने से प्रत्यक्ष नहीं 


२७२ वेशेषिकसत्रो पसरकारः 


ब्विरित्युक्त भवति । अनेकद्रव्यवत्त्वद्ब अनेक द्र॒व्याश्रितत्वमू ; अवयवबहुत्वाबी- 
नमहस्ताश्रयत्व वा। न च महस्वेनेबानेकद्र॒व्यवस्वमन्थथासिद्धमिति वाच्यम्‌ , 
बेपरी तू स्थावि सम्भवात्‌ | जन्येन जनकस्यान्यथसिद्धिन तु जन्यस्येति चेन्न 
जन्यजनक ोयुगपदन्बयव्यतिरेकप्रहेउन्यथा सिद्धाथ भावात, अन्यथा भ्रामणा दिना 
दण्डारोनाभन्यथासिद्धिप्रसद्भात्‌। महत्त्वोत्कषांत्‌ प्रत्यक्षतोत्कर्षों दूरादाविति 


होतः यह कहा जाता है। अनेक द्रव्यवत्त्त शब्द का अनेक द्रब्यों में आश्रितों के 
आश्चित होना अथवा अवयवों के अनेकता के अधीन मह॒त्परिमाण का आधार होना 
यह अर्थ है । ( यद्यपि उद्भूत रूप के साथ रहनेवाले महत्परिमाण तथा अनेक 
द्रव्यवत्त्व का प्रत्यक्ष में अन्वय तथा व्यतिरेक सहचार समान ही हैं, तथापि द्रव्य 
के चाक्षुष प्रत्यक्ष में अनेक द्रव्यवत्त अथवा उभयत्व कारण नहीं है किन्तु लाघव 
से महत्परिमाण ही कारण है इस आशय से शंकरमिश्र ने अवयव-बहुत्वाधीन मह- 
त्परिमाणाश्रयत्व रूप दूसरा अनेक द्रव्यवत्त्व का अर्थ किया है ) । किन्तु प्रथमकल्प में 
कहा हुआ अनेक द्रव्यवत्त्त का कारण होने का खण्डन करना युक्त नहीं है । इस अभि- 
प्राय से शंकरमिश्र आगे कहते हें कि )--महत्परिमाण के कारण होने से अनेक द्र॒व्य- 
वत्त्व को प्रत्यक्ष में अन्यथासिद्ध नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अनेक द्रव्यवत्त्व चाक्षुप 
प्रत्यक्ष में कारण है । महत्परिमाण ही अन्यथासिद्ध है ऐसा विपरीत ( उल्टा ) भी 
कहा जा सकता है। “जन्य ( उत्पन्न काय ) से जनक (कारण) अन्यथासिद्ध होता 
है न कि जनक ( कारण ) से जन्य ( कार्य ) अन्यथासिद्ध होता है' ऐसी पूव॑पक्षी 
शंका नहीं कर सकता, क्योंकि जन्य तथा जनक दोनों में साथ अन्वय तथा व्यतिरेक 
दोनों सहचार का ग्रहण होने से दोनों में अन्यथासिद्धि नहीं हो सकती ( अर्थात्‌ 
जनक का भी जनक है इस रूप से जो कार्य के नियम से पूव॑ में रहता है वही 
अन्यथासिद्ध होता है न कि स्वतन्त्र रूप से, क्योंकि कुलाल का जनक होने से घट 
अन्यथासिद्ध होने पर भी कुलालत्व रूप से वह घट का कारण ही होता है यह आशय 
शंकरमिश्र का यहाँ है ।(यदि उक्त नियम न माना जाय तो शंकरमिश्र कहते है कि )-- 
चक्र के भ्रामण ( घुमाने ) इत्यादिक से दण्डादिक भी अन्यथासिद्ध हो जायंगे। 
'महत्परिमाण के उत्कषं से दूरस्थ पदार्थ के प्रत्यक्ष में भी उत्कर्ष देखने में आता 
है ( अतः महत्परिमाण ही प्रत्यक्ष में कारण तथा सावयवत्व अन्यथासिद्ध है, ऐसा 
मानना होगा )” ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि अनेक द्रव्याश्रितत्व के उत्कव 
होने से भी दूरस्थ पदार्थ के प्रत्यक्ष में उत्कषं हो सकता है, क्‍योंकि इन दोनों 
में यही एक लेना इसमें कोई नियामक नहीं हैँ और यहाँ भी कारण है कि 
मकड़ा कीडे के स्वयं बनाये सूत्रजाल ( सूतों के जाल ) में जो चार हाथ के बराबर 
होता है किन्तु दूर से: नहीं दीखता, उसमें केधघल मकड़े का प्रत्यक्ष होने में अनेक 
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चेन्न अनेकद्र वयव्त्वोत्कपस्यापि तत्र सम्मवाद्विनिगमनाविरहात्‌ । किख्न मर्कट- 
कोटसूत्रजाले हस्तचतुष्टयादिमिते दूरादप्रत्यक्षे मकंटमात्रप्रत्यक्षताउनेकद्रव्य- 
वत्त्वोत्कवाधीनव महत्त्वोत्कषत्य जाले वत्तमानत्वात्‌ | एवं सृक्ष्मतन्तुघदितप 
टादों दूरत्वे महत्त्वोत्कष5पि स्वल्पपरिमाणमुद्वरादिप्रत्यक्षे द्रष्ट्यम्‌ ॥ ६ ॥ 

नन्वेबमपि मध्यन्दिनोल्काप्रकाशस्य चाक्षु षस्य रह्मेबोयोवों स्पश समवायेन 
_ रूपसमवायिनो महतश्रोपलम्भः स्थातू अत आह-- 


सत्यपि द्रव्यत्वे महत््वे रूपसंस्क्राराभात्राद्वायोरनुपलब्धि! ।। ७ ॥ 
रूपसंस्कारपदेन रूपसमवायों रूपोद्धवों रूपानभिभवश्च विवक्षितः ! तेन 


द्रव्यवत्ता ( सावयवता ) के उत्कष के अधीन है, महत्‌ परिमाण का उत्कषं तो 
उस जाल ही में है। एवं यृक्ष्म तन्‍्तु (सूतों ) से बने पट ( वस्त्र ) आदि में 
दूर रहने पर महत्‌ परिमाण का उत्कर्ष होने पर भी वस्त्र से छोटे परिमाण उस 
वस्त्र पर रखे हुए मुद्रर आदिकों के प्रत्यक्ष होने से भी अनेक द्रव्यवर्त्ती ही का 
उत्कर्ष प्रयोजक देख लेना चाहिये। अर्थात्‌ सूक्ष्म तन्तुओं से बने वस्त्र में महत्‌ 
परिमाण का उत्कर्ष रहने पर भी दूर रहने से जो उस बस्त्र से छोटे परिमाण 
वाला मुदूगर आदि उस वस्त्र के एकदेश में रक्‍खे हैं उनका प्रत्यक्ष होता है उस 
वस्त्र का प्रत्यक्ष नहीं होता उसमें भी अनेक द्रव्यवत्ता की ही अधीनता देखना 
चाहिये ।। ६ ॥। 

ऐसा होने पर भी मध्याक्ष समय में उल्का (मसाल) के प्रकाश का, चक्षुरिन्द्रिय 
के किरणों का, अथवा स्पश गुण के समवाय के होने से रूप के समवायि तथा महत्‌ 
परिमाणवाले वायु का भी प्रत्यक्ष होगा, ( अर्थात्‌ स्पर्श समवाय से अभिन्‍न रूप 
समवाय वायु में होने से महत्‌ परिमाणवाले वायु द्रव्य का भी प्रत्यक्ष होगा । ) 
इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं--- द 

पद्पदार्थ-- सति अपि 5 वतंमान होने पर भी, द्रव्यत्वे > द्रव्यत्व जाति के, 
महत्त्वे> तथा महत्‌ परिमाण, रूपसंस्काराभावात्‌ > रूप का समवाय, उद्भूतता, 
तथा अभिभूत न होना, इनके अभाव से, वायो: > वायु द्रव्य की, अनुपलब्धि 
उपलब्धि नहीं होती ॥| ७ ॥। 

भावाथ--उल्काप्रकाशादि वायुपर्यन्त ये द्रव्य तथा महत्परिमाण होने पर 
भी रूप गुण का संस्कार अर्थात्‌ रूप का समवाय, उसकी उद्धुतता ( प्रकटता ) 
तथा दूसरे रूप से अभिभृत ( दबा ) न होना यह न होने से उल्काप्रकाशादिकों 
का प्रत्यक्ष नहीं होता ॥| ७ ॥। 

उपस्कार-- इस सृत्र में 'रूपसंस्काराभावात्‌” में इस हेतु में रूपसंस्कार पद 
से रूप गुण का समवाय सम्बन्ध, उसका उद्धूत ( प्रगट ) होना, तथा उसका 

(८ वब० 
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यद्यपि वायौ य एव स्पशंसमवाय: स एवं रपसमवाय! तथापि रूपनिरूपितो 
नारिति तत्र रूपात्यन्ताभावसत्त्वात्‌। चाक्षुषे च रइ्मो रूपसंस्कारः रूपोद्धवो 
नास्ति, मध्यन्दिनोल्काप्रकाशे च रूपसंस्कारो रूपानभिभवों नास्ति इतिन 
तेषां प्रत्यक्षता । एवं ग्रीष्मोष्ममजनकपालानछकनका दिषु रूपसंस्काराभाव 
उम्नयः | 

वृत्तिकृतिस्त रूपब््य रूपसंस्कार श्रेत्येकरूपपदछोप: तेव  रूपाभावा- 
द्वायो रनुपछब्धि: रूपसंस्काराभावाच्चप्लु रादी ना मनु पलछ्धि र॒त्याहुः ॥ ॥॥ 

एवं परमाणुनित्यताप्रकरणानन्तरं परमाणुछिद्गतयोपोद्धातसन्नत्या बहि 
व्यप्रत्यक्षताप्रकरणं समाप्य उपोद्धातेन गुणम्रत्यक्षताप्रकरणं बत यिष्यन्नाह -- 


अनेकद्रव्यसमवायात्‌ रूपविशेषाच्च रूपोपलब्धिः ॥ ८ ॥ 


अभिभव ( तिरस्कार ) न होना, सूत्रकार को विवक्षित है। इससे यद्याप वायु 
में जो ही स्पश गुण का समवाय है वही रूप का भी समवाय है, तथापि रूप 
से निरूपण किया हुआ समवाय नहीं है, क्‍योंकि वायु में रूप का अत्यन्ताभाव है। 
अतः वायु का चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता। चक्षुरिन्द्रिय के किरणों में उद्धत, रूप 
नामक रूपसंस्कार नहीं है, तथा मध्याक्लकाल के उल्काप्रकाश में भी रूप का 
अभिभूत न होना स्वरूप रूपसंस्कार नहीं है। क्योंकि सूर्य के प्रकाश से उल्का का 
प्रकाश अभिभूत ( दबा ) है अतः इन संपूर्णों का प्रत्यक्ष नहीं होता । इसी प्रकार 
ग्रीष्म ऋतु का (ऊष्मा) गर्मी, तथा भुजवे के भूंजने के गरम बालू वाले मिट्टी के घड़े 
में वतमान अग्नि एवं सुवर्णादिकों में रूपसंस्कार न होने से इनका प्रत्यक्ष नहीं होता 
यह भी जान लेना चाहिये । किन्तु सूत्र में 'रूपं च रूपसंस्कारश्च” रूप गुण, तथा 
उसके उक्त रूप तीनों संस्कार, ऐसा समास कर एक रूप पद का छोप करना, इससे 
वायु में रूप न होने से उसका चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता, तथा 'चक्षु आदि के किरणा- 
दिकों में उक्त प्रकार से उद्भूत रूपादि रूप संस्कार नहीं होने से उनका भी चाक्षुष 
नहीं होता ऐसी वृत्तिकार ने सूत्र की व्याख्या की है ॥ ७॥। 

इस प्रकार परमाणुओं के नित्यता प्रकरण के निरूपण के पश्चात्‌ परमाणु साधक 
होने के कारण उपोद्धात (प्रस्तुत सिद्धचर्थ विचाररूप) संगति से बहिद्ंब्यों के प्रत्यक्ष 
होने का प्रकरण भी समाप्त कर उपोद्धात-संगति ही से गुणों के प्रत्यक्ष होने का 
प्रकरण निरूपण करते हुए सूत्रकार कहते हैं--- क्‍ 

पद्पदार्थ--अनेकद्रव्यसमवायातु-अनेक द्रव्यों में आश्रित द्रव्यों में समवाय 
सम्बन्ध होने से, रूपविशेषात्‌ च 5 रूप की उद्भूतता, तथा अभिभ्त न होना एवं 
रूपत्व जाति, इन विशेषों से भी, रूपोपलब्धि:*रूपगुण का प्रत्यक्ष होता है ॥। ८५ ॥। 

भावाथ--अनेक द्रव्यों के आश्रित त्रसरेणु आदि द्रव्यों में समवेत होने से तथा 
उद्भूतता, अभिभूत न होना, एवं रूपत्वजाति ऐसी तीन रूपग्रुण की विशेषता 
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रूपगतो विशेषों रूपविशेषः तब्चोद्भूतत्रमनभिभूतत्वं॑ रूपत्वन्च तस्माद्रप- 
स्योलब्धिः। नन्वेबं परमाणोद्व यणुकस्य च रूप॑ ग्रह्मेतेत्यत उक्तमनेकद्रब्यसम- 
बायादिति | अनेकपद भूयस्त्वपर तेनानेकानि भूयांत्रि द्रव्याण आश्रयनतया 
यस्य तदनेकद्॒व्यं त्रसरेणुप्रभ्मति तत्समवायात्‌ घटादयो5प्यवयवद्वयारब्घा 
परम्परयाउनेकद्रव्याश्रया एवं, रसस्पर्शादों रूपत्वविरह्ात्‌ चाक्षुपत्वाभाव: चालक्लुषे 
तेजसि च उद्भूतत्वविरहात्‌ | उद्धवः रूपादिविशेषगुणगतों ज्ञातिविशेष एव 
रूपत्वादिव्याप्यः | नन्‍्वेब झुक्लछत्वसुरभित्शोततत्वकटुत्वादिभिरपि परापरमा- 
वानुपपत्तिरेव, तत्तद्वयाप्यतन्नानात्वकल्पने तु कल्पनागो रवम्‌ उद्धवपदस्य नाना- 
थत्वग्वत चेन्न बाह्यकैकेन्द्रियप्रहणयोग्यगुणत्वस्येबरो पाघे रुद्धबत्वात्‌ तदुपाधिविर- 
हस्यवानुद्धव॒त्वात्‌ । अनुद्धवाभाव एवं उद्धव इति केचित्‌। तबिन्त्यम्‌ अनुद्ध- 


होने से भी रूपगुुण का चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है। घटादि द्रव्य के यद्यपि दो कपाल 
रूप द्रव्यों से उत्पन्न होते हैं। किन्तु परम्परा से वह भी अनेक द्रव्याश्रित ही हैं, अतः 
उनके भी रूप में उक्त तीनों प्रकार की रूप की विशेषता रहने से घटादिरूप का 


चाक्षष प्रत्यक्ष होता है ॥। ८५ ॥। 
उपस्कार--सूत्र में 'रूपविशेषात्‌' इस पद में रूप में वतमान विशेषरूप 


विशेष शब्द का अथ है, वह रूप का विशेष है रूप की उद्भूतता, अनभिश्वृतता तथा 
रूपत्व जाति भी इस रूपविशेष से रूप का चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है। ( पुरुष तथा 
कालादि भेद से भिन्न अभिभृतता के प्रत्यक्ष विशेष में प्रतिबन्धक होने के कारण उन- 
उन अभिभूतता के अभावरूप अनभिभ्तता उन २ प्रत्यक्षों में कारण होती है । इस मत 
से रूप की अनभिभूतता को रूप प्रत्यक्ष में कारण कहा है )। (आगे शंकरमिश्र सूत्र 
में 'अनेकद्र्॒यसमवायात्‌' इस हेतु के देने का साथंक्य दिखाते हुए कहते हैं कि )-ऐसा 
होने से परमाणु तथा दृथ्यणुक के भी रूप का उक्त रूप विशेष होने से चाक्षुष प्रत्यक्ष 
होगा' । इस शंका के समाधानाथ सूत्र में सूत्र॒कार ने अनेकद्रव्यसमवायात्‌' ऐसा हेतु 
भी कहा है। इसमें अनेक पद का अथ है 'भूयस्त्व” प्रच्चरता, इससे अनेक भूयस्‌ 
(प्रचु र-अधिक) द्रव्य जिसके आश्रय हों वह अनेक द्रव्य जेसे श्सरेणु इत्यादि (क्योंकि 
छु परमाणुओं से बने तीन द्चणुकों में रहते हैं) उनके त्रसरेणुओं में रूप का समवाय 
होने से घट आदि द्रव्य यद्यपि दो कपालरूप अवयव द्रव्यों से उत्पन्न हैं, किन्तु 
परम्परा से वे भी अनेक द्रव्यों में ही आश्रित हैं। रस, स्पश आदि गुणों में रूपत्व- 
जाति के अभाव से चाक्षष प्रत्यक्ष नहीं होता, चक्षुइन्द्रिय के किरणरूप तेज में रूप 
उद्भृत न होने से चाक्षुष रश्मियों का प्रत्यक्ष नहीं होता । उद्भ्युत इस पद में उद्धू वत्व- 
रूप आदिगुण विशेषों में वतमान एक जातिविशेष ही है जो रूपत्वादि जाति का 
व्याप्य है। ( यहां उद्धव: यह भावप्रधान शंकरमिश्र की उक्ति है जिससे उद्भूतत्व 
छेना ) । ऐसा होने से शुक्लत्व, सुरभित्व, शीतत्व, कटुत्व आदि जातियों को लेकर 


२७६ वेशेषिकसूत्रो पसकार: 


वस्याप्वेवं व्यवस्थापयितुमशक्यत्वातू्‌ | अतोन्द्रियविशेषगुणत्वमनुद्भूतत्वमिति 
चेतू, एवं तहिं ऐन्द्रियकविशेषगुणत्वस्येबोद्धवत्वापत्ते: | ऐन्द्रियकत्वाबच्छेद क॑ 
किमिति चेत्‌, तुल्यम्‌ | विशेषगुणेष्वेकेबोद्भूतत्व॑ जाति: गुणमतजातो परापर- 
भावानुपपत्तिन दोषायेत्यपि बदन्ति || ८ ॥। 


भी परस्पर में पर, तथा अपर जातिता नहीं बन सकती ( अर्थात्‌ उद्भूत शुक्लादिकों 
को लेकर उद्भूत शुक्ल में उद्भृतत्व शुक्लत्व दोनों हैं, अनुद्भूत शुक्ल में शुक्लता है, 
उद्भूतता नहीं है, उदभ्ुत नील में उद्भूतता है शुक्लता नहीं है अतः सांकर्य दोष 
हो जायग)), यदि शुक्लतादिकों की व्याप्य उद्भूतता नाना हैं ऐसा माना जाय तो 
. कल्पना में गौरव दोष होगा। (अर्थात्‌ कार्यका रणभाव में व्यभिचा र-नि रासाथ चाक्षुष 
में विजातीयता अथवा अव्यवहितोत्त रताघटित कार्यतावच्छेदक भी कल्पना करना 
पड़ेगा) तथा उद्भव पद के अनेक अर्थ भी मानने पड़ेंगे, ऐसी यहां पृवपक्षी शंका नहीं 
कर सकता क्योंकि बाह्य एक-एक इन्द्रिय से ग्रहण करने के योग्य गुणस्वरूप उपाधि ही 
उद्धू त शब्द का अर्थ है। (अर्थात्‌ बाह्य एक-एक इन्द्रिय से ग्रहण करने के योग्य विशेष 
गुणत्व ही उद्भूतत्वरूप जातिभिन्न उपाधिरूप धर्म है नकि उद्भृतत्व जाति है 
जिससे सांकयंदोष होगा) और उस उपाधि का विरह ही अनुझ्भव पद का अथ है। किन्तु 
गंगेशोपाध्याय का यह मत है कि “अनुदझ्धव के अभाव ही को उद्भव कहते हैं! शंकरमिश्र 


कहते हैं कि यह उनका मत विचारणीय है क्योंकि उद्भव का अभाव अनुद्भव है ऐसा 
भी कहा जा सकता है। (किन्तु यहाँ यह विचारणीय है क्योंकि उद्भूतत्व जाति यदि 


सांकय दोष के वारणार्थ मानी जाय तो व्यभिचार-वारण के लिये अनेक कायकार- 
णभाव मानना होगा, और अनुद्भूतत्व जाति मानें तो उनके अभाव-समुदायको लेकर 
चाक्षुष प्रत्यक्ष में एकही कार्यकारणभाव मानना होता है अतः इस पक्ष में लाघव ही 
है तो शंकरमिश्र ने गंगेशोपाध्याय के मत में अपनी अश्रद्धा क्‍यों प्रगट की है ? ) ऐसा 
नहीं कहा जा सकता क्‍योंकि अनुद्भृतत्वाभाव कूट को चाक्षुष प्रत्यक्ष के कारणता 
का नियामक मानने से विशेष्य-विशेषणभाव से नियामक न होने के कारण अत्यन्त 
गुरु कार्यका रणभावों में अनेकता माननी होगी ( यह शंकरमिश्र की चिन्तामणिकार 
के मत में अश्रद्धा का कारण है यह भाव है )। ( आगे अनुद्भृतत्व के विषय में 
मतान्तर का खण्डन करने के लिये शंकरमिश्र कहते हैं कि )--अतीन्द्रिय (अप्रत्यक्ष) 
विशेष गुणत्व ही अनुद्भूत है” ऐसा कहो तो इन्द्रियग्राह्म विशेष गुणत्व ही उद्भूतत्व 
है यह आपत्ति आवेगी। “इन्द्रियग्राह्मतनियामक क्‍या होगा' ऐसा कहो तो यह 
प्रशन दोनों पक्षों -में समान है अर्थात्‌ आपके मत में इन्द्रियग्राह्म ता-नियामक 
भिन्नरूप अतीन्द्रियता यदि अनिर्वाच्य ( कहने के अयोग्य ) है तो उसकी योग्यता भी 
अनिवंचनीय है । सन्निकर्षादिरूप कारण सामग्री के रहते अभिभवादिकों के न रहने 
पर भी जो प्रत्यक्ष नहीं होता उसे अतीन्द्रिय कहते हैं, ऐसा यदि निवंचन किया जाय, 


अ० ४, आ० १, सू० ९ ] रूपादिधत्यक्षदेतुनिरूपणम्‌ २७७ 


स्पशातिरिक्तानां रूपसामानाधिकरण्यमेव बहिरिन्द्रियग्राह्मताप्रयो जकमिति 
रूपप्रत्यक्ष सामग्रीमभिधघाय तामन्यत्रातिदिशन्नाह-- 
तेन रसगन्धस्पशेंषु ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥ ६ ॥ 
तेनेति रूपप्रत्यक्षज्ञानेनेत्यथे: | यथा रूपविशेषात्‌ रूपत्वानभिभूतत्वो दूभूत- 
त्वाद्रो पलब्धिस्तथा रसविशेषात्‌ रफ़्त्वानभिभूतत्वोद्भूतत्वलक्षणात्‌ रसोपल- 
व्चि:, एवमितरत्रामि योज्यम्‌ । अनेकद्र॒व्यसमवायश्थातिदेश्य:। प्राणरसनत्वगि- 
न्द्रियाणा पनुद्धवादू मन्ध रसस्पशौनामग्रहणम्‌ू ,. पाषाणादूवनु ड्रवादू गन्धर- 


तो हमारे मत में भी उसका आश्रय न होना ही योग्यता हो सकती है इस 
प्रकार दोनों पक्षों में समानता है यह भाव है। ( सांकयंदोष को जातिबाधक न 
माननेवालों के मत से शद्भूरमिश्र उद्भूतत्व का स्वरूप दिखाते हैं कि )--विशेष 
गुणों में एक उद्भूतत्व जाति है, क्योंकि ग्रुणों में रहनेवाली जातियों में परापरभाव 
की अनुपपत्ति (न होना ) अर्थात्‌ सांकयंदोषजनक नहीं होता । ऐसा भी कुछ विद्वान्‌ 
कहते हैं ॥। ८ ॥। 

स्पर्श गुण से भिन्न गुणों का रूपगुण के अधिकरण में रहना ही बहिरिन्द्रियों से 
प्रत्यक्ष होने का प्रयोजक है, इस कारण रूपगुण के प्रत्यक्ष की सामग्री को वर्णन कर _ 
उसका दूसरे गुणों में अतिदेश ( समानता ) दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदा्थ--तेन 5 उस रूप के प्रत्यक्ष ज्ञान से, रसगन्धस्पशेष > रस, गन्ध तथा 
स्पशंगुणों में, ज्ञानं ८ ज्ञान, व्याख्यातं ८ व्याख्या किया गया ॥ ९॥। 

भावाथे--जिस प्रकार रूपगुण के रूपत्व, अनभिभूतता तथा उद्भूतत्वरूप 
विशेष से रूप का प्रत्यक्ष होता है इसी प्रकार रस के रसत्व, अनभिभूतत्व तथा 
उद्भूतत्वरूप रस के विशेष से रस का रासन प्रत्यक्ष ऐसे ही गन्ध तथा स्पश का 
भी उक्त अपने-अपने विशषों से प्राण एवं त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--सूत्र के तेन' इस शब्द का अथ है रूप के प्रत्यक्षज्ञान से । जिस प्रकार 
रूपत्व, अनभिभूतत्व, तथा उद्भूतत्व स्वरूप रूप के विशेष से रूप का चाक्षुष प्रत्यक्ष 
होता है, उसी प्रकार रसत्वजाति, अनभिभूतता, तथा रस का उदभूत होना स्वरूप 
रस के विशेष से रसगुण का रसनेन्द्रिय से ग्रहण होता है। इसी प्रकार गन्ध एवं स्पशे- 
गुण में भी योजना कर लेना । और अनेक द्रव्य समवाय की भी योजना कर लेना । 
(अर्थात्‌ अनेक द्र॒व्याश्रय द्रव्यों में वतंमान रसादिगुणों का भी प्रत्यक्ष होता है यह भी 
रूपगुण के समान जानना) । प्राण, रसना (जिह्दा), त्वक्‌ इन इन्द्रियोंके क्रम से गन्ध, 
रस तथा स्पश गुणों के उद्भूत न होने से क्रम से घ्राणन्द्रियादिकों से ग्रहण नहीं होता । 
पाषाणादि पृथिवी में गन्ध तथा रसगुण के भी उद्भूत न होने से ग्रहण नहीं होता, 
क्योंकि पाषाण के भस्म (चूने) में गन्ध तथा रस दोनों का ग्रहण होता है। गंगैशो- 
पाध्यायादि $ुछ विद्वानों का मत है कि गन्ध और रस पाषाणादिकों में गृहीत होता 


र७८ बशेषिकस्‌त्रो पस्कारः 


सयो:,--तद्धस्मनि तयोरुपलम्भात्‌ | तयो: पाषाणादाबुपलम्भ एवं न तु स्पष्ट- 
इत्येके । विभक्तावयवा प्यद्रव्यरूपानुद्धवात्तदमहणम्‌ | एबं रसस्यापि । उष्ण 
जले तेजोरूपस्यानुद्धवात्‌ स्पर्शल्य चाभिभवात्‌ , विततकपू रचम्पकादो रूपर- 
सस्पशोनामनुद्धवाद नुपलम्भ: | कनकादो रूपमुद्भूतमेष शुक्लत्वभास्व॒रत्वे पर- 
म्भिभूते | रूपमप्यमिभूतमित्येके । कनकप्रहणन्तु रूपान्तर साहचर्यातू। अभि- 
भवश्चथ बलवत्सजातीयग्रहणकृतमग्रहणं न तु बलवत्धजातोयसम्बन्धमात्रम्‌ , 


है, किन्तु स्पष्ट ( साफ ) गृहीत नहीं होता। अर्थात्‌ पाषाण में “मैं गन्ध तथा रस 
को ग्रहण करता हूं' ऐसा अनुब्यवसाय ( आत्मा की अनुभव ) नहीं होता । विभक्त 
अवयव वाले जलीय द्रव्यों का रूप उद्भूत न होने से उसका ग्रहण नहीं होता । इसी 
प्रकार रस का भी जानना । उष्ण जल में तेज का भास्वर शुक्ल रूप भी उद्भूत न 
होने से एवं जल के शीतस्पशश का तेज के उष्णस्पर्श से अभिभव होने से ग्रहण नहीं होता । 
वितत (फैले हुए) कपूर, चम्पापुष्प आदिकों में रूप, रस तंथा स्पश गुणों का उद्भूत 
न होने से प्रत्यक्ष नहीं होता । सुवर्णादिकों में तेज का शुक्ल रूप उद्भूत ही है, केवल 
शुक्ल की शुक्‍्लता तथा भास्वरता ( परप्रकाशकता ही ) अभिभूत ( पाथिव पीत 
रूप से अभिभूत है ) शुक्लरूप गुण भी अभिभूत है ऐसा भी कुछ दाशंनिकों 
का मत है । सुवर्ण का प्रत्यक्ष पृथिवी के दूसरे रूप के साथ से जो रूप होने से 
होता है । 

यहां पर बलवान समानजातीय पदाथ के ग्रहण से ग्रहण न होना ही अभिभव 
शब्द का अथ है न कि केवल बलवान्‌ समानजातीय पदार्थ का सम्बन्ध, क्योंकि 
बलवान्‌ समानजातीय का सम्बन्ध भी उस बलवान संमानजातीय के ग्रहण न होने 
से जानने योग्य होने के कारण अग्रहण ही उपजीव्य ( आश्रय करने योग्य ) है। 
बलवान सजातीय के अग्रहण का प्रयोजक ( संपादक ) होने से बलवान्‌ समान- 
जातीय का सम्बन्ध उपजीव्य है ( आश्रय-योग्य है ) क्योंकि ग्रहण का प्राग्भाव 
अथवा अत्यन्ताभाव बलवान समानजातीय का प्रयोज्य नहीं हो सकता और 
ग्रहण का ध्वंस तो वहां है नहीं । तो सिद्धान्ती के मत में भी तो बलवान सजातीय 
पदार्थ के ग्रहण से उत्पन्न अग्रहण तो नहीं ही बन सकेगा । ऐसा यदि पूर्वपक्षी कहे तो 
उत्तर ऐसा हो, तथापि समानजातीय पदार्थ के बलवान अथवा दुबंल होने में अथवा 
बलवान सजातीय का सम्बन्ध होने में ग्रहण होना तथा अग्रहण (ग्रहण न होना) ही 
प्रयोजक होने के कारण वही अभिभव शब्द का अथ है। अर्थात्‌ ग्रहण का प्रागभाव, 
अत्यन्ताभाव के भी प्रतियोगि-सामग्री के हटाने के द्वारा बलवान्‌ समानजातीय का 
ग्रहण होना प्रयोजक ही है, समानजातौय पदार्थ को उसमें प्रयोजकता ग्रहण के 
दारा ही माननी होगी स्वयं नहीं, क्योंकि पित्त से दूषित नेत्रवाले पुरुष को रजतः 
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बल्बत्सजातीयसम्बन्धस्याप्यग्रहणनिरूप्यतया अग्रहणस्येवापजीव्यत्बातू । न 
चाग्रहणप्रयोजकत्वेन बल्वत्सजातोय एबोपज्ञीव्य:, अग्रहणस्य ग्रहणप्राग*- 
भावम्य तदत्यन्ताभावस्य वा तदप्रयोज्यत्वात्‌ , प्रहणध्व॑ंसस्य च तत्राभाबात्‌ । 
तवापि तहिं बल्वध्सजातीयग्रहणकृतमग्रहणमनुपपन्नमेवेति चेत्‌ , अस्त्वेबम्‌ , 
तथापि सज़ातीयस्य बलबर्तवे दबरूत्वे वा ताहशसम्बन्धसत्वे वा ग्रद्णाप्रहणे 
एब प्रयोजके इति स एबामिभवपद्ाथ: ॥ ९ | 

ननु गुरुत्वमप्यनेकद्रव्यलमवेतं रूपमहत्त्तसमानाधिकरणग्त क॒थं न प्रत्य- 
क्षमत आह-- 


तस्याभावादव्यमिचार; ॥ १० ॥ 
तस्य रूपत्वादेः सामान्यस्य उद्धवस्य च गुरुत्वेडभावान्न गुरुत्वं प्रत्यक्षम्‌ । 


(चाँदी) इत्यादि पदार्थों का श्वेत दिखाई पड़ना समानजातीय शुक्ति पदार्थ ग्रहण से 
ही होता है; यह देखने में आता है ।(वह केवल समान जाति के पदार्थ मात्र से, अथवा 
उसके सम्बन्ध मात्र से नहीं होता, क्योंकि दूसरे मनुष्य को भी किसी समानजातीय 
पदार्थ के सम्बन्ध से रजत में श्वेत का ज्ञान होने लगेगा | एवं च बलवान्‌ समान- 
जातीय पदार्थ का ग्रहण तथा उससे प्रयोज्य ( होनेवाले ) का ग्रहण न होना ही 
बलवान्‌ समानजातीय पदार्थ का बोधक होने क्रे कारण बलवान्‌ समानजातीय 
पदार्थ तथा उसके सम्बन्ध का उपजीव्य होता है, उसको छोड़कर बलवान्‌ समान- 
जातीय पदार्थ तथा उसके सम्बन्ध को कहना असंभव होने से उससे युक्त ही अभिभव 
शब्द का अथ है यह यहां पर तात्पय है) ॥ ९॥ 
अग्निम सूत्र का शंका द्वारा शंकरमिश्र अवतरण ऐसा देते हैं कि )--ुरुत्व 

नामक गुण भी अनेक द्रव्यों में समवेत, तथा रूपाधार द्रव्य में रहता भी है इस 
कारण उसका प्रत्यक्ष क्‍यों नहीं होता' इस शंका के समाधानाथथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--तस्य 5 उस रूपत्वादि स्वरूप उक्त रूपविशेषों के, अभावात्‌ ८ 
न होने से, अव्यभिचार: >-चाक्षुष प्रत्यक्ष में उसका व्यभिचार नहीं है, गुंरुत्व में 
उसके न होने से प्रत्यक्ष नहीं होता । १० ॥। 

भावाथ--पूर्वोक्त रूपत्व जाति, उद्भूतता आदि रूप के विशेषों के गुरुत्व का 
प्रत्यक्ष नहीं होता । अतः चाक्षुष प्रत्यक्ष में उक्त रूप के विशेषों का व्यभिचार नहीं 
हो सकता ॥।१०॥। 

उपस्कार--उस रूपत्वादि जाति का उद्भूतता का भी गरुरुत्त नामक गुण 
में अभाव होने से गुरुत्व का प्रत्यक्ष नहीं होता । यदि 'गुरुत्व में रूपत्वादि स्वरूप 
रूपविशेषों के न रहने पर भी गुरुत्व का प्रत्यक्ष हो जाय' ऐसी पूव्॑पक्षी शंका करे, 
तो सूत्र में सूत्रकार 'अव्यभिचार:” ऐसा कहते हैं, अर्थात्‌ एक-एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने: 


२८० द वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


ननु माभूत्‌ तन्न रूपत्वादिक तथापि तत्प्रत्यक्ष॑ं स्थादत आह अव्यभिचार इति। 
एकेकेन्द्रियग्राह्मत्व॑ प्रति रूपत्वादीनां पतच्नानां जातोनाप्‌ अव्यभिचारों नियम 
एव ! यत्नैव रूपत्वादिपब्वकान्यतमं तत्रेव वाह्मकेकेन्द्रियम्राह्मत्व॑ तद्रयतिरेका- 
दित्यथं: | सूत्रे तु गुरुत्वाधिकारस्यास्फुर त्वात्‌ अशस्तदेबरतीन्द्रियेषु मध्ये परि- 
गणितमपि वल्लभा चाय्यः स्पाशनमुक्तं गुरुत्वम्‌ ॥ १० !! 
एवमेकेकेन्द्रियग्राह्मानभिधाय द्वोन्द्रियप्राह्मानाह-- क्‍ 
संख्या; परिमाणानि एथकत्वं॑ संयोगविभागो परत्वापरत्वे कर्म 
च रूपिद्रव्यसमवायात्‌ चाज्ुपाणि ॥ ११॥ 
एतेपां चाक्षुषत्वे स्पाशनत्व वा परम्पर।नपेक्षस्वसुचनायासभासः। यद्यपि 
महत्त्वापेक्षा5रत तथापि न परिभाणत्वेन | चकारः स्नेहद्रथत्व॒वेगानामुप लडपप्र- 


में रूपत्व, रसत्व, गन्धत्व, स्पशंत्व तथा दशब्दत्व इन पांच जातियों का अव्यभिचार 
अर्थात्‌ नियम ही है, क्योंकि जहां रूपत्वादि उक्त पांच जातियों में से कोई एक जाति 
रहती है वहीं बाह्य चक्षुआदि एक-एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है इनको छोड़कर नहीं 
होता,यह सूत्र का अर्थ है। इस सूत्र में गुरुत्व-निरूपण ही सूत्रकार को अभिमत है ऐसा 
स्पष्ट न होने के कारण प्रशस्तपादाचाय ने अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्षों ) में गणना 
किया हुआ भी गुरुत्वगुण त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है ऐसा न्‍्यायलीलावती ग्रन्थ में 
वल्लभाचाय ने कहा है ( अर्थात्‌ चाक्षुष प्रत्यक्ष की सामग्री रहने पर भी यदि गरुरुत्व 
का चाक्षुष प्रत्यक्ष न हो तो कार्यकारणभाव में व्यभिचार दोष होगा, न कि सामग्री 
के अभाव के कारण काय के अभाव से, अत: वल्लभाचाय ने गुरुत्व गुण का स्पाशन 
प्रत्यक्ष होता है ऐसा माना है ) ॥ १० ॥। 

इस प्रकार एक-एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष-योग्य गुणों का वर्णन कर दो इन्द्रियों से 
प्रत्यक्ष होने योग्य गुणों को सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ-- संख्या:--एकादि संख्या, परिमाणानि ८ महत्‌, दीर्घादि परिमाण, 
पृथकत्वं «» पृथकत्व, संयोगविभागौं ७ संयोग तथा विभाग, परत्वापरत्वे > देशिक तथा 
कालिक परत्व और अपरत्व, कर्म च--और क्रिया भी, रूपिद्रव्यसमवायात्‌ ८ 
रूपाश्रय द्रव्यों में समवाय होने से, चाक्षुषाणि 5 चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होते हैं ॥११॥ 

भावार्थ--रूपाधार द्वव्यों में समवाय सम्बन्ध से वर्तमान संख्या, परिमाण, 
पृथक्त्व, संयोग तथा विभाग, एवं देशिक तथा कालिक दोनों प्रकार के परत्व एवं 
अपरत्व, तथा क्रिया का भी चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है ॥ ११ ॥॥ द 

उपस्कार--सूत्रोक्त संख्यादि गुणों के चाक्षुप अथवा स्पाशन प्रत्यक्ष होने में 
इन गुणों को परस्पर अपेक्षा नहीं होती यह सूचित करने के लिये संख्यादि गुणों का 
समास सूत्रकार ने नहीं किया है । यद्यपि महत्परिमाण गुण की अपेक्षा है तथापि 


अ० ४, आ० १, सू० ११-१२ ] द्वोन्द्रियप्राह्मगुणाः २८१ 


: हार्थ:। चाह्लुषाणीति-स्पशनत्वमप्युपलक्षयति | यद्रा चकार एव चाक्षुपाणि 
चेत्यत्राप योज्यः | सद्डया--इति बहुबचनम एकत्वादिकाः सबो एवं सद्बयाः 
सडगृह्ाति। एकत्वं सामान्यमेव न तु गुण इति चेतू तद्‌ यदि द्रव्यमात्रवृत्ति 
तदा द्रव्यस्वेन सहान्युनानतिरिक्तवृत्तित्वमू । अथ गुणकर्मणोरपि बतते तदा 
सत्तया सहा (१) न्यूनानतिरिक्तवृत्तित्वम। कर्थ तहिं गुणादावप्येकत्वादि 
प्रत्यय इति चेत , आरापितेनेकत्वन, एकाथसमवायप्रत्यासक्ष्यासम्यगे वेकत्व- 
प्रत्ययो वा तदेतदेकत्वं नित्यद्रव्येघु नित्यम अनित्येषु च कारणकत्वासमवायि- 
कारणकम । द्वित्वादिकन्तु अपेक्षाबुद्धिजन्यम्‌ । अपेक्षाबुद्धिश्व॒ नानेकत्वसमूहा- 
डम्बनरूपा, सजातीययोर्विजातीययोव द्रव्ययोश्वक्लुषा सन्निकर्ष ॥ ११॥ 
एतावन्त्येव कमपयन्तानि अमिप्रेत्याह- 


अरूपिषचाश्षपाणि १२॥ 
रूपरदितद्र॒व्येषु_ वत्तेमानानि कमपयेन्तानि सड्ड्यादोन्यचाश्लुषाणि, न 
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जाति गुण तथा कम पदार्थ में रहती है तो सत्ता जाति के साथ अन्यूनानतिरिक्त 
वृत्ति होने से ही उक्त दोष हो जायग।। यदि 'गुणादिकों में एकत्व नहीं रहता तो 
उनमें भी एक गुण इत्यादि प्रतीति कंसे होती है' ऐसा कहो तो, आरोप किये एकत्व 
से, अथवा एक घटादि द्रव्यों में रूपादि गुण तथा एकत्व संख्या के समवाय होने से 
वास्तविक ही 'एक रूप है' इत्यादि प्रतीति होगी। वह यह एकत्व ( एक संख्या ) 
नित्य द्रव्यों में वत॑मान नित्य तथा अनित्य घटादि द्रव्यों में वर्तमान एक संख्या 
का कारण कपालादि में वर्तमान एक संख्यारूप असमवायिकारण से उत्पन्न होने से 
अनित्य है। द्वित्वादि ( दो-तीन ) आदि संख्या अयमेक: अयमेक:' यह एक यह एक 
इत्यादि रूप अपेक्षा बुद्धिजन्य होने से अनित्य' ही. होती है। अनेक एक विषय में होने 
वाली समुहालम्बन (समुदाय को विषय करने वाली) “यह एक, यह एक? ऐसी बुद्धि 
को अपेक्षाबुद्धि कहते हैं जो समान जाति के दो पदार्थों के अथवा विजातीय दो 
पदार्थों के चक्षुरिन्द्रिय से संनिकर्ष होने पर होती है ।। ११ ॥ 

मृत्र में उक्त इतने ही कर्म पदार्थ तक के अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अरूपिषु --रूप रहित द्रव्यों में, अचाक्षुषाणि > चाश्षुष प्रत्यक्ष नहीं 
होता ॥ १२॥ हे 

भावाथ--पूव॑सूत्र में कथित संख्या गुण से लेकर कम पदार्थ तक के रूपरहित 
वायु आदिकों में वतमान हों तो उनका चारक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता ॥ १२ ॥ 

उपस्कार--रूप रहित वायु आदि द्रव्यों में वर्तमान क्रियापर्यन्त संख्या परिमा- 
णादि गुणों का चक्षुरिन्द्रिय से, तथा त्वगिन्द्रिय से भी प्रत्यक्ष नहीं होता ऐसा सूत्र 
का अर्थ देखना चाहिये। इस सूत्र में आत्मा की एक संख्या मानस प्रत्यक्ष होती है 
परिमाणता सामान्यरूप में नहीं है । सूत्रोक्त चकार से स्नेह, द्रवत्व तथा वेग 
संस्कार का ग्रहण करना चाहिए। सूत्र का चाक्षुषाणि' यह पद 'स्पाशनत्व” त्व- 
'गिन्द्रिय से उक्त गुणों का गृहीत होना सूचित होता है अथवा सूत्र में का 'च' शब्द ही 


र८२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


स्पाशनानोत्यपि द्वश्व्यम्‌ । अप्रत्यक्षाणीति नोक्तम , तथा सत्यात्मैकत्वमपि 
प्रत्यक्ष न स्यथात्‌ ॥ १२॥ 

रूपादोनामेकेकेन्द्रियप्राह्मत्य॑ सट्डयादीनां द्ीन्द्रियपाह्मत्वं सुखादीनां मान- 
सत्वं, तथा च सत्तागुणत्वयों। सामान्ययो: सवन्द्रियग्राह्मत्वमायातमित्याह-- 

एतेन गुणत्वे भावे च सर्वेन्द्रियं व्याख्यातम ॥ १३ ॥ 

व्यक्तिअहणयोग्यतैब जातिग्रहणयोग्यता | व्यक्तयइच यथ।यथ्ं यदि सर्वे- 
न्द्रियग्र हान्ते तदा जात्योरपि गुणत्वसत्तयोंः स्बन्द्रियप्राह्मत्व॑ पर््यवसन्नमि- 
त्यथं: ॥ १३ ॥ 

इति श्रोशाझूर वशेषिकसूत्रो पस्कार चतुथाध्यायस्याद्रमाहिकम । 
चाक्षुपाणि' इस पद के बाद छगाकर चाक्षपाणिव देसी सत्र मे बबार के यपया इस पद के बाद लगाकर “चाक्षुषाणि च' ऐसी सूत्र में चकार की योजना 
करनी चाहिये। 'संख्या:' इस पद में बहुबचन एक, दो, तीन आदि संपूर्ण संख्याओं का 
संग्रह करता है। यदि 'एकत्व जाति ही है गुण नहीं है! ऐसा कहो तो वह एकत्व 
जाति यदि केवल द्रव्यों में रहती है तो द्रव्यत्व जाति के साथ अन्यूनानतिरिक्तवृ- 
त्तित्व' न्‍्यून या अधिक में न रहने से या तो एकत्व ही जाति होगी अथवा द्रव्यत्व 
ही (अर्थात्‌ घटत्व कलशत्व के समान दोनों पर्याय हो जायंगे )। यदि एकत्व 


वह न होगी इसलिये “अप्रत्यक्षाणि' प्रत्यक्ष नहीं है ऐसा न कहकर 'अचाक्षुषाणि' 
चाक्षुप प्रत्यक्ष नहीं होता ऐसा कहै ।। १२ ॥ 


रूप, रस आदि गुण एक-एक इन्द्रिय से गृहीत होते हैं. संख्यादि गुण दो-दो इन्द्रियों 
से गृहीत होते हैं, सुख-दुःख आदि गुणों का मानसप्रत्यक्ष होता है, ऐसा होने से 
नत्ता तथा गुणत्व नामक दो जातियों का संपूर्ण इन्द्रियों से ग्रहण होता है यह प्राप्त 
हुआ इस अभिप्राय से सूृत्रकार कहते हैं-- 

पदपदा्थे--एतेन --इस कथन से, गुणत्वे > गुणत्व जाति में, भावे च और 
सत्ता जाति में भी, सर्वेन्द्रियं 5 सम्पूर्ण इन्द्रियों से होने वाला, ज्ञानं ज्ञान होता है, 
व्यास्यातम्‌ > यह व्याख्यात होता है ॥| १३ ॥। 

भावाथ--पूर्वोक्त कथन से गुणत्व नामक जाति तथा सत्ताजातिक चक्षु आदि 
संपूर्ण इन्द्रियों से प्रत्यक्ष होता है यह कहा गया ।। १३ ॥ 

उपस्कार--इन्द्रियों में व्यक्ति के ग्रहण करने की योग्यता ही उस व्यक्ति में वरतं- 
मान जातियों के ग्रहण करने की योग्यता होती है । (क्योंकि जिस इन्द्रिय से व्यक्ति का 
ग्रहण होता है उसमें वर्तमान जाति तथा उसके अभाव का भी उसी इन्द्रिय से ग्रहण 
होता है यह नियम है ) । उन गुणादि व्यक्तियों का चक्षु आदि संपूर्ण इन्द्रियों से जब 
ग्रहण होता है तब उनमें वतंमान गुणत्व तथा सत्ता इन दोनों जातियों का सं पूर्ण 
इन्द्रियों से ग्रहण होता है यह सूत्र का पयंवसित (तात्पय विषय) अर्थ है ॥ १३ ॥ 

इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वेशेषिक सूत्रोपस्कार में 
चतुर्थाध्याय का प्रथम आह्लिक समाप्त । 


>> (“+ १२३ रकाकमममभ्यनक०्प्ााक, 


चतुर्थाध्याये द्वितीयमाहिकम्‌ 
स्पशंवद्द्रव्यपरीक्षार्थे चतु्थौध्याये मूलकारणपरमाणुपरीक्षानन्तर का्यद्वारा 
स्पशवन्ध्येब द्रव्याणि परोचिक्षिषुराह-- 
तत पुनः एथिव्यादिकायंद्रव्यं त्रिविधं शरीरेन्द्रियविषयसंज्ञकम॥ १ ॥ 
तत्र शरीरत्व॑ प्रयत्नवदात्मसंयोगासमवायिकारणबत कियाबदन्त्यावयवि- 
त्वम्‌ उपाधिभेदः, न तु शरीरत्व॑ जाति: प्रथिवीत्वादिना परापरभावानुपपत्ते! | 
इन्द्रियत्वग् भ्मृत्यजनकज्ञानकारणमनः-संयोगाश्रयत्वम्‌ , शब्देतरोद्भुतविशेष- 


स्पर्शाश्रयद्रव्य की परीक्षा के विषय चतुर्थ अध्याय में मूलकारण परमाणुओं 
की परीक्षा करने के पश्चात्‌ उनके कार्यों के द्वारा स्पर्शाश्रय ही द्रव्यों के परीक्षा 
करने की इच्छा से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--तत्‌ ८ वह, पुनः « फिर, पृथिव्यादि कार्यद्रव्यं > पृथिवी जल आदि 
कार्यद्रव्य, त्रिविधं ७ तीन प्रकार का है, शरीरेन्द्रियविषयसंज्ञकं “शरीर, इन्द्रिय 
तथा विषय नाम का ॥ १॥। 

भावार्थ--जिन स्पर्शाश्रय द्रव्यों के परमाणुओं की प्रथम आह्िक में परीक्षा 
की है उनके कार्यकृप पृथिवी आदि कार्यरूप द्रव्य शरीर, इन्द्रिय तथा विषय नाम 
. से तीन भेद हैं ॥। १ ॥। 

उपस्कार--उनमें से प्रयत्नाश्रय आत्मा के संयोगरूप असमवायि कारण वाले 
क्रियावान्‌ अन्तिम अवयविद्रव्यत्वरूप उपाधि ( धर्मविशेष ) हैं सामान्यरूप से 
सम्पूर्ण शरीरों में रहनेवाला ( लक्षण इसमें घटादिकों में अतिव्याप्ति दोष-वारणाथ 
. असमवायिका रणवान्‌ यहाँ तक तथा हस्तादि अवयवों में उक्त दोष-निरासाथ विशेष्य 

पद दिया है ) । शरीरत्व पृथिवीत्वादिधम को लेकर परापरभाव न हो सकने के 

कारण ( घट में केवल पृथिवीत्व है शरीरत्व नहीं जलीय शरीर में शरीरत्व है 
पृथिवीत्व नहीं, पार्थिव शरीर में पृथिवीत्व तथा दरीरत्व दोनों होने के कारण 
सांकय दोष होने से ) जाति नहीं हो सकती । तथा स्मरण को उत्पन्न न करनेवाले 
ज्ञान के कारण मन के संयोग के आश्रय को इन्द्रिय कहते हैं, अथवा शब्द से भिन्न 
उद्भूत विशेषगुणों का आश्रय न होकर जो ज्ञान के कारण मन के संयोग का आधार 
हो उसे इन्द्रिय कहते हैं। ( इसमें प्रथम इन्द्रियों के सामान्य लक्षण में प्रत्यक्ष के 
सामान्य कारणों के वारणार्थ स्मृति का अजनक ऐसा तथा ज्ञान एंवं पुरीतति नाडी 
के संयोग के निरास के लिए 'ज्ञानकारण' पद और द्रव्य तथा इन्द्रिय के संयोग के 
निरासार्थ 'मनः” पद दिया है यह जानना चाहिये । और दूसरे लक्षण में आत्मा में 
अतिव्याप्ति-निरासार्थ 'सति'तक विशेषण पद दिया है। भोत्रेन्द्रिय में अव्याप्तिवारण 


र्८छ वेशेषिकसूत्रो परकारः 


गुणानाश्रयत्वे सति ज्ञानकारणमनःसंयोगाश्रयत्वं वा । नक्तत्वरनयनरश्मिस्तु 
तेजाउन्तरमेव | चक्षुट् तु शब्दरूपेतरोदू भूतविशेषगुणानाशभ्रयत्वे सतीति 
देयम्‌ , न ल्विन्द्रियत्वं ज्ञातिः, प्रथिवीत्वादिना परापरमावानुपपत्तेः । विषयत्वन् 
यद्यपि प्रतोयमानतया भोगसाधनत्वम्‌ , तथ्च॒ छोकिकसाक्षात्‌्कार विषयत्वमेव 
द्रव्यगुणकमंसामान्याभावसाधारणम्‌ , तथापि सूत्रानुराधात्‌ छौकिकसाक्षात्‌- 
कारविषयककायद्रव्यत्वं॑ द्रष्टव्यमू | प्रथिव्यादिकाय्यद्रव्य॑ त्रिविधमिति दि 
सूत्रम्‌ , तथा च विषयत्वमपि न जाति:॥ १॥ 


के लिये 'शब्देतर' पद तथा रूप को लेकर अब्याप्ति-वारणार्थ 'उद्भूत' पद दिया 
है। संयोग को लेकर असम्भव-वारणार्थ 'विशेषपद तथा चक्षुरिन्द्रिय के अवयवों के 
संयोग के चक्षुरिन्द्रिय-संयोग के द्वारा द्रव्य के चाक्षुष प्रत्यक्ष के उत्पन्न करने की 
योग्यता होने से अतिव्याप्ति दोष-वारण के लिये मन: पद दिया है। तथा कालादि- 
कों में अतिव्याप्ति दोष-वारण के लिये 'ज्ञानकारण' पद दिया है यह भी जान लेना 
चाहिये ) यदि कदाचित्‌ चक्षुरिन्द्रियविशेष मन के संयोग में स्मरण को उत्पन्न 
करता है ऐसा माना जाय तो प्रथम लक्षण न संगत होगा। इसीलिये उपर्युक्त इन्द्रियों 
का सामान्य लक्षण किया है । द 

( उक्त इन्द्रिय-लक्षण की 'नक्त चर” रात्रि में विचरने वाले बिल्ली, वाघ, 
चीता आदि पशुओं के नेत्रों में भास्वर ( परप्रकाशक) शुक्ल रूपविशेष गुण 
होने से अव्याप्ति दोष हो जायगा' इस हांका के समाधानार्थ शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--नक्तंचर पशुओं के नेत्रों के किरण दूसरा ( इन्द्रिय से भिन्‍न ) 
ही तेज है ( अर्थात्‌ इस इन्द्रिय लक्षण का वह लक्ष्य ही नहीं है अतः अब्याप्ति 
दोष न होगा ) यदि वह भी चक्षुरिन्द्रिय ही मानें तो उक्त इन्द्रिय के लक्षण 
में शब्द तथा रूप दोनों उद्भूत विशेष गुणों के आश्रय नहीं ऐसा सत्यन्त विशेषण का 
अर्थ करने से ( नक्‍तंचरों के नेत्रकिरणों में लक्षण चला जायगा, क्योंकि उनमें 
रूप से भिन्‍न कोई उद्भूत विशेष गुण नहीं है )। किन्तु इन्द्रियत्व, पृथिवीत्वादि 
जातियों को लेकर परापरभाव न बनेगा, अर्थात्‌ केवल पृथिवीत्व घट में तथा केवल 
इन्द्रियत्व रसनेन्द्रिय में और दोनों का प्राणेन्द्रिय में समावेश होने से सांकर्य दोष 
हो जायगा । इस कारण जाति नहीं है। यहाँ पर विषय उसी को यद्यपि कह सकते 
हैं जो भोग के साधनरूप से जाना जाय, और वह विषयत्व (द्रव्य गुण, कर्म, सामान्य 
तथा अभाव साधारण ) लछोकिक प्रत्यक्ष विषयता ही मानना होगा, तथापि सूत्र के 
अनुसार लौकिक प्रत्यक्ष के विषय कार द्रव्य ही विषय होते हैं ऐसा अर्थ करना पड़ेगा, 
नहीं तो द्वघणुक में लौकिक प्रत्यक्ष की विषयता न होने से अव्याप्ति दोष हो जायगा। 
क्योंकि पृथिव्यादि कार्यद्रव्य तीन प्रकार के हैं ऐसा सूत्र है, ऐसा होने से विष- 
यत्व भी जाति नहीं है यह सूत्र का अर्थ है॥ १ ॥। 


अ० ४, आ० २, चू० २] शररीरत्रेभौतिकत्वादिनिरासः २८७ 


इदानीं शरोरस्य त्रेभौतिकत्वचातुर्मोतिकत्वप्रवादं निराकत्त माह-- 
प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां संयोगस्याप्रत्यक्षत्वात्‌ पश्चात्मकं न विद्यते ॥ २॥ 

पान्धक्लेदपाकव्यूहावकाशदानेभ्यः पाप्नभौतिक अ०३ आ०१ सू०३० यदि 
शरोरं भवेत्‌ तदा5प्रत्यक्ष॑ भवेत्‌ यथा प्रत्यक्ष!प्रत्यक्षाणां वायुवनस्पतोनां संयो- 
गोअप्रत्यक्षस्तथा शरीरमप्यप्रत्यक्षं स्यादिति दृष्टन्तद्वारक सूत्रम्‌ । पद्चात्मकं न 
बिद्यते इति | शरीरामति शेषः | क्लेद्पाकादयस्तु उपष्टम्भकजलानछगता एवं | 
चातुर्भातिको उप्येवम्‌ | नन्‍वस्तु त्रेभौतिकमू त्रयाणां भूतानां प्रत्यक्षत्वादिति चेन्न 
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साम्प्रत शरीर को पृथिव्यादि तीन भ्ृतद्रव्यों से बना है ऐसा त्रेभौतिकत्व तथा 
पृथिव्यादि चार भ्रृतद्रव्यों से उत्पन्न हैं ऐसे चातुर्भोतिकत्व के मतविशेषों का 
निरास करने के लिये सृत्रकार कहते हँ-- 

पद्पदाथ-प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां 5 प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष पदार्थों के, संयोगस्य ८ 
संयोग सम्बन्ध के, अप्रत्यक्षत्वातु प्रत्यक्ष न होने के कारण, पंचात्मकं ७ पृथिव्यादि 
आकाशान्त पंचमहाभूतात्मक, न विद्यतेज-शरीर नहीं है ॥ २ ॥ 

भावाथं---यदि हम लोगों का शरीर पृथिवी से लेकर आकाशपर्यन्त पंचभुता- 
त्मक ( पृथिव्यादि पांच महाभूतस्वरूप ) हो तो प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष द्वव्यों के 
संयोग के प्रत्यक्ष न होने के कारण पृथिवी, जल, तेज इन तीन प्रत्यक्ष द्रव्यों के तथा 
वायु और आकाशरूप अप्रत्यक्ष द्रव्यों के संयोग का प्रत्यक्ष न होने के कारण हम 
लोगों के शरीर का प्रत्यक्ष न होग,, अतः वेदान्तिमत के समान न्यायमत में शरीर 
पंचमहाभूतस्वरूप नहीं है ।। २ ॥। 
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उपस्कार-- गन्धक्लेदपा कव्यूहावकाशदानेभ्य:ः पांचभौतिकम्‌र ( अ० ३, आ० 
१, सूत्र ३२० ) इस पृव॑पक्ष के न्यायसृत्र के 'गन्ध, ( क्लेद ) गीलापन, अग्निस्संयोग 
से परावृत्ति रूप पाक, व्यूह और अवकाश देने रूप पृथिव्यादि प्चभृतों के 
काये शरीर में होने से शरीर पांचभौतिक है इस अर्थ के अनुसार यदि शरीर 
पंचभूतस्वरूप हो तो उसका प्रत्यक्ष न होगा, जिस प्रकार प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष 
वनस्पति ( वृक्षादि ) और वायु के संयोग का प्रत्यक्ष नहीं होता उस प्रकार शरीर 
का भी प्रत्यक्ष न होगा । इस हृष्टान्त के बोध द्वारा यह सूत्र है। सूत्र में आकांक्षित पद 
की पूर्ति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि 'पंचात्मकं न विद्यते” इसके पदचातु शरीर 
ऐसा शेष पद देना, ( जिससे शरीर पंचभूतात्मक नहीं है यह अथ्थ पूरा होता है। 
क्लेद ( गीलापन ) पाक इत्यादिक जलादिकों के गुण तो केवल उपष्टंभक ( धारक ) 
केवल संयुक्त जल तथा अग्नि में वर्तमान ही, शरीर में उपलब्ध होते हैं। इसी प्रकार 
'पृथिवी से लेकर वायुपयन्त चार भृतद्रव्यरूंप शरीर है ऐसे पक्ष का भी निराक- 
रण जानना चाहिये । यदि पृव॑पक्षी त्रभौतिकत्ववादी कहे कि 'पृथिवी, जल तथा 


२८६ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


विजातोयारम्भस्य प्रतिषेधातू। एकस्य गुणस्यावयविनि गुणानारम्भकत्वात्‌। 
तदू यदि प्रथिवीजछाभ्यामारम्भः स्यात्‌ तदा तदारब्धमगन्धम रसब्घ स्यात्‌ , 
एवं प्रथिव्यनला भ्यामगन्धमरूपसर सद्ध स्यात्‌ , प्रथिव्यनिछाभ्यामगन्धमर सम - 
रूपसस्पशब्व स्यादित्यादूयूह्मम्‌ । २ | द 
एतदेवाह-- 
गुणान्तराप्रादुभावाच्च न ज्यात्मकम्‌ ॥ ३ ॥ 

: प्रथिव्यप्नेजसां प्रत्यक्षाणामेवारब्धं शरीर प्रत्यक्ष स्यादपि, यदि तत्र गुणा- 
'न्तरं कारणगुणपूबक प्रादुभवेत्‌; न त्वेतदस्ति एकस्य गन्धादेरनारम्भकत्वस्योक्त- 
त्वातू | तथा च न त्र्यात्मकमपि शरोरं॑ न रूपबदभूतत्रयारब्धमपीत्यर्थ: ॥३॥ 


तेज द्वव्यों के प्रत्यक्ष होने से शरीर त्रभौतिक ( तीन भृतद्रव्यस्वरूप ) है ऐसा 
कहेंगे! तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि विजातीय.- कारणों से कार्य उत्पन्न नहीं 
होता ऐसा निषेध है। एक गुण अवयवी द्रव्य में गुण को उत्पन्त नहीं करता । इस 
कारण यदि पृथिवी तथा जल से शरीर उत्पन्न हो तो परस्पर विरोध के कारण 
उन दोनों से उत्पन्न शरीर गन्धशुन्य तथा रस से भी शून्य होगा । एवं पृथिवी 
और तैज द्रव्य से उत्पन्न हो तो परस्पर विरोध के कारण गन्ध, रूप तथा रस तीनों 
से रहित होगा । और पृथिवी तथा वायु से उत्पन्न शरीर हो तो ( परस्पर 
विरोध के कारण ) गन्ध, रूप, रस तथा स्पश से भी शुन्य होगा इत्यादि दोष 
जान लेना चाहिये ॥ २॥। 

इसी विषय को सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थें--गुणान्तराप्रादुर्भावात्‌ च कारणगरुणपूर्वक दूसरे ग्रुण के प्रकट 
न हो सकने से भी, न नहीं है, त्यात्मकमु & शरीर तीन भूतस्वरूप ॥ ३ ॥ 

भावार्थ--प्रत्यक्ष होनेवाले पृथिवी, जल तथा तेज इन तीनों द्रब्यों से उत्पन्न 
शरीर का यद्यपि प्रत्यक्ष हो सकेगा, किन्तु उसमें यदि कारण गुण के अनुसार दूसरे 
कार्य गुण उत्पन्न हो सकें, किन्तु ऐसा नहीं होता, क्योंकि एक गन्धादि कारणका गुण 
परस्पर विरोध के कारण काय शरीर में गुण को उत्पन्न नहीं कर सकता, अतः 
त्रिभूतद्रव्यस्वरूप भी शरीर नहीं है ॥ ३ ॥। 

उपस्कार--प्रत्यक्ष होने वाले ही पृथ्वी, जल तथा तेज द्रव्यों से उत्पन्न होने के 
कारण शरीर का प्रत्यक्ष तो तब होगा यदि उसमें कारण गुण के अनुसार दूसरा कार्य 
शरीर का गुण प्रगट हो, ऐसा नहीं है, क्योंकि एक का गन्धादि गुण (परस्पर विरोध 
से ) कार्य गुण का उत्पादक नहीं होता ऐसा पूव॑सूत्र में कहा गया है। ऐसा होने से 
शरीर त्रिभूतरूप भी नहीं है, अर्थात्‌ रूपाश्रय पुथिवी, जल तथा तेज नामक तीन 
द्वव्यों से भी उत्पन्न नहीं है यह सूत्र का अर्थ है ॥ ३ ॥ 


अ० ४, भा० २, सू० ४] शरोरत्रेभौतिकादिनिरासः २८७ 


कं तह्यंकस्मिन्नेब शरोरे पाकादीनामुपलम्भः ९ इत्यत आह-- 
अगुसंयोगस्त्वप्रतिषिद्ध! ।। ४ ॥ 


सिथः पद्चानां भूतानां परस्परमुपष्टम्मकतया संयोगो न निषिध्यते, किन्तु 
विज्ञातीययो रण्वो द्रंव्यं प्रत्यसमवायिकारणं संयोगो नेष्यते, तथाच तदुपष्टम्भात्‌ 
पाकादीनां शरीरे भवत्युपलछरम्भ इति। तहिं किम्प्रकृतिकमिदं मानुषशरोरमित्यत्र 
गोतमीय॑ सूत्रमुपतिष्ठते-'पार्थिं तदू विशेषगुणोपलूब्धे:ः अ० हे आ० ३ सू० 
३१ | प्रथिबोविशेषगुणों गन्धो मानुषशरीरे आनाशमनपायो दृश्यते, पाकादयस्तु 
शुष्कशरोरे नोपलभ्यन्ते इति तेषामौपाधिकत्व॑ं गन्धस्थ स्वाभाविकत्वमिति 
पाथिवत्वव्यवस्थितेः ॥ ४ ॥ 

शरीर विभजते-- 


'यदि ऐसा है तो एक ही शरीर में क्लेद, पाक इत्यादिकों का शरीर में ग्रहण क्‍यों 
होता है! ? इस आशंका के समाधानाथ् सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ--अणुसंयोग: तु-किन्तु जलादि परमारणुओं का संयोग, अप्रतिधिद्धः८ 
शरीर में निषिद्ध नहीं है ॥। ४ ॥ 

भावाथ--पांच, चार या तीन थूतों के परमारषुओं से उत्पन्न न होने पर भी 
शरीर में पृथिवी आदि पंचमहाभ्रृतद्रव्यों का उपष्टंभक (विधारक रूप) परस्पर में 
संयोग का निषेध नैयायिक नहीं मानते अर्थात्‌ पृथिवी परमाणुरूप समवायिकारणों 
से उत्पन्न शरीर में जलादि परमाणुओं का संयोग सहायक मात्र रूप है अत: शरीर 
पांच, चार या तीन भूत द्रव्यरूप नहीं है ॥। ४ ॥ 

उपस्कार--परस्पर पृथिवी आदि आकाशपयं॑न्त पांच भूतद्रव्यों का उपष्टंभक 
(विधारफ ) रूप से केवल संयोग का नेयायिक निषेध नहीं करते, किन्तु विरुद्ध जाति 
के दो परमाणुओं के संयोग का द्र॒व्यरूप कार्य की उत्पत्ति में असमवायिकारण 
नहीं मानते, ऐसा होने से जलादि परमाणुओं के संयोग के सहायक मात्र होने से शरीर 
में क्लेद, पाकादि रूप जलादि द्वव्यों के गुणों का शरीर में ग्रहण होता है । ऐसा है 
तो यह मनुष्य शरीर किस मूल कारण से निर्मित है? इस प्रइन के उत्तर में यह 
गौतम महर्षि का न्यायसूत्र यहां उपस्थित होता है--पार्थिवं तद्‌ विशेषगुणोपलब्धे:ः 
( अ० ३. आ १. सूत्र ३१ ) अर्थात्‌ वह मनुष्य शरीर पारथिव है, पृथिवी के विशेष 
गुण[गन्ध की उपलब्धि होने से' ऐस। (जिसका यह अर्थ है)--एथिवी द्रव्य का गन्ध 
नामक विशेष गुण मनुष्य दरीर में शरीर के नाश होने पर्यन्‍्त नाशरहित सर्वंदा 
दिखाई पड़ता है । और पाक, क्लेद आदि गुण शु«्क (रूखे) शरीर में उपलब्ध नहीं 
होते इस कारण ये औपाधिक हैं और गंध शरीर का स्वाभाविक गुण है इस 
कारण हम लोगों का शरीर पार्थिव है यह सिद्ध होता है ॥ ४ ॥ 


२८८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


तत्र शरीर द्विविधं योनिजमयोनिजश्व ॥ ५॥ 


तत्र पार्थिवाप्यादिशरीरेषु मध्ये पार्थिव शरीरं द्विविधम | के ते हे विधे 
इत्यत्राह योनिजमयोनिजगश्वेति । आप्यतैजसवायवोयशरीराणां वरुणादित्यवायु 
लोकेषु प्रसिद्धानामयोनिजत्वमेव | अयोनिजत्वं शुकशोणितसब्निपातानपे क्षत्वम्‌ । 
अयोनिज्ञद्व देवाना|मृषीणाद्व, श्रयते हि ब्रह्मणो मानसा सन्वादय:” इति। कार- 
णमन्तरेण कं काय्यमिति चेतू योने: शरीरत्वावच्छेरे नाकारणत्वातू उष्म ज्कू- 
मिमशकादिशरोरे व्यभिचारात्‌ , संस्थानविशेषवस्त्वस्य चासिद्धे! देवर्षिशरी रा- 
पेक्षयाउस्मदादिशरोराणामन्याहशत्वातू। योनिजमपि द्विविधं जरायुजमण्ड 
जद्थ | जरायुज मानुषपशुसगाणां गर्भाशयरुय जरायुत्वात्‌ पक्षिसरीसुपाणा- 


परद्पदा््थ --तत्र “ उन पाथिवशरीरों में, शरीरं>पर्थव शरीर, योनिजंब्- 
योनि से उत्पन्न, अयोनिजं च--और अयोनिज दो प्रकार का है ॥ ५ || 

भावाथ--पार्थिवादि शरीरों में से पार्थिव शरीर योनिज तथा अयोनिज दो 
प्रकार का है ॥ ५ ॥। 

उपस्का २--उन पार्थिव जल आदि दरोीरों के मध्य में पाथिव शरीर के दो प्रकार 
हैं। “वह दो प्रकार कौन है! ? इस प्रइन पर सूत्रकार कहते हैं, योनिज, दूसरा 
अयोनिज भी इस प्रकार। वरुण, सूयं, तथा वायुलोक में प्रसिद्ध क्र से जलीय, 
तेजस तथा वायु सम्बन्धी शरीरों में अयोनिजता ( योनि से उत्पन्न न होना ) तो 
प्रसिद्ध ही है। यहां शुक्र ( पुरुष का वीय ) तथा खस्लौरक्तरूप शोणित के मिल 
जाने की अपेक्षा न करना ही अयोनिज शब्द का अथं है। ऐसा अयोनिज शरीर 
देवता तथा महषियों का भी होता है। क्योंकि ऐसा शास्त्र में सुनने में आता है कि 
ब्रह्मा के मनु आदि मानसपुत्र हूँ । बिना कारण के काय॑ कंसे होगा' ? ऐसी शंका 
करो तो, संपूर्ण शरीर मात्र में योनि कारण है ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि ऊष्मा 
( गरमी ) से उत्पन्न मशक ( मच्छुड़ ), आदि शरीर योनि के बिना भी होते हैं, 
इस कारण ब्यभिचार होने से कोई अवयव-रचना रूप संस्थान उनमें (आकार ) सिद्ध 
नहीं है, देवता, ऋषि इत्यादिकों के शरीर की अपेक्षा हमारे शरीरों में विलक्षणता 
होने से । मनुष्य, पशु, मृग आदिकों के शरीर जराय से उत्पन्न होने से जरायुज हैं, 
क्योंकि गर्भ का स्थान जरायु ( मांस की पोटली- ) होती है । पक्षी, सरीसृप ( सरक 
कर चलने वाले ) सप॑ आदिकों का शरीर अण्ड से उत्पन्न होता है, चारों तरफ सरकने 
का स्वभाव होने से सर्प, कीट (कीड़े), मत्स्य (मछली) आदि सरीखप ही होते हू । 
यद्यपि भोग के आधार होने से वृक्षादिक भी शरीर के ही विशेष हैं, क्योंकि भोग के 
आधार होने के बिना, जीवन, मरण, स्वप्न, जागरण, औषधि का प्रयोग, बीज के 
समान जातीयता के सम्बन्ध के अनुकूल फल की प्राप्ति प्रतिकूल (उक्त प्राप्ति के विरुद्धों ) 


अ्र० ४, आ० २ सू० ५-६ ) अयोनिजदेहप्रमाणानि २८९ 


मण्डजं परितः सर्पणशोलत्वात्‌, सपकोटमत्स्यादयो 5पि सरोर्धपा एवं | यद्यपि 
वृक्षादयो5पि शरोरभेदा एवं भोगाधिष्ठानत्वात्‌ू,न खलु भोगाधिष्ठानत्व- 
सन्त रेण जीवन-मरण-स्व-न-जागरण-भे ष ज प्रयोग-बी जस जा ती या नु बन्ध नुकू - 
लोपगम-प्रतिकूछो पगमादयः सम्भवन्ति | बृद्धिक्षतभग्नसंरोहणे व भोगोप- 
पादके रफुठे एव, आगमोउप्यरित- 
नमंदातोरसम्भूताः सरलाजुनपादपा:ः | 
नमेदातोयसंस्पशादू ये यान्ति परमां गतिम्‌ ॥ 
इत्यादि: । 
इमशाने जायते वृक्ष: कड्डगृधादिसेवित: । 
इत्यादिश्व , तथापि चेश्ावत्त्वमिन्द्रियवक्तद्न नो ड्विदां स्फुटतरमतो न शरीर- 
ठ्यवहारः | « || 
अयोनिजशरीरो त्पत्तिकारणमाहू-- 
अनियतदिग्देशप्वकत्वात्‌ ॥ ६ ॥ 
अनियतदि ग्देशाः परमाणबो धर्मविशेषजनितकमोणस्तत्‌पृवकत्वादयोंनिज- 


की निवृत्ति इत्यादि नहीं हो सकते । तथा वृद्धि, क्षत (चोट), तथा भग्न ( टूटे ) 

का संरोहण ( पुनः ठीक होना ) यह दोनों भी वृक्षों को भोग होता है इस विषय 
में स्पष्ट ही कहते हैं, तथा इस विषय में आगम ( शब्द ) भी प्रमाण है। यह शास्त्रों 
में भी मिलता है--“नमंदाती रसंभूता:ः: ( नमंदा नदी के तीर में उत्पन्न ), सरलार्जुन- 
पादपा:>देवदारु, अर्जुन नामक वृक्ष । नमंदातोयसंस्पर्शातृइनमंदा नदी के जल के 
स्पर्श से, ते८ ( वे वृक्ष ) यान्ति प्राप्त होते हैं, परमां ८ श्रेष्ठ, गतिमुच्गति को ॥ 
इत्यादि । श्मशाने ८ श्मशान में, जायते 5 उत्पन्न होता है, वृक्ष: >-वृक्ष, कड्ूगृ ध्रादि- 
सेवित:>कंक, गृप्न ( गिद्ध ) इत्यादि पक्षिओं से सेवा किया हुआ । इत्यादि आगम 
भी । तथापि हिताहित-प्राप्ति-परिहारानुकूल चेष्टा तथा इन्द्रियाधारता भी इन उद्धिद्‌ 
( जमीन के अन्दर निकलनेवाले ) वृक्षादिकों में अत्यन्त स्पष्ट नहीं है इस कारण 
इनमें शरीर का व्यवहार नहीं होता ॥| ५॥। 

अयोनिज शरीरों की उत्पत्ति का कारण सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदथे--अनियतदिग्देशपूरवंकत्वातू-नियमित दिशारूप देशरहित परमाणुओं से 
उत्पन्न होने के कारण (अयोनिज) शरीर होते हैं ।। ६ ॥ 

भावाथ--नियमित दिश्ञारूप देश में वतंमान धमंविशेष से जिनमें शरीर 
की उत्पत्ति के कारण क्रिया होती है ऐसे परमाणुओं से उत्पन्न शरीर अयोनिज 
कहलाते हैं ।। ६ ।। 

उपस्कार--नियमित दिशारूप देश में रहनेवाले, तथा जिसमें धमविशेष अदृष्ट- 
विशेष से क्रिया उत्पन्न होती है, ऐसे परम।णुपू्वक (परमाणुओं से उत्पन्त) अयोनिज 


१९ बे० 


२९० वैशेषिकसूत्रो परकार:ः 


शरीराणाम्‌ ।। ६॥। 

ननु परमाणूनां कम विना कथ॑ं द्रव्यासमवायिकारणं संयोगः, कथ्थं वा संयो 
गमन्तररेण द्रव्योत्पत्तिरत आह-- द 

९३ ञ्र्‌ 
धमं विशषाच्च 
दृष्टबदात्मसंयोगादेत् सगोदो परमाणूनां कम तेन च कमणा सम्भूय 

परमाणवों दयणकादिप्रक्रमेण अयोनिजं देवर्षीणां शरोरमारभन्ते इत्यथः | उप _ 
लक्षणग्वतत्‌ अधरम विशेषाच्च क्षुद्र॒जन्तू नामृष्मजानां मशकादोनां यातनामयानि 
शरोराण्युत्पयन्ते इत्यपि द्रष्टव्यम्‌ ॥ ७ ॥ 

देवर्षीणामयोनिजे शरोरे प्रमाणान्तर माहू-- 

समाख्याभावाच्च | ८ ॥| 


शरीर होते हे ॥ ६ ॥ 

'परमाणुओं में क्रिया की उत्पत्ति के बिता कार्य-श री रहूप द्रव्य का असमवायि- 
कारण परमाणुओं का परस्पर संतोगरप अप्मवायथिकारण न होने से अयोनिज 
शरी ररूप द्रव्य कार्य ऊंसे उत्पन्न होगा' इस शंका के समाधान में सूअकार कहते हैं--- 

प्रपदाथ--अर्मविशेवात्‌ च-और धर्मविशेष से भी ( अथोनिज ) शरीर 
उत्पन्न होता है ॥७॥ 

भावषाथ--जीवात्माओं के कर्मानुतार भोग देते के लिये धर्मविशेषरूप अदधष्ट 
से परमाणुओं में क्रिया होने से उतके संग्रोगरूप अतमवाधिकारण से अय ।निज शरीर- 
रूप द्रव्य उत्पन्न होता है ॥ ७ ॥। 

उपस्कार --अद्ष्टविशेष के आश्रय आत्मा के संयोग ही से सृष्टि के आदि में 
धरमाणुओं में क्रिया होती है, और उस क्रिपा से मिलकर परमाणु दह्ृयणुक आदि 
क्रवयवि द्वव्यों के क्रम से देवता, ऋषि इत्यादिकों के अयोनिज शरीर को उत्पन्न 
करते हैं। यह धमंविशेष से देवतादिकों के अयोनिज शरीर को उत्पन्न करते हूं । 
यहाँ धमंविशेष से देवतादिकों के अयोनिज शरीर की उत्पत्ति अधमंविशेष 
से क्षुद्र ( नीच ) प्राणी, ऊष्मा ( गरमी ) आदि से उत्पन्न महाक ( मच्छड़ ) 
आदि जींवों के यातनामय ( केवल दुःख को देनेवाले ) शरीर भी उत्पन्न होते हैं, 
इस बात को भी सूचित करती है यह भी देख लेना चाहिये ॥ ७ ॥। 

देवता तथा ऋषियों के अयोनिजं शरीर होने में सूश्रकार प्रमाण देते हैं--- 

पदपदार्थे--समार्याभावात्‌ च संज्ञा ( नाम ) विशेष होने से भी अयोनिज 
देवतादि शरीर हैं ।। ८ ॥। 

भावाथ --दुर्वासा इत्यादि मानस ब्रह्मा के पुत्र थे, इत्यादि शास्त्र में नामों के 
मिलने से भी यह धिद्ध होता है कि देवतादिकों का अयोनिज शरीर होता है ।। ८ ॥ 


अ० २, आ० २, सू० ८-१० ] अयोनिजदेहप्रमाणानि २९१ 


समाख्या अन्वथों संज्ञा श्रुतिस्म्रतीतिहासपुरणादिषु प्रसिद्धा। तथाहि- 
“दुबास:प्रश्नतयों मानसा:, अह्कुररेम्यः समभवदक्विरा” इत्यादिका, तथापि 
ज्लायते सन्त्ययोनिजञानि शरोराणि देवर्षोणामिति ॥ ८॥ 

प्रमाणान्तर माह-- 

संज्ञाया आदित्वात्‌ ॥ ९ ॥ 

सगोदो या ब्ह्मादिसंज्ञा आद्भिता प्राथमिको तया ज्ञायते अस्त्ययोनिज 
शरोरमिति, नहि तदा त्रह्मणो मातापितरो स्तः याभ्य॑ ब्रह्मादिसज्ञा कृता स्या- 
दिति भावः ॥ ९॥ 

उपसंहरति-- रे 

सन्त्ययोनिजा; ॥ १० ॥ 
शरोरबिशेषा इति शेष: ॥ १०॥ 


उपस्कार--सूत्र के समाख्या शब्द का अथं है साथंक संज्ञा ( नाम ) जो श्रुति, 
स्मृति, इतिहास तथा पुराणादि आगमों में प्रसिद्ध है वह इस प्रकार है---दुर्वासा 
इत्यादि ( ब्रह्मा के ) मानस ( मन से उत्पन्न, और अहंकार से उत्पन्न हुए अंगिरा- 
पुत्र थे इत्यादि । यहां पर आदि पद से सृष्टिकर्ता के ऊरुभाग से औव॑ नामक, तथा 
नारायण के ऊरुभाग से ऊवेशी ( अप्सरा ), एवं गज॑न से भृगुमुनि और चन्द्रमा के 
नेत्र की अचि (किरण) से अत्रिमुनि उत्पन्न हुये । इत्यादि पुराण में प्रसिद्ध संज्ञा लेनी 
चाहिये । ) शंकरमिश्र कहते हैं कि इस संज्ञा से भी देवता तथा मुनियों के अयो- 
निज दरीर हैं यह जानना ॥ ८ ॥ 

उक्त ब्िषय में दुसरा प्रमाण सूत्रकार देते हैं-- 


हे पद्पदार्थ--संज्ञाया: > संज्ञा नाम के आदि ( प्रथम ) होने से अयोनिज धारीर 
है॥ ९॥ 

भाबाथ--सृष्टि के आदि काल में प्रथम ब्रह्मादि संज्ञा होने से अयोनिज देवता- 
दिकों के शरीर हैं यह सिद्ध होता है ॥॥ ९॥। 

उपस्कार---सृष्टि के आदिकाल में जो आदिशभूत अर्थात्‌ प्रथम उत्पन्न हुई ब्रह्मा 
भआादि की संज्ञा ( नाम ) है, उससे अयोनिज शरीर देवता तथा ऋषियों का है, यह 
जाना जाता है, क्योंकि उस समय ब्रह्मा के माता तथा पिता दोनों नहीं थे, जिन्होंने 
ब्रह्मा ऐसा अपने पृत्र का नाम रख्खा हो यह सूत्र का आशय है।॥ ९॥। 

इस विषय का उपसंहार ( समाप्ति ) करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथथ -- सन्ति > हैं, अयोनिजा: > अयोनिज, विशेष शरीर हूँ ॥। १० ॥ 

भाव।थ--.ूवोक्त प्रमाणों से देवता तथा ऋषियों का अयोनिज शरीर है यह 
सिद्ध होता है।! १० ॥ 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित पद की योजना करते हुए शंकरमिश्र कहते है 


२६२ वैशेषिकसूत्रो पस्का र: 


उपसंहते5तिदाढथोथ प्रमाणान्तरमाह-- 
वेदलिज्ञाच्च ॥ ११॥ 

बेदो मन्‍्त्रः स च लिह्डथते ज्ञाप्यतेडनेनेति बेदल्ड्ठं त्राह्मणम्‌ , ततो 5उप्ययो* 
निज शरीर प्रतिपय्यते इत्यथः | तथाहि त्राह्मणम्‌ू-'प्रजापतिः प्रजा अनेका अस्- 
जत्‌ स तपोअ्तप्यत प्रजाः सजेयमिति स मुखतो ब्राह्मणमस्जत्‌ बाहुभ्यां राजन्य 
मूरुभ्यां वैश्यम पदुभ्यां शुद्रम इति। वेदो5पि-त्राह्मणोडस्य मुखमासीत्‌ बाहू 
शाजन्यः कृत:। ऊरू तद्स्य यदेश्यः पद्भ्यां शुद्रो अजायत' इत्यादि: । तदैवं 
थोनिजमयोनिजम्न पार्थिवशरोरमुक्तम | भ्राप्यं तैजसं वायवोयब्वायोनिजमेव 
शुक्रशो णितयो नियमेन पाथथिवत्वात्‌ , पार्थिवेन च पाथसीयानारम्भात्‌ । 

इन्द्रियन्तु पार्थिवं घ्राणं सर्वप्राणम्ृत्साधारणं जछाद्यनभिभृतैः पार्थिवभागे- 


'कि मनु आदिकों का अयोनिज शरीर विशेष है' ऐसा शेषपद देकर सूत्र का अर्थ पूरा 
करना ॥। १० ।॥। 

इस अयोनिज शरीर-विषय के समाप्त होने-पर भी उसमें अति दढ़ता आने के 
लिये दूसरा प्रमाण सूत्रकार और देते हँ-- 

पद्पदार्थ--वेदलिज्भात्‌ चर-मंत्ररूप वेद प्रमाण होने से भी ( अयोनिज ) 
शरीर हैं।। ११ ॥। 

भावाथ-- प्रजापति ने अनेक प्रजा को उत्पन्न किया इत्यादि ब्राह्मण ग्रन्थरूप 
बेद के प्रमाण होने से भी देवतादिकों का अयोनिज शरीर है यह सिद्ध होता है ॥११॥ 

उपस्कार--देद शब्द का अर्थ है मंत्ररूप वेद किन्तु “बह वेद जिससे लिड्भबते 
अर्थात्‌ ज्ञाप्पते ( जनाया जाता है ) जिससे इस व्युत्पत्ति बल से, वेदलिज्ध ब्राह्मण- 
भाग से भी देवता तथा ऋषियों का अयोनिज शरीर जाना जाता है यह सूत्र का अर्थ 
है। वह ब्राह्मण इस प्रकार है-- 

'सुष्टिकर्ता प्रजापति ब्रह्मा ने अनेक प्रजाओं को उत्पन्न किया, उन्होंने ( प्रजाओंको 
मैं उत्पन्न करूँ) ऐसी इच्छा कर तपश्चर्या की। उसके बाद उन्होंने मुख से ब्राह्मण, 
भुजाओं से क्षत्रिय, ऊरुभाग से वेश्य, तथा दोनों पादों से शुद्र को उत्पन्न किया! ऐसा 
वेदभाग भी इस विषय में प्रमाण है--'ब्राह्मण इस प्रजापति का मुख तथा क्षत्रिय भुजा 
किये गये, और उसके ऊरुभाग वह हुए जो वेश्य हुए, और दोनों पादों से छ्षुद्र उत्पन्न 
हुआ' । इस प्रकार अयोनिज तथा योनिज भी शरीर कहा गया। जलीय, 
. तैजस, तथा वायुसम्बन्धी शरीर नियम से अयोनिज ही होते हैं, क्योंकि माता-पिता 
के वीये तथा रक्त दोनों नियम से पार्थिव ( पृथिवी परमाणुओं से उत्पन्न ) ही 
होते हैं तथा पाथिव परमाणुओं से जलीयादि शरीररूप कार्य उत्पन्न नहीं होते है ॥' 
पाथिव इन्द्रिय श्राण है, जो प्राणिमात्र का साधारण है, तथा जलादि परमाणुओं से 
अनभिमृत ( न दवे हुए ) केवल पार्थिव भाग के परमाणओं.से उत्पन्न होता है ४ 


अ० ४, आ० २, सू० १० ] अयोनिजदेहप्रमाणानि २९३ 


रारब्ध्र घ्राणम्‌ । घाणं पाथिवं रसाद्यव्यज्लञकत्वे सति गन्धव्यश्लकत्वात्‌ मृगमद- 
गन्धव्यज्ञऊकुक्कुटोच्चारत् तू । एवं रसनमाप्यं रूपाद्यव्यव्जञकत्वे सति रसस्येव 
व्यज्ञकत्वात्‌ सकतुरप्ताभिव्यज्ञकसक्िलवत्‌ | एवच्क्षुस्तेजसं रसाद्यव्यज्ञकत्वे 
सति रूपस्येव व्यञ्ञ भव्वादाछो कबत्‌ । त्वगिन्द्रियं बायवोय॑ गन्धाश्यत्यख्जकत्वे 
सति स्पशंस्यत्र व्यज्लकत्वात्‌ अद्गपब्वलिसलिलशेत्याभिव्यव्जकठ्य जनवातवत्‌ | 
विषयस्तु पाथियो मृत्पाषाणस्थावरलक्षण: । तत्र भूप्रदेशाः प्राकारेष्टकादयो 
मृद्धिकारा:, अद्विमणिहोरकगेरिकादय: पाषाणा:, स्थावरास्तू णौषधिवृक्षगुल्मल- 
तावतानवनस्पतयः। आपध्यास्तु विषयाः सरित्समुद्रहदिमकरकादय: | तैज्सस्तु 
विषयो भोमदिव्योदयो करजभेदाच्चतुविंध: | भोम॑ काष्लेन्धनप्रभवम्‌ । द्व्यम्‌ 


उसके पार्थिव होनेमें प्राणेन्द्रिय, पार्थिव है, रस, स्पर्श आदि गुणों का अप्रकाशक होते 
हुए, गन्ध का व्यंजक ( प्रगट करते वाला ) होने से, कस्तूरी के सुगन्ध के व्यंजक 
मुर्गे की विष्ठा के समान यह अनुमानप्रमाण है। ( इस अनुमान के हेतु में रस का 
पराये के रस का ऐसा अर्थ करना चाहिये, नहीं तो मुर्गे की विष्ठा के अपने रस का 
व्यंजक होने से दृष्टान्तासिद्धि दोष हो जायगा ) नये कसोरे के गन्ध के व्यंजक 
जल में व्यभिचारवारणार्थ “रसाद्यं व्यंजकत्वे सति' ऐसा विशेषण यहाँ दिया है, उस 
जल के सतुआके रस का भी व्पंजक होने से दोष न होगा । एवं प्राणन्द्रिय तथा 
गन्ध के संनिकष में व्यभिचा र-वारणाथ उक्त हेतु में द्रव्यत्वे सति यह भी विशेषण यहाँ 
पर देना चाहिये । इसी प्रकार रसनेन्द्रिय के अनुमान मे भी जानना) । (शंकरमिश्र 
प्राण के समान रसनेन्द्रिय में भी जलीयता का साधक अनुमान दिखाते हुए कहते 
हैं कि)---रसनानामक इन्द्रिय, जलीय है, रूपादि गुणों का व्यंजक न होते हुए, के+छ 
रस ही का व्यंजक होने से, सकु (सतुआ ) के रस को प्रगट करनेवाले, जल के समान 
इसी प्रकार चक्षु, तेजस है, रसादिकों का व्यंजक न होते हुए, केवल रूप ही के प्रगट 
करने के कारण, प्रकाश के समान । ऐसे ही इन्द्रिय, वायवीय है, गन्धादि गुणों का 
व्यंजक न होते हुए केवल स्पर्श ही के व्यंजक होने से शरीर में लगने वाले जल की 
शीतता को प्रगट करनेवाले व्यजन ( पंखा ) की वायु के समान ( ऐसे अनुमानों से 
ध्राणादिकों में पाथिवतादि सिद्धि जानना ) १-मृत्तिका, २-पाषाण,३-स्थावर (वृक्षादि) 
ऐसे तीन प्रकार पार्थिव विषय हूँ । उनमें से पृथ्वीके देशविशेष रूप हैं ईटा तथा उनसे 
बने प्राकार ( घेरा ) इत्यादि यह संपूर्ण मृत्तिका के विकार हैं। पव॑त, मणि, हीरा, 
गेरू इत्यादि पाषाण हैं, तृत, औषधि, वृक्ष, गुल्म ( झाड़ी ) लता, अवतान तथा 
वनस्पति यह स्थावर पार्थिव विषय हैं। नदी, समुद्र, हिम ( वर्फ का ओला ) 
इत्यादि जल के विषय हैँ और तेज का विषय भोम ([ पृथ्वी पर उत्पन्न ), दिव्य 
( आकाश में उत्पन्न ), उदय (उदर में उत्पन्न), तथा आकरज (खान में उत्पन्न ) 
इस भेद से चार प्रकार का है। जिनमें लकड़ी,गोयठा इत्यादि इन्धन से उत्पन्न वह्नि 


२९४० वैशेषिकसूत्रो परकारः 


अबिन्धनं विद्यदादि | उदय्यम्‌ अन्नादिरसाजनक्षमं जाठरम | आकरजब्व हिर- 
ण्यादि | वायवीयस्तु विषय) उपलभ्यमानस्पशोश्रयों वायुः। वायोश्रतुथः काय* 
प्राणाख्य: शरोरे रसमलधातूनां प्रेरणादिदेतुरेकः सन्‌ क्रियाभेदादपानादिसंज्ञां 
मत इति ॥ ११॥ 


इति श्रोशाडरे वेशेषिकसूत्रो पस्का रे चतुथोध्यायस्य 
द्वितोयमाहिकम्‌ । 
समाप्रश्चायं चतुर्थोध्याय:ः। 


भोम है | जलरूप इन्धन से उत्पन्न विद्युत्‌ ( बिजली-सुर्यादि ) दिव्य तेज है। भक्षित 
अन्नादिकों के रसों को उत्पन्न करनेवाला जठराग्नि उदय (पेट का) तेज, तथा आकर 
(खान में उत्पन्न तेज सुवर्णादि आकरज़ तेजस विषय है। शरीर में उष्ण, शीत आदि 
उपलब्ध होनेवाले स्पर्श का आधार है वायु का विषय | इसी का;विषय वायु का प्राण 
नामक घतुर्थ काय है। प्राण नामक जो शरीर के मध्य में रस, मल तथा धातुओं के 
प्रेरणा आदि काये करने में कारण एक होने पर भी मुख तथा नासिका से निकलना, 
तथा प्रवेश करना रूप क्रियाओं के एवं हृदपादि रूप स्थानों के भेद से भी प्राण, 
अपान, व्यान, उदान तथा समान नाम से पांच प्रकार की संज्ञाओं को प्राप्त होता है 
इस प्रकार पाथिवादि विषय निरूपण है। 


इस प्रकार वेशेषिक सूत्रोपस्कार का द्वितीयाह्विक समाप्त । 


पञ्ममाध्याये प्रथमाहिकम 


कमपरोक्षा पद्चमाध्यायाथ:। प्रयत्ननिष्पाद्यकमपरीक्षा प्रथमाहिक्राथ: | 
तत्राप्युत्षेपणप्रकरणम्‌, अभप्रयत्नसिद्धोत्क्षेपणप्रकरणम्‌, पुण्यहेतुकमप्रकरणम्‌ , 
पुण्यपापो दा सीनकमप्रकरणब्व | चेष्टाविशेषम धिकृत्याह-- 

आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां हस्ते कम ॥ १ ॥ 

संयोगश्व प्रयत्नश्व॒ संयोगप्रयर्ना आत्मनः संयोगग्रयत्नों ताम्यां हस्ते 
समवायिकारणे कम | तस्य च कर्मणः प्रयत्नवदात्मसंयोगो5समवायिकारणम्‌; 
प्रयत्नश्व निरमित्तकारणम्‌ | इयमेव चेष्टा, प्रयत्नवद्वात्मसंयोगासमत्रायिकारण- 
क्रियायाश्रेष्टात्वात्‌, स्वासमवेतस्वातिरिक्तस्पशवद्न्यप्रयत्नजन्यक्रियाया वा ॥१॥ 


कर्मपदार्थों की परीक्षा पंचमाध्याय का विषय है। जिससे प्रयत्न से होने 
वाले कर्मों की परीक्षा प्रथम आह्विक का विषय है। उससे भी (१) उत्क्षेपण 
प्रकरण, (२) विना यल्न के होने वले उत्क्षेपण का प्रकरण, (३) पुण्यकारण 
कर्मों का प्रकरण ( ४ ) तथा पुण्य और पाप से उदासीन कर्मों के निरूपण का 
प्रकरण ऐसे ४ प्रकरण हैं। जिनसे चेष्टा रूप कमविशेष को लेकर सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यांञआत्मा के संयोग तथा प्रयत्न दोनों से, 
हस्ते+हस्त में, कम - क्रिया होती है ॥| १॥ 

भावाथं--उत्क्षेपणादि क्रिया करने वाले आत्मा के संयोग तथा प्रयत्न रूप 
क्रम से असमवायिकारण तथा निमित्तकारण से हस्तरूप समवायिकारण में जो 
उत्क्षेपण कमं-काय होता है उसीको चेष्टा कहते हैं ॥। १ ॥। 

उपस्कार--सूत्र के आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां इस पद में 'संयोगश्व प्रयत्नश्र 
संयोगप्रयत्नौ' -ऐसा इतरेतर द्वन्द्समास कर “आत्मन: संयोगप्रयत्नौ' आत्मसंयोग- 
प्रयत्नी ऐसा षष्ठीतत्पुरुष समास करना ऐसे उन दोनों-आत्मा का संयोग तथा 
प्रयत्न दोनों से हस्तरूप समवायिकारण में ( उत्क्षपण ) कमंरूप कार्य उत्पन्न 
होता है । उस कर्म का प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग असमवायिकारण है, और 
प्रयत्न निमित्त कारण है। यही कर्म चेष्टा कहाती है, क्‍योंकि प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग जिसमें असमवायिकारण हो उसी क्रिया को चेष्टा कहते हैं। (यह चेष्टा 
का सामान्य लक्षण है। ) और अपने में सम्बद्ध न होकर अपने से भिन्न स्पर्शाश्रय 
से भिन्न के प्रयत्न से उत्पन्न क्रिया को विशेष चेष्टा कहते हैं। ( इससे चेष्टा का 
आश्रय स्व पदार्थ है, उसमें असम्बद्ध और उससे भिन्‍न जो स्पर्शाश्रथ उससे 


भिन्‍न सम्बन्धी जो प्रयत्न उससे उत्पन्न क्रिया चेष्टा कहते हैं ऐसा अर्थ 
जानना ) ॥ १॥ 


२९६ द वैशेषिकसूतश्रो पस्कार: 


हस्तो सक्षेपणमुक्बा तद्धोनं मुश्ल्लोत्क्षेपण माहू-- 


तथा हस्तसंयोगाच्च मसले कम ॥ २ ॥ 
चकारेण गुरुत्व॑ निमित्तकारणान्तरं समुच्चिनोति | तथेति। तादशमुत्क्षे- 
पणरूपमेवैत्यर्थ/। यद्वा तथा हस्तसंयोगादुस्क्षेपणवद्धस्तसंयोगादित्वथेः | अन्न 
च प्रयत्नवदास्मसंयुक्तेन दस्तेन मुसछस्य संयोगोड्समवायिकारणम्‌, मुसलं 
समवायिकारणम्‌ , प्रयत्नगुरुत्वे निर्मित्तकारणे ॥ २॥ द 
... उद्खछाभिहतस्य मुसल्यस्याकस्मादू यदुत्पतनं जायते तत्र कारणमाह-- 
अभिषातजे मुसलादौ कमेशि व्यतिरेकादकारणं हस्तसंयोगः ॥३॥ 


इस प्रकार हस्त में उत्क्षेपण कर्म का निरूपण कर उसके अधीन मुसलादिकों 
में उत्केपण कम को सूत्रकार कहते हैं-- 

पश्पदार्थ--तथा --उत्क्षेपणरूप उसी प्रकार, हस्तसंयोगात्‌ चःऔर उत्क्षे- 
पण वाले हस्त के संयोग से, मुसलेब्न्मुसल में, कम - उत्क्षेपण क्रिया होती है ॥ २ ॥ 

भावार्थ--हस्त में उत्क्षैपण क्रिया के समान मुसलरूप समवायिकारण में, 
प्रयत्तवान्‌ आत्मा से संयुक्त हस्त के साथ मुसछ के संयोगरूप असमवायिकारण 
तथा गुरुत्व और प्रयत्नरूप निमित्तकारण से मुसल में उत्क्षेपण क्रिया उत्पन्न 
होती है ॥ २॥ क्‍ 

उपस्कार--सूत्र के चकार से प्रयत्न के समान गुरुत्वगुणरूप दूसरे निमित्त- 
कारण का संग्रह सूचित होना है। सूत्र के 'तथा' इस पद का अथं है वसा अर्थात्‌ 
उत्क्षेपण रूप ही कम होता है। अथवा 'तथाहस्तसंयोगातु! ऐसा समास में एक 
ही पद होने से उत्क्षेपण वाले हस्तसंयोग से ऐसा अर्थ: होता है। उसमें भी प्रयत्न- 
वान्‌ आत्मा से संयुक्त हस्त के साथ मुसल का संयोग असमवायिकारण है मुसल, 
समवायिका रण तथा प्रयत्न और गुरुत्व निमित्तकारण हैं | २॥। 

ऊखल से अभिहत ( टक्कर लगे हुए ) मुसल में जो अकस्मात्‌ (विना कारण) 
ऊध्वंदेश में गति होती है उसके कारण को सूत्रकार कहते हँं-- द 

पदपदाथ--अभिषातजे + ऊखल के अभिघात नामक संयोग से उत्पन्त, मुस- 
लादौ  मुसऊू आदिकों में,कर्मणि ८ उत्क्षेपण क्रिया में, व्यतिरेकात्‌ ७ प्रयत्न न होने से, 
अकारणं ८ कारण नहीं है, हस्तसंयोग: - हस्त का संयोग ।॥। हे ॥। 

भावार्थ--यद्यपि ऊपर उठने वाले मुसल के साथ हस्त का संयोग है तथापि वह 
मुसल की उत्पतन क्रिया में कारण नहीं है, क्योंकि उसके लिये प्रयत्न नहीं होता है, 
किन्तु उसमें ऊखल का अभिघात ( टक्कर लगना ) ही असमवायिकारण है, अतः 
ऊखल में टक्कर खाकर मुसझ का ऊपर उठना यह कम विना प्रयत्न के होता 
है॥ ३॥ 


अ० ५, आ० १, सु० ३-४] उत्क्षेपणप्रकरणम्‌ २९७ 


अन्न यद्यवि मुसलेन उत्पतता हस्तस्य संयोगोडप्यस्ति तथाऊपि स संयो- 
गोउन्यथासिद्धः किन्तु उद्ूखछाभिघात एवं असमवायिकारणमू। कुंत एश्वमि- 
त्यत आहट व्यतिरेकादिति । प्रयत्नस्य व्यभिचारादित्यथेंः। यदि तदा प्रयत्नः 
स्यात्‌ मुसल्स्येवाकस्मिकमुत्पतन न भवेत्‌ विधारकेण प्रयत्नेन मुसलछस्य 
घारणमेब मवेत्‌ चेष्टाधोनं मुसलस्य पुनरुत्पतनं वा भवेत्‌ इति भाव: || ३ ॥ 

मुसलेन सहोत्पततो हस्तस्य करमंणि कारणविशेषभमिधातु प्रयत्नवदात्म- 
संयोगस्यासमवायिकारणत्वं निराकतु माह-- 

तथास्मसंयोगो हस्तकमेणि ॥ ४ ॥। 

मुसछेन सद्दोत्पततो हस्तस्य कर्मणि आत्मसंयोग: प्रयत्नवद्त्मसंयोगस्त- 
था अकारणमित्यर्थ: | अकारणमिति पृवसूत्रस्थं तथेत्यतिद्श्यते ॥ ४ ॥ 

कुतस्तहिं हस्ते तदोत्पतनमत आह-- 


उपस्कार--ऊखल से टक्कर खाकर ऊपर जाने वाली मुसल की क्रिया के समय उद्धार पर पर झर जाकर ऊपर जाने वाली मुसल की क्रिया के समय 
में यद्यपि ऊपर जाने वाले हस्त का संयोग भी है, तथापि वह संयोग अन्यथासिद्ध है 
( कारण नहीं:है ) किन्तु ऊखल का अभिघात नामक संयोग ही इसमें असमवायि- 
कारण है । क्‍यों ? इस प्रदन के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं व्यतिरेकात्‌ इति---अर्थात्‌ 
प्रयत्न का व्यभिचार ( अभाव ) है यह अर्थ है। यदि मुसल के ऊखल में टक्कर 
खाकर ऊपर जाने के समय हाथ उठाने वाले कर्ता का प्रयत्न हो तो मुसल ही केवल 
अकस्मात्‌ बिना कारण ऊपर न जाय किन्तु विधारक ( पकड़ रखने वाले ) प्रयत्न 
से मुसल का धारण ही ( हाथ में रुकना ) होगा, अथवा उसकी चेष्टा के अनुसार 
मुसल भी पुनः ऊध्वंदेश में जायगा ऐसा सूत्र का आशय है। 

मुसल के साथ ऊपर जाने वाले हस्त की क्रिया में विशेष कारण कहने के लिये 
प्रयत्नविशिष्ट आत्मा का संयोग उसमें असमवायिकारण है यह निराकरण करने के 
लिये सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--तथा > वैसा (कारण) नहीं है, आत्मसंयोग: > प्रयत्नवानु आत्मा 
का संयोग, हस्तकमंणि ८ हस्त की क्रिया में ।। ४ ॥। 

भाषाथ -- मुसल के साथ ऊपर जाने नाले हस्त की क्रिया में प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग कारण नहीं है ।॥। ४ ।। 

उपस्कार--मुसल.के साथ ऊपर जाने वाले हस्त की उत्पतन क्रिया में आत्म- 
संयोग अर्थात्‌ प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग तथा कारण नहीं है, यह सूत्र का अथ है। 
क्योंकि पू्व॑सूत्र में का 'अकारणं' कारण नहीं है यह पद इस सूत्र के तथा इस पद से 
उस अर्थ का अतिदेश ( सूचना ) करता है ॥ ४॥। 


तो हस्त में मुसल के साथ उत्पतन क्रिया होने में क्या कारण है ? इस प्रदन के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 


२९८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


अभिधातान्मुसलसंयोग/द्धस्ते कम || ४ ॥ 

यथा मुसले उत्पतति मुसलमुखस्थं तोहमुत्पतति तथा हस्तोडपि तदोत्प- 
तति। अत्राभिघातशब्देन अभिघातजनितः संस्कार रच्यते उपचारात्‌ । 
उत्पततो मुसछस्य पटुतरेण कमंणा अभिघातसहक्षतेन स्वाश्रये मुसले संस्कारों 
जनितस्तत्कृतं संस्कारमपेक्ष्य दस्तमुसछसंयोगादसमवायिकारणा द्धस्‍्ते उप्युत्पतन 
नतु ठठुत्पतन प्रयस्ववदात्म संयोगासमवायिकारणकम्‌, अवशो हि हस्तो मुसलेन 
सहोत्पततीति भाव: || ५ ॥ द 

_नपु शरीरे शरोरावयवे वा यत्‌ कर्मोत्प्रते तन्न प्रयत्नवदात्मसंयोगः 
कारणं प्रकृते क्थ न तथेत्यत आह-- 


आत्मकम हस्तसंयोगाच्च ॥ ६ ॥ 


पदपदाथ--अभिषघातात्‌ --अभिधात से, मुसलसंयोगात्‌  मुसल के संयोग से, 
हस्ते-हस्त में, कर्म > उत्क्षेपण क्रिया होती है।॥। ५॥ 

भावाथ--मुसरू के साथ ऊपर जाने वाले हस्त में अभिघात से उत्पन्न वेग- 
संस्कार से ही ऊध्वंगमन होता है, उसमें प्रयत्नपुवंक आत्मा का संयोग अस मवायि- 
कारण नहीं है ॥। ५॥। 

उपस्कार--जिस प्रकार मुसकू के ऊपर जाने से उसके अग्रभाग में वर्तमान 
लोहा भी ऊपर जाता है वैसे हस्त भी ऊपर जाता है। इस सूत्र में अभिघात शब्द से 
अभिधात से उत्पन्न वेग नामक संस्कार उपचार (गोण) रूप से कहा गया है| ऊपर 
जानेवाले मुसल की (अभिघात की सहायता वाले ) अत्यन्त समर्थ क्रियासे अपने ( क्रिया 
के ) आधार मुसल में वेगसंस्कार उत्पन्न हुआ है, उस मुसल से उत्पन्न वेगसंस्कार 
की अपेक्षा कर असमवायिकारणरूप हस्त तथा मुसल के संयोग से हस्त में भी 
उत्पतन ( ऊपर जाने की ) क्रिया होती है, न कि प्रयत्न वाले आत्मा के संयोग- 
रूप असमवाधिकारण से वह हस्त ऊपर जाता है, अर्थात्‌ अधीन न होते हुए वह हस्त 
मुसल के साथ उछलता है यह सूत्र का आशय है ।॥ ५ ॥ 

'शरीर तथा उसके अवयव हस्त में जो क्रिया उत्पन्न होती है उसमें प्रयत्नवान्‌ 
आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता है तो इस मुसल के साथ ऊपर जाने वाले 
हस्तरूप प्रस्तुत विषय में वह कारण क्यों नहीं होता” ? इस शंका के समाधानाथे 
सूत्रकार कहते है-- 

पदपदाथ--आत्मकमं --लक्षणा से शरीर के अवयवरूप आत्मा की क्रिया; 
हस्तसंयोगात्‌ व > मुसल तथा हस्त के संयोग से ही € होती है ) ॥ ६॥ 

भावाथ--आत्मपदार्थ में अन्वय की अनुपपत्तिरूप बीज से इस सूत्र में आत्म 
शब्द को शरीरावयव में लक्षणा करने से शरीर के हस्तरूप अवथव में जो ऊप< उठने 


भ ५ आ० २, सू० ६-७ ] अप्रयत्नसिद्धकर्मप्रकरणम्‌ २९९ 


आत्मशब्दः शरोरावयबपर उपचारात्‌। अन्वयानुपपत्ति रेवोपचारबी जम्‌ । 
तथा चात्मनः शरीरावयवस्यापि. हस्तस्य यत्‌ कम तत्‌ हश्तमुखलछसंयोगात्‌ 
चकाराश्व वेगसमुच्चय: । हस्तकमणि दृस्तसंयोगस्तावद्समवायिकारणं तत्न व्य- 
भिचारो नास्ति | स च कचित्‌ प्रयत्नवदात्मदस्तसंयोगः, क्बचिद्वेंगवन्मु सछा- 
दिहस्तसंयोगो यथा वातुल्स्य शरोरावयवकमति भाव! ॥ ६ ॥ 

प्रयस्नानधो नकम9)रकरणमार भते-- 


संयोगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ ७ ॥ 
संयोगपदेन प्रतिबन्धकमात्रम्रुपलक्ष यति, तेन प्रतिबन्धकाभावे गुरुत्वादस- 


की क्रिया होती है उत्तमें हस्त तथा मुसल का संयोग एवं सूत्र के चकार से वेगसंस्कार 


भी कारण है नकि आत्मा का प्रयत्नपुर्वेक संयोग ॥ ६ ॥। 
उपस्कार--इस सूत्र में आत्मपद उपचार ( लक्षणावृत्ति ) से शरीर के अव- 


यवों का बोधक है आत्मा की किसी क्रिया में हस्त तथा मुसल के संयोग का कारण 
होने को अन्वय की अनुपपत्ति (न बन सकना) ही उपचार ( लक्षणा ) का बीज 
( कारण ) है। ऐसा होने से आत्मा अर्थात्‌ शरीर के अवयवरूप भी हस्त की जो 
क्रिया ऊपर उठने की होती है वह हस्त तथा मुसर के संयोग तथा सूत्र के चकार 
पद से वेग का संग्रह होने के कारण उस वेग से भी होती है । हस्त की क्रिया में हस्त 
का संयोग तो असमवायिकारण होता है उसमें व्यभिचार नहीं है। किन्तु वह भी 
किसी स्थल में प्रयत्नवान्‌ आत्मा तथा हस्त का संयोग, और किसी स्थल में वेग वाले 
मुसलादि तथा हस्त का संयोग असमवायिकारण होता है, जिस प्रकार वायु रोगी 
शरीर वाले वातुल मनुष्य के हस्तादि शरीरावयवों में वायु के वेग से क्रिया होती है ॥ 
यह सूत्र का आशय है । ( यहां पर शंकरमिश्र ने दो प्रकार के हस्तसंयोग दिखाकर 
दूसरे पक्ष का यह वातुल की क्रिया का उदाहरण दिया है। अर्थात्‌ वातुल के हस्त के 
कम्प में वाय तथा हस्त का संयोग कारण है। इससे (वेगवान्‌ मुसलू के यह कहने से) 
प्रयत्नवान्‌ आत्मा से भिन्‍न वेग वाले द्रव्य के संयोग से उत्पन्न भी संयोग लेना 
चाहिये यह सूचित होता है ) ॥ ६॥। 
प्रयत्नाधीन कमंप्रकरण ( २ ) 

प्रयत्न के अधीन होने वाले कर्मों का प्रकरण सूत्रकार आरम्भ करते हँ--- 

पद्पदार्थ--संयोगा भावेन्संयोगरूप प्रतिबन्ध के न रहते, गुरुत्वातु-गुरुत्व गुण 
से, पतनम्‌पतन क्रिया होती है ॥ ७॥। 

भावाथे--संयोगादि रूप प्रतिबन्धनों के न रहने पर केवल गुरुत्व होने सें 
फलादिकों में प्रथभण पतन ( भ्रूमि पर गिरने ) की क्रिया होती है जिसमें प्रयत्न 
कारण नहीं है ।। ७ ।॥। 

उपस्कार--इस सूत्र में- संयोगषद से सामान्यरूपः से संपूर्ण अ्रतिबन्धकः सूचित 


३०० वेशेषिकसूत्रो परकार: 


मवायिकारणातू पतनपमू-अधःसंयोगफढिका क्रिया जायते। तत्र गुरुत्ववति 
फडछादों प्रतिबन्धकः संयोगः, विहृड्जमादौं तु विधारकः प्रयत्नः पतनप्रतिबन्धकः, 
फाण्डादो क्षिप्ते संस्कार एवं पततप्रतिबन्धकः। एतेषामभावे गुरुत्वाधोनं 
पतनभित्यथः। अभिध्यानादिना विषादेरन्तरिक्षस्थापने अद्ृष्टवदात्मसंयोगो 
मन्त्रादिरेव वा प्रतिबन्धकस्तेषमपि संयोगपदेन संग्रहः || ७ ॥ 

ननु गुरुवादू यदि पतन तदा छोष्टादेसत्क्षिप्तस्य कचिदृध्व कचिच् तिय्य- 
गगामन॑ कथम्भवेदित्यत आह-- 

नोदनविशेषाभावान्नोध्य॑ न तिय्यर्गमनम्‌ ॥ ८ ॥ 

गुरुत्वत्रतो5पि छोष्टकाण्डदेयेदूध्य॑ तिःयेक च गमनं तन्नोदनबिशेषात्‌ 
तीत्रतराज्नोदनात्‌। तथाच फलपक्षिबाणादो संयोगप्रयत्नसंस्काराभावे यत्‌ 
न होते हैं । इससे प्रतिबन्धक के न रहने पर असमवायिकारणरूप गुरुत्व के कारण 
अधोदेश में संयोगरूप फल को करने वाली पतनत्रिया उत्पन्न होती है। उसमें गुरुत्वा- 
श्रय फलादिकों में संयोग ( मध्य में या ऊपर किसी रोकने वाले दण्डे आदिका 
संयोग ) पतन में प्रतिबन्धक होता है. आकाश में उड़ने वाले पक्षी आदिकों में 
विधारक ( रोकने वाला ) उनकी आत्मा का प्रयत्न नीचे गिरने में तथा चलाये. 
हुए बाण आदिकों में वर्तमान वेगसंस्कार ही नीचे गिरने में प्रतिबन्धक होता है । 
अर्थात्‌ इन प्रतिबन्धकों के न रहने पर गुरुत्व के कारण फलादि नीचे गिर जाते हैं । 
यहाँ पर संयोग पद से मन्त्रपाठपूर्वक देवता विशेष ध्यानादिकों से विष आदि को 
आकाश प्रदेश में रोकने में अद्प्टवान्‌ आत्मा का संयोग (जिससे प्राणी विष के कारण 
नहीं मरता ), अथवा मंत्रादिक ही कारण है इत्यादिकों का संग्रह किया गया है ॥॥७॥। 

यदि गुरुत्व से पतनक्रिया होती है तो ऊपर फेंका हुआ मट्ठी का ढेला कभी 
ऊपर जाता है कभी तिरछे जाता है यह कंसे होगा ? इस प्रश्न के समाधानाथ्थ 
सूत्रकार कहते हे-- 

पद्पदार्श--नोदनविशेषाभावात्‌--नोदन नामक संयोगविशेष के न होने से, 
नबन्‍्नतहीं होता, ऊध्व॑-ऊध्वप्रदेश में, न नहीं होता, तियंग्गमनमुल्ूति रछे जाना ॥॥८॥। 

भावा्थ--अतितीत्र नोदन नामक संयोगविशेष से गुरुत्ववाले भी मट्टी के ढेले 
आदिकों में ऊध्वेप्रदेश में तथा तिरछी भी गति होती है, किन्तु फल, पक्षी, बाण 
इत्यादिकों का संयोगादि रूप प्रतिबन्धक के न रहने पर जो भूमि पर पतन होता 


है, उसमें उक्त नोदनविशेष के न रहने से ऊध्व॑ अथवा तियंक्‌ ( तिरछी ) गति 
नहीं होती ।। ८ ॥। 


उपस्कार--ग्रुरुत्व के आश्रय भी मट्टी के ढेले, काण्ड ( सरई ) इत्यादिकों 
में जो ऊध्वे तथा तियंक्‌ गति होती है, वह अत्यन्त तीब्र ( तीक्षण ) नोदनरूप- 
नोदनसंयोग के विशेष से होती है, ऐसा होने से फल, पक्षी तथा काण्डादिकों में संयोग, 


अ० ५, भा० २, यू० ८-१० ] अप्रयत्नसिद्धफम्म प्रकरणम्‌ ३०१ 


पतन तत्र नोदनविशेषो नास्ति तेन न तिय्यकन वोध्ब गमनमिति भावः ॥८॥। 
ननु नोदनविशेष एवं कुत उत्पद्मते ततन्नाह--- 


प्रयत्नविशेषान्नोदनविशेष) ॥ & ॥ 


क्‍ नोदनविशेषादुदसनविशेष॥ १०॥ 

तिथ्यक ऊध्व॑ दूरम्‌ आसन्ने वा क्षिपामीतीच्छाकारणक:ः प्रयत्नविशेषः 
तज्वनितों नोदनविशेषस्ततो गुरुत्ववतो द्रव्यस्य लोशदेरूष्व तियक्‌ च गमनमु- 
पपद्मते | उद्सनं-दूरोत्लेपणम्‌ ॥ ९ ॥ १० ॥ 

उद्खलाभिधातात्‌ मुसछेन सह हस्ते यत्‌ कर्म उत्पन्न तत्तावत्‌ प्रयत्नपूवक 


न भर्वात, नापि पुण्यपापद्देतुरतस्तत्तुल्यां बाछकस्य क्रोडाकरचरणादिचालन 
यत्तत्रातिदिशति-- 


प्रयत्न तथा संस्काररूप प्रतिबन्धकों के न रहने पर जो भूमि पर पतन होता है, 
उनमें उक्त नोदनाविशेष नहीं है, इस कारण न तिरछी, न ऊध्वंप्रदेश में उनकी 
गति होती है | ॥। ८ ॥ 

उक्त नोदनविशेष किससे उत्पन्न होता है ? इस प्रइन के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--प्रयत्नविशेषात्‌  प्रयत्नविशेष से,नोदनविशय:-नोदन नामक संयोग 
विशेष होता है ॥ ९ ॥। 

नोदनविशेषात्‌ « नोदन संयोग के “ विशेष से, उदसनविशेष: «दूर ऊध्व जाने 
में विशेषता होती है ॥ १० ॥। 

भावार्थ-तिरछे, ऊपर, दूर या पास फेंकता हूं इन इच्छाओं के अनुलार 
विशेष प्रयत्न से उत्पन्न विशेष नोदन-संयोग के कारण ग्ुरुत्वाश्नय मट्टी के ढेले 
आदिकों में ऊध्वंदेशादिकों में गति होती है और नोदनसंयोग ( विशेष ) से उस 
मिट्टी के ढेले आदिकों में उस ऊध्वेदेश में गति होती है ॥ ९-१० ॥। 

डपरकार--तियंक्‌ ( तिरछे ) ऊपर, दुर या समीप में फेंकता हूं ऐसी इच्छा- 
पूवंक उत्पन्न हुआ फेंकने का विशेष प्रयत्न होता है, उससे नोदनसंयोगरूप विशेष 
के कारण गुरुत्व वाले मट्टी के ढेल आ।दि द्रब्यों में ऊध्व॑ तथा तियंक्‌ प्रदेश में 
उनकी गति होती है। उदसन शब्द का अर्थ है दूर, ऊपर फेंकना या 
जाना ॥ ९-१० ॥ 


ऊखल के अभिघात ( ठक्कर ) से मुसल के साथ हस्त में जो क्रिया उत्पन्न 
होती है, वह आत्मा के प्रयत्नपूवक नहीं है, और न वह पुण्य अथवा पाप का भी 
कारण है, इसी के समान बालक की कोड़ा में हस्त-पाद इत्यादिकों के चलाने की 
क्रिया भी होती है यह अतिदेश्ष द्वारा सुत्रकार सूत्र में कहते हैं -- 


३०२ . वेशेषिकसून्नो पस्कारः 


हस्तकमंणा दारककर्म व्याख्यातम्‌ ॥ ११ ॥ 

बालकस्य यद्यपि करचरणादिचालनं प्रयत्नपूवकमेव तथापि हिताहितप्रा- 
प्तिफछक॑ न भवत्ति न वा पुण्यपापहेतुरित्यतिदेशार्थ: ॥ ११ ॥ 

इदानों प्रयत्नपूवकेडपि कर्मोण यत्र न पृण्यपापह्ेतुत्वं तत्र दारककर्मतुल्य- 
सामतिदिशन्न।|ह्‌ - क्‍ 
तथा दग्धस्य विस्फोटने ॥ १२॥ 

आततायिना केनाउ्प्यगारे दाह्ममाने तत्र दग्वस्य पुरुषस्य विस्फोटे 
चहिकते जाते सति तस्याततायिनो वधानुकूलेन प्रयत्नेन हस्तादौ यत्‌ कर्म 
छनितं तन्न पुण्यद्देतुने वा पापहेतुः | यथाहु:-- 
तत्व... ७ || 

पद्पदा्थ--हस्तकर्मणा ८ उक्त प्रकार की क्रिया से, दारककर्म - बालक 
को क्रीड़ा में क्रिया भी, व्याख्यातमृव्यस्या की गई ॥ ११ ॥। 

भाषाथ--उक्त विना प्रयत्न के होने वाली, तथा पुण्य और पाप को न उत्पन्न 
करने वाली हस्तक्रिता से बालकों की क्रीड़ा के समय की हस्त-पादादिकों के 
चलाने की क्रिया भी विना प्रयत्न तथा पृण्य और पाप का कारण नहीं होती यह्‌ 
कहा गया है ॥ ११ ॥। 

उपस्कार-- यद्यपि बालकों की क्रीड़ा के समय हस्त-पाद आदिकों के चलाने की 
क्रिया उनके प्रयत्न से ही होती है, तथापि बालकों को हित तथा अहित का ज्ञान 
स होने से वह उनके हाथ और पेरों को चलाना हित या अहितरूप फल नहीं 
देती, अथवा पृण्य और पाप की भी जनक नहीं होती ॥ ११ ॥ 

सांप्रत प्रयत्नपू्वक होने वाली जो क्रिया पृण्य तथा पाप के कारण नहीं होती 
उसमें बालकों की क्रीड़ा के कर्मों की समानता का अतिदेश करते हुए सुत्रकार 
कहते हैं-- 


पद्पदा्थ--तथा>उस प्रकार ( पुष्य पाप का कारण ) ( नहीं होती ), 
दग्धस्य 5 जले हुए पुरुष को, विस्कोटनेन्फोड़े होने में ॥ १२ ॥ 

भावाथ--बालक की क़ीड़ा के व्यापार के समान आताताइयों से जलाये हुए घर 
में जले हुए मनुष्य के आततायी को मारने के लिये किये कम भी पुण्य अथवा पाप 
के कारण नहीं होते ॥| १२ ॥। 

उपस्कार--आततायी किसी मनुष्य ने किसी मनुष्य के घर में आग छगाने में 
जले हुए मनुष्य के शरीर में अग्नि से विस्फोट ( फोड़े आदि ) होने पर उसने किये 
आततायी के मारने के अनुरूप किये गये प्रयत्न में जो उसके हस्त आदि अवयवों में 
क्रिया होती है, वह भी ( बालकों की क्रीड़ा में होने वाली हस्त-पाद आदिकों की 
चलनादि क्रिया के समान) न पुण्य का न पाप का जनक होती है, इसीं कारण जिस 


अ० ५, आ० २, सू० १२-१४ ] अप्रयत्नसिद्धकम प्रकरणप्‌ ३०३ 


नाततायिबघे दोषो हन्तुभवति कश्थन । 
प्रकाश बा5प्रकाशं वा मन्युस्तन्मन्युस्रच्छति 
अग्निदो गरदश्यव शख्भरपाणिधंनापहा | 
क्षेत्रदारापहाारो च षडेते आततायिनः ॥ १२ | 
इदानीं यत्नं विना यानि कमोणि भवन्ति तान्याह-- 


यत्नाभावे प्रमुप्तरय चलनम्‌ ॥ १३ ॥ 


प्रसुप्तस्येति चेतन्याभावद्शामुपलक्षयति । तेन मूर्निछितस्य जोवतो<चैतन्ये 
इपि वायुकृतं चलन द्रष्टव्यमत्र ॥ १३॥ 


शरीरकमोणि व्याख्याय तद्तिराण्याह-- 
तणे कम वायुसंयोगात्‌ ॥ १४ ॥ 


प्रकार मनुस्मृतिकार ने कहा है--न > नहीं होता, आततायिवधे-आततायी के 
मारने में, दोष: > पाप, हन्तु:ननमा रने वाले को, कश्चन>कोई भी । प्रकाश वा ८ प्रगट 
रूप से या, अप्रकाशं वा या गुप्तरूप से, मन्यु:>क्रोध, तन्मन्यु' > उसके क्रोध को, 
ऋच्छति > प्राप्त होता है । अग्निदःबग्आाग लगाने वाला,' गरदः च > विष देने वाला 
भी ),शस्ज्रपाणि:'#हस्त में शस्त्र ग्रहण करने वाला, धनापहा-धन चुराने वाला ४,क्षेत्र- 
दारापहारी-खेत घर आदि, तथा स्त्री का अपहार करने वाला भी (५-६) षटु- 
छ, ऐते > ये, आततायिन: ८ आततायी होते हैं | १२ ॥। 

साम्प्रत विना यत्न के जो क्रिया होती हैं उन्हें सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ--यत्नाभावे > विना प्रयत्न के, प्रसुप्तस्यरनिद्रावस्था में स्थित 
प्राणी की, चलनबण्ब्चलनक्रिया होती है ॥। १३ ॥। 

भावाथे--बिना प्रयत्न के निद्रावस्था में वर्तमान प्राणी के शरीर में चलन 
क्रिया होती है ॥ १३ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में 'प्रसुप्तत्य4॑ सोये हुए की इस पद से चेतन्य न रहने की 
( बेहोशी की ) अवस्था सूचित होती है इससे मूच्छित जीते हुए प्राणियों को 
अचेतन्य (होश में न रहना) होने पर भी वायु से शरीर में चलन क्रिया होती है वह 
देखना चाहिये ॥ १३ ॥। 

इस प्रकार शरीर के कर्मों को वर्णन कर शरीर से भिन्न पदार्थों की क्रिया का 
सुत्रकार वणन करते हैं । 

पदपदाथ--तृणे-->तृण ( तिगके ) में, कमं--चलनक्रिया, वायुसंयोगात्‌ ८ 
वायु के संयोग से ( होती है ) ॥ १४॥। 

भावाथ--तृणादिकों में भी बिना यत्न के शरीर क्रिया के समान विना यत्न 
के केवल वायु के संयोग से चलनादि क्रिया होती है ॥| १४ ॥। 


३०४ बेशेषिकसूत्रो परकार: 


तृणपदेन वृक्षशुल्मलतावत।नादिक स्वमुपतक्षयति ॥ १४ ॥ 
अरृष्टाधीन कम परिगणयन्नाह-- 
मणिगमन सच्यमिसपंणमच्श्कारणक्म्‌ ॥ १५ ॥ 
मणिपदेन कांस्यादिकमुपलक्षयति | तेनाभिमन्त्रितं मणिकांस्यादि तस्क- 
राभिमुखं यद्‌ गच्छति ततन्र गमने मण्यादि समवायिकारणम्‌ , अदृष्ट वत्तरक- 
रात्ममणिसंयोगो5इसमवायिकारणम्‌ , तस्करस्य पाप॑ं निम्मित्तकारणम्‌ | सूच्य- 
भिसपणमिति । सूचोपदेन छोहमात्र तृणख्वोपलक्षयणति | तथा चायस्कान्ताभि- 
मुख यत्‌ सूच्यादेगंमनं तत्र सूच्यादि समवायिकारणम्‌ , यस्य हित्तमहित वा 
तेन तृणसूच्यादिगमनेन तदृहृश्बदात्मसंयोगोडइसमवायिकारणम्‌ , तददृष्टमेव 
नि्मित्तकारणम्‌ । एवमन्यद्ध्यूद्मू। तद्‌ू यथा बहेरूध्ब॑ज्वलनं वायोस्तिये- 
ग्गमनं सगांदो परमाणुकमौदि ॥ १५॥ 
उपस्कार--सूत्र में तृणपद से वृक्ष, गुल्म ( झाड़ी ), लता, अवतान इत्यादि 
संपूर्णों का संग्रह सूचित होता है ।। १४ ॥। 
अद्ष्ट के अधीन होने वाले कर्मों की गणना करते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 
- पदपदार्थ--मणिगमनं ८ (चोर के पास) मणि इत्यादिकों का गमन, ( चुम्बक 
के पास ) सूई आदि लोहे का गमन, इति 5 यह सब, अहद्ृष्टकारितम्‌ 5 अदुष्ट से 
क्रिया होती है ॥। १५ ॥ 
भादा्थं--चोर के पास अभिमन्त्रितमणि, कांसे का कटोरा इत्यादिकों का 
पहुँचना तथा लोह चुम्बक के पास सुई इत्यादिकों लोहा का पहुँचना यह सब क्रिया 
अदृष्ट से होती है ॥। १५ ॥ 
उपस्कार--सूत्र में मणि पद से कांस्यादिपात्र सूचित होता है, इससे अभिमन्त्रित 
( मन्त्रपाठपूर्वक जल से सीचे हुए मणि तथा कांसे का पात्र तस्कर ( चोर ) के 
सम्मुख जो जाता हैं, उस गमन में मणि कांसे का पात्र समवायिकारण है, अद्ृष्ट 
वाले चोर की आत्मा तथा मणि आदि का संयोग असमवायि कारण है, तथा चोर 
का पाप निमित्तकारण है। सूच्यभिसपंणं इस सूत्र के सूची शब्द से सम्पूर्ण लोह, तथा 
तृण भी सूचित होता है। ऐसा होने. से अयस्कान्त ( चुम्बक लोह ) के संमुख 
सुई आदि लोहे का जाना, तृणकान्त नामक मणि के संमुख तृण का जाना, इन 
क्रियाओं में सुई आदि लोहा समवायि कारण, उस तृण तथा सुई आदि की गमनक्रिया 
से जिस मनुष्य का हित ( प्रिय ) बथवा अहित ( अप्रिय ) होता हो ( उसके 
अदहृष्ट वाले आत्मा का संयोग उस तृणादि गमन में असमवायिकारण, तथा उसी का 
अरृष्ट ही निमित्त कारण है। इसी प्रकार और भी जानना, जसे अग्नि की ऊध्वंदेश 
में गति, वायु की तियंक ( तिरछे ) बहना, सृष्टि की आदि काल में परमाणुओं में 
कर्म इत्यादि अदष्टकारित कर्म हैं ।। १५॥। 


अ० ५, आ० १, वु० १६] संस्कारजन्यकमनिरूपणम्‌ ३०५ 


ननु शरबिहड्डमालांतचक्रादीनामुपरमपय्यन्तमेकमेब कम नाना वेति संशये 

निणयहेतुमाह-- द क्‍ 
इृपावयुगपत्संयोगविशेषाः कर्मान्यत्वे हेतुः ॥ १६ ॥ 

इबाविति षएथथ सप्रमी | इृदमत्राकृतम-वेगेन गच्छतां शरादीनां कुड्या 
द्सयोगानन्तरं शरादौ सत्येब गत्युपरमो दृश्यते अत्राश्रयनाशस्तावन्न तन्नाशकः 
आश्रयस्य विद्यमानत्वात्‌ | बिरोधिगुणान्तर शव नोपलभ्यते, तेन स्वजन्यः संयोग 
एवं कमेनाशक इत्युन्नीयत्ते | स च संयोगश्रतुथ क्षणे जात: पद्चनमक्षणे कम नाश- - 
यति | तथाहि-कर्मोत्पत्तिरथ विभाग: अथ पू्बेसंयोगनाशः उत्तरसंयोगः कम“ 
नाश: । तेनायुगपरसंयोगविशेषाः कमनानात्वज्ञापका इत्यथः | संयोगविशेषा 
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बाण, पक्षी अलातचक्र, इत्यादिकों की गति रुकने तक एक ही #जल्‍या होती है, 
अथवा नाना किया होती है, इस संशय में निश्चायक हेतु सूत्रकार कहते हैं--- ह 

पदपदार्थ--इपौ > वाण में, अयुगपत्संयोग:-एककाल में संयोगों का न होना, 
कर्मान्यत्वे --क्रिया के नानात्व में, हेतुड कारण है ॥ १६ ॥ 

भादाथे--वेग से ज!ने वाले बाण में भीत आदि में एककाल में बाण के संयोगों 
का न होना बाण में अनेक क्रिया की सिद्धि करता है। यहाँ सूत्र में 'हेतु: यह एक- 
वचन आप प्रयोग है । क्‍योंकि 'हेतव.' ऐसा बहुवचन विवक्षित है, अर्थात्‌ क्रिया के 
अपने से उत्पन्न चतुर्थ क्षण में वर्तमान उत्तरसंयोग से नष्ट होने का नियम होने के 
कारण पंचम-षष्ठ आदि क्षणों में स्थिति का असंभव होने से बाण के प्रथम गमन 
से लेकर पृथ्वी पर गिरने तक एक क्रिया की वतमानता का असंभव होने से भिन्‍न- 
भिन्‍न अपने-अपने से उत्पन्न उत्तरसंयोग से नष्ट होने वाली अनेक क्रिया होती है, 
यह अवश्य मानना पड़ेगा यह सूत्र का तात्पय हैं । 

उपस्कार---सूत्र में 'इषौ' यह सप्तमी विभक्ति षष्ठी विभक्ति में है। यहाँ सूत्र का 
यह तात्पयं है कि--वेग से जाने वाले बाणों के मध्य में कुड्य (भीत) इत्यादिकों 
में संयोग होने के पश्चात्‌ बाणादिकों के रहते ही उनकी गति का उपरम ( निवृत्त- 
होना ) देखने में आता है। इसमें उस बाणगति का आश्रय (बाण) का नाश नाशक 
नहीं हो सकता, क्योंदि आश्रय ( बाण ) विद्यमान है। और विरोधी दूसरा कोई 
गुण उपलब्ध नहीं होता, इससे अपने (क्रिया) से उत्पन्न उत्तरसंयोग ही गतिक्रिया 
का नाशक है यह जाना जाता है। और वह संयोग क्रिया की उत्पत्ति के चतुर्थ क्षण 
में उत्पन्न होकर पंचम क्षण में क्रिया को नष्ट करता है, वह इस प्रकार है कि प्रथम 
क्षण में क्रिया उत्पन्न होती है इसके पश्चात्‌ द्वितीय क्षण में विभाग, इसके पश्चात्‌ 
तृतीय क्षण में पूर्व संयोग का नाश होता है, पश्चात्‌ चतुर्थ क्षण में उत्तरदेश से 
संयोग, परचात्‌ क्रिया का नाश । इससे एककाल में बाण के उत्तरदेश में संयोग न 
होना वाण में गति क्रिया की अनेकता का बोधक है यह सूत्र का अथ है। सूत्र 


२० बे० 


३०६ क्‍ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


इति | संयोगे विशेष स्तर जन्यत्वमेव अन्यथा संयोगमात्रस्य कमनाशकत्वे कम 
क्चिदपि न तिष्ठेत्‌ ।। १६॥ 
नोदननिष्पाद्ररु्मंग्रकरणानन्तरं संस्कारनिष्पाद्यकमप्रकरणमारभते-- 


नोदनादाद्यमिषोः कर्म ततकमंकारिताच्च संस्कारादुचरं तथोत्तर- 


मुत्तख्य ॥ १७॥। 

पुरुषप्रयत्नेनाकृष्टया पतश्लिकया नुन्नस्येषो राय कम जायते, तत्र नोदनमस- 
मवायिकारणम्‌ , इबुः समवायिकारणम्‌ , प्रयत्नगुरुत्वे निमित्तकारणे तेन चाद्येन 
कमंणा समानाधिकरणो वेगाखूयः संस्कारो जन्यते। स च वेगेन गच्छतोति 
व्यक्षप्तिद्ध एवं । तेन संरकारेण ततन्नरेषी कम जायते तन्नासमवायिकारणं संस्कार:, 
समवायिकारणभिषुः, निमित्तकारणन्तु तीत्रो नोदनविशेषः। एवच्व यावदिषु 
पतनमनुवत्तमानेन संस्कारेण उत्तरोत्तरः कमसन्तानो जायते स्वजन्योत्तर- 


के 'संयोगविशेषा: इस समस्त पद में संयोग में विशेष क्रिया से उत्पन्न होना ही है, 
नहीं तो संपूण संयोगों का क्रिया का नाशक होने से क्रिया कहीं भी. न रहेगी ॥१६॥। 
इस प्रकार नोदनसंयोग से उत्पन्न क्रियाओं के वर्णन का प्रकरण समाप्त कर 
संस्कार से उत्पन्न होने वाली क्रियाओं करे वणन का प्रकरण सूत्रकार आरम्भ 
करते हैं--- 
पदपदार्थ--नोदनातमोदनसंयोग से, आद्यं ७ प्रथम, इषो: 5 ब।ण की, कम ८ 
क्रिया होती है, तत्कमंकारितातू चल्‍#और उस क्रिया से कराये हुए, संस्का रातु& 
संस्कार से, उत्तर > उत्तर की, तथा > उसी. प्रकार, उत्तरं च&उसके उत्तर (अनन्तर) 
की क्रिया भी होती है ॥ १७ ॥ द 
भावाथथ--धनुष से बाण चलाने वाले वीर पुरुष के अंगुलियों के नोदनसंयोग 
से चलाये बाण में प्रथम गति क्रिया होती है, जिससे उसी बाण में वेगसंस्कार 
उत्पन्न होता है, और उस वेग से उसी बाण में पुनः दूसरी क्रिया उत्पन्न होती 
है, अर्थात्‌ जब तक बाण पृथ्वी पर नहीं गिरता तब तक बाण में रहने वाले वेग से 
आगे-आगे क्रियायें उत्पन्न होती जाती हैं, और उन क्रियाओं से उत्पन्न उत्तर-उत्तर 
संयोग-से क्रियाओं का नाश होने पर वेगसंस्कार से दूसरी क्रिया उत्पन्न होती है, 
इस कारण एक ही संस्कार क्रियासमूह का उत्पादक होता है, न कि क्रियासमृह 
(अनेकता ) के समान वेग भी अनेक मानना उचित है यह सूत्र का आशय है ॥१७॥ क्‍ 
उपस्कार--वी रपुरुष के प्रयत्न से खींची हुई पतंजिका ( बाण चलाने का 
विशेष यन्त्र) से फेंके गये बाण की प्रथम क्रिया होती है, उसमें नोदनसंयोग असमवा- 
गिकारण और बाण समवायिकारण है, प्रयत्न तथा गुरुत्व निमित्त कारण हैं। उस 
प्रथम किया से उसी के आधार बाण में वेगनामक संस्कार उत्पन्न होता है, क्‍योंकि 


अ० ५, आ० १, यू १७-१८ ] संस्कारजन्यकमनिरूपणप्‌ ३०७ 


संयोगेन कमणि नष्टे संस्कारेण कर्मान्तरजननादेक एब संस्कार: कर्मसन्तान- 
जनकः न तु कमघन्तानवत्‌ संस्कारसन्वानोंडप्यभ्युपगन्तुमुचितों गौरबादिति 
दृशयितुमाइ-तथोत्तरम्त्तरत्नेति, ततूकरमंकारिताश्॒ संस्कारादित्येझबचनम्व । 
न्यायनये तु *मसंचानवत्त्‌ संस्कारसन्तानस्वीकारे गौरवम्‌ | यत्त युगपत््‌ प्रक्षिप् 
शरयोरेकस्प तीत्रो वेगोड्परस्थ तु सनन्‍दः, तत्र नोदनतीकत्नत्वसन 
निर्मित्तम || १५ ॥। 

ननु संस्कार एक एवं चेत्‌ कमसन्तानजनकस्तदा कद्ाचिदृपि शरपातों न 
स्थात्‌ कमज़नकस्य संस्कारस्य सत्तवादित्यत आह--- 


सरकाराभावो गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ १८ ॥ 


वह बाण वेग से जाता है यह प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है। उस वेगसंस्कार से उस बाण 
में पुत: किया उत्पन्न होती है, उसमें वेगसंस्कार असमवायिकारण तथा बाग सम- 
वायिकारण है, ओर तीत्र ( कडा ) नोदनसंयोगविशेष निमित्तकारण है। ऐसा 
होने से जब तक बाशा नहीं गिरता तब तक साथ रहने वाले बाण के वेग से उत्तर- 
उत्तर ( आगे-आगे ) क्रियाओं का सन्‍्तान ( समूह ) उत्पन्न होता है, स्व (अपनी 
क्रिया ) से उत्पन्न उत्त रसंयोग से क्रिया का नाश होने पर वेगसंस्कार से दूसरी क्रिया 
होने के कारण एक ही वेगसंस्कार अनेक क्रियाओं को उत्पन्न करता है, न कि 
अनेक क्रियाओं के समान अनेक वेगसंस्कार मानना उचित है क्‍योंकि गौरव दोष 
होगा, यही दिखाने के लिए सूत्र में “तथोत्तरमुत्तरत्च' ऐसा कहा है, और '“तत्कमं- 
कारिताच्च संस्कारात्‌ यहाँ एकवचन भी दिया है। षोडश पदाथवादी नेंयायिकों के 
मत से अर्थात्‌ एक ही संस्कार नाना क्रियाओं के उत्पन्न करे तो एक-एक किया 
को दूसरी क्रिया का प्रतिबन्धक मानना पड़ेगा, नहीं तो पूर्णतया उत्तरक्षण के संपूर्ण 
क्रियाओं की एककाल में उत्पत्ति होने लगेगी, इस लिये उस-उस व्यक्तिरूप से प्रतिबध्य- 
प्रतिबन्धकभाव मानने को अपेक्षा से उस-उस संस्कार व्यक्ति रूप से विशेष काय- 
कारणभाव मानना ही श्रेष्ठ है। ऐसा मानने में कर्मंसन्‍्तान के समान संस्कार का 
भी सन्‍्तान ( अनेकता ) मानने में गोरव दोष होगा । और जो एक काल में छोड़े 
हुए दो बाणों में से एक बाण का तीब्रवेग और दूसरे का मन्दवेग होता है, उसमें 
नोदनसंयोग की तीव्रता तथा मन्दता क्रम से निमित्त हें यह जानना ॥ १७ ॥ 

“वेगसंस्कार एक ही यदि अनेक दयाओं का जनक हो तो कभी भी बाण पृथ्वी 
पर न गिरेगा, क्‍योंकि क्रियाजनक वेगसंस्कार विद्यमान ही है, इस शंका के समाधा- 
नार्थ सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदा्थे--संस्का राभावे > वेगसंस्कार के न रहने पर, ग्रुरुत्वात्‌ « गुरुत्व के 
कारण, पतनं"-पतनक्रिया होती है ॥ १८ ॥। 

भावाथे--प्ृथ्वी पर गिरने का कारण गरुरुत्व बाण में वतंमान होने के कारण 


३०८ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 

गुरुत्वल्तावत्‌ पतनकारणमनुवत्तेमानमेव | तच्च गुरुत्वं संस्कारेण प्रति- 
रुद्ध पतन नाजोजनत्‌। अथ प्रतिबन्धकाभावे तदेव गुरुत्वं पतन करोती- 
त्यथं: ॥ १८ ॥ क्‍ 


इति श्रीोशाइ्रे वैशेषिकसूत्रोपस्कारे पद्नप्ताध्यायस्य 
.. प्रथमसाहिकम्‌ | 


वेगसंस्का ररूप प्रतिबंधक के न रहने पर बाण पृथ्वी पर गिर जाता है ॥ १८॥ 

उपस्कार--गुरुत्व गुण तो पृथ्वी पर गिरने का कारण बाण में वर्तमान है ही । 
वह गुरुत्व वेगसंस्कार से प्रतिबद्ध ( रुके ) होने से अब तक बाण में पतनक्रिया को 
गुरुत्व ने नहीं किया था, पश्चात्‌ वेगसंस्काररूप प्रतिबंधक के न रहने पर वही गुरुत्व 
बाण को पृथ्वी पर गिरा देता है ॥ १८ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वेशषिकसूत्रोपस्का र-व्याख्या में 
पंचम अध्याय का प्रथम आह्लिक समाप्त हुआ | 


ला _->न्यााति भ्द 723 टफककककजक+>-नवरक ड़ 


द्वितीयाहिकम ६५ 
पश्ममाध्याये द्वितीयाहिकम्‌ 
नोदनादिनिष्पाद्यकमपरीक्षाप्रकरणम्‌ । तत्राह-- 
नोदनामिषातात्‌ संयुक्तसंयोगाच्च प्ृथ्चिव्यां कर्म ॥ १ ॥ 

नोदन संयोगविशेषः--येन संयोगेन जनितं कर्म संयोगिनो: परतस्पर॑ 
विभागद्देतुन भवति, यः संयोग: शब्दनिमित्तकारणं न भवति वा | यः संयोगः 
शब्दनिमित्तकारणं॑ भवति यज्जनितं कर्म संयोगिनोः परस्परविगागद्देतुश्च 
भवति स संयोगविशेषोडभिघात: | ताभ्यामपि प्रत्येक॑ कर्म जन्यते। पह्ुख्यायां 
_ प्ृथिव्यागश्वरणेन नोदनात्‌ चरणाभिघाताच्च कम जायते तत्र पछुः समवायि- 
कारणमू, नोदनाभिघातौ यथायथमसमवायिकारणम्‌ , गुरुत्ववेगप्रयस्ना यथास- 


प्रथम नोदनादिकों से उत्पन्न होने वाले कमंपदार्थ की परीक्षा का प्रकरण है 
उसमें सूत्रकार कहते हैं--- द द 

पद्पदारथ 5 नोदनाभिषातात्‌ 5 नोदन तथा अभिघात नामक संयोग से, संयुक्त- 
संयोगात्‌ च--और नोदन तथा अभिषघात संयोग से संयुक्त होनेसे भी, पृथिव्यांल्पृथिवी 
द्रव्य में, कर्म-क्रिया होती है ॥ १ ॥। 

भावाथ--की चड़ इत्यादि पृथिवीरूप समवायथिकारण में चरण के नोदन तथा 
अभिषघातसंयोगरूप असमवायिकारण से, एवं गुरुत्व, प्रयत्न इत्यादि निमित्तकारणों 


से चलनरूप क़िया होती है तथा चरण के नोदन अथवा अभिषात से उक्त उस कीचड 
रूप पृथिवी पर संयोगसम्बन्ध से वर्तमान लाह की गोली इत्यादिकों में भी चरण से 
संवुक्त कीचड़ में गोली के संयोगरूप परम्परा संबन्ध से चलनक्रिया उत्पन्त होती 
हैं॥ १॥। द 

उपस्कार--संयोगविशेष को नोदन कहते हैं--जिस संयोग से उत्पन्न क्रिया 
संयोगसम्बन्ध के सम्बन्धियों का परस्पर विभाग नहीं होता, अथवा जो संयोग शब्द 
को उत्पन्न नहीं करता (यहाँ पर जो संयोग-विभाग का कारण नहीं होता यह प्रथम 
नोदन का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि पंचमाध्याय के १ आह्विक के १० सूत्र में 
नोदनविशेष से उदसनविशेष होता है, इस उक्ति से नोदन विभाग का कारण होता है 
ऐसा कहा गया है) इस दोप के कारण द्वितीय लक्षण शंकरमिश्र ने किया है। ( इस 
प्रकार नोदन का अथं कर अभिषात का लक्षण शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )-जो संयोग 
शब्द को उत्पन्न करे,तथा जिससे उत्पन्न क्रिया संयोगके संबन्धियोंका परस्पर विभाग 
उत्पन्न करें उसे अभिघात कहते हैं। उन दोनों से भी प्रत्येक क्रिया उत्पन्न होती 
है। जंसे पद्धू ( कीचड़ ) नाम की पृथिवी पर चरण से नोदन तथा अभिषात से भी 
जो चलनक्रिया होती है उसमें पड्धू. समवायिकारण तथा क्रम से नोदन और अभि- 


३१० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


म्मवं निमित्तकारणम्‌। संयुक्तसंयोगादिति | नोदनादभिधाताद्वा पहूँ कम 
तत्‌पड्नस्थिते घटादावषि तत्समकाछमेव कमंदशनात्‌ू ॥ १॥ 

ननु॒ भूकम्पादां नोदनाभिषघातावन्तरेण जायमाने किमसमवायिकार- 
णमत आह-- द 

तद विशेषेशारष्टकारितम्‌ ॥ २ ॥ 

तद्ति प्रथिवोकम परामृशति। प्रथिव्यामेव कर्म यदि विशेषेण आशयेन 
भवति तदा5दृष्टकारितम्‌, तेन भूकम्पेन यस्य दुःखं सुखं वा भवति अबदृष्टत्तदा- 
त्मसंयोगस्तन्नासमवायिकारणम्‌, भू: समवायिकारणम्‌ , अद्ृष्ट निर्मित्तकारणम | 

यद्वा तदा नोदनाभिघाती परामशति। विशषों व्यतिरंकः | तथाच नंद 
नामिघातव्यतिरेकेण यत्‌ प्र्थिव्यां कम तद्दृष्कारितमित्यर्थ: ॥ २ ॥। 


घात असमवायिकारण एवं गुरुत्व प्रयत्न जेसा संभव हो निर्मित्त कारण हूं। सूत्र के 
संयुक्तसंयोगात्‌' इस उक्ति से नोदन अथवा अभिषात से पंक में चलनक्रिया तथा उस 
पंक पर स्थित घट आदि पदार्थों में भी जो चलन क्रिया उसी समय देखने में 
आती है वह चरण से संयुक्त पड्धू में घट के संयोगरूप असमवायिकारण से उत्पन्त 
होती है। ( यह संयुक्तसंयोग से क्रिया की उत्पत्तिसंयुक्त संयुक्त संयोगादि परम्परा 
सम्बन्ध से उत्पन्न होने वाली क्रियाओं की भी सूचक है क्योंकि कीचड़ में पाद- 
संयोग से क्रिया होकर उस पर रहने वाले घट तथा उसपर रहने वाले पुरवा इत्या- 
दिकों में भी चलन क्रिया देखने में आती हैं ।। १ ॥। 

“भूकम्प आदि पृथिवीक्रिया में जो विना नोदन तथा अभिषात के होती है, 
. उसमें क्‍या असमवायि कारण है ? ” इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--तद्‌ वह शृकम्पादि पृथिवी-क्रिया, विशेषेण ८ विशेष रूप से, 
अह्ृष्टकारितम्‌ # प्राणियों के अदृष्ट से उत्पन्न होती है ॥ २॥। 

भावार्थ--वह भूकम्पादि रूप पृथिवी की क्रिया, विशेषेण -- भोगरूप विशेष से, 
अच्ष्टका रितंन्प्राणियों के अच्ष्टविशेष से उत्पन्न होती है ॥| २॥। 

उपस्कार--सूत्र में 'तत्‌' इस पद से पृथिवी की विश्ेष क्रियाओं का ग्रहण होता 
है । प्रृथिवी द्रव्य में ही क्रिया यदि विशेष आशय (भोग) के कारण होती है तो वह 
प्राणियों के अदृष्ट से होती है। अर्थात्‌ उस भूकम्प ( भूडोल ) से जिन मनुष्यों को 
दुःख अथवा सुख होता है, अच्ण्टवाले उन आत्माओं का संयोग उसमें असमवाबि- 
कारण, पृथिवी समवायिकारण, और अदच्ष्ट उस भूकम्प में निनित्त कारण है। अथवा 
'तत्‌' इस सूत्र के शब्द से नोदन तथा अभिषात का ग्रहण करना । विशेष शब्द का 
अर्थ है व्यतिरिक ( अभाव ) | ऐसा होने से बिना नोदन तथा अभिघात के होने 
वाली जो प्रथिवी में क्रिया होती है। उनमें प्राणियों का अदृष्ट कारण है, ऐसा सूत्र 
का अथ है ८२ ॥ 


अ० ५, आ० २ घू० ३-४ ] द्ववद्रव्यसमवेतपरीक्षाप्रकरणम्‌ ३११ 


इदानों द्रवद्रव्यसमचेतकमपरोक्ष!प्रकरणम्‌ | तत्राहू-- 
अपां संयोगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ ३॥ 

अपां यत्‌ पतन वषणरूपं तदुगुरुत्वासमबायिकारणकम्‌ | ततू संयोगस्य 
मेघसंयोगस्याभ।वे सति भवत्ति, तेन संयोगाभावस्तन्निमित्तकारणमित्यथः ॥३॥ 

तेषामेव वृष्टिबन्दूनामन्धोन्यसंयोगजनक कर्म कथमत आह-- 

द्रवत्वात्‌ स्यन्दनम्‌ ॥ ४ ॥ 

क्षितो पतितानामपां बिन्दूनां परस्पर संयोगेन महज्जलाबयबिदस्रोतोरूपं 
यज्ञादते तस्य यत्‌ स्यन्दनं दूरसंसरणं तत्‌ द्रवस्वाद्समवायिकारणादुत्यथ्यते 
गुरुत्वान्निभित्तकारणाद्प्पु समवायिकारणेबु ॥ ४॥ द 

ननु यदि भूमिष्ठानामपाम्‌ ऊद्धव गमन॑ भव॑ति तदा गुरुत्वात्‌ पतनवषण्ण 
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सांप्रत द्रव ( पतले ) द्रव्यों में समवायसम्बन्ध से सम्बद्ध क्रियाओं की परीक्षा 
का प्रकरण है (२) उसमें सूत्रकार कहते हैं-- द 

पदपदाथ--अपां > वर्षा के जलों का, संयोगाभावे > प्रतिबन्धक मेघ के संयोग 
के न रहने पर, गुरुत्वात्‌ -गुरुत्व से, पतनम्‌ « पतन कम होता है ॥ ३ ॥ 

भावाथ--प्रतिबन्धक मेघों के परस्पर संयोग के न रहने पर जो जलवृष्टि 
होती है अर्थात्‌ मेघों से पृथिवी पर वर्षा का जल गिरता है उसमें जल का गुरुत्व 
असमवायिकारण तथा प्रतिबंधकर्सयोग का अभाव निमित्त कारण है॥ ३ ॥ 

उपस्कार--जल की जो वर्षारूप पतनक्रिया होती है वह गुरुत्वरूप असम- 
वायिकारण से होती है किन्तु वह वर्षा भेघों के दृष्ट परस्पर संयोग के न रहने पर 


होती है, इससे मेघों के संयोग का भाव उस वर्षा में निमित्त कारण है। यह सूत्र 
का अर्थ है ॥। ३ ॥ 


उन्हीं वर्षा के जल के विन्दुओं के परस्पर संयोग को उत्पन्न करने वाली क्रिया 
कैसे होती है ? इस प्रदन के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--द्रव॒त्वात्‌ 5 स्वाभाविक द्रवत्व गुण से, स्यन्दनम्‌ ७ दूर जाना 
( वहना ) होता है ॥ ४ || क्‍ 

भावाथ--एृथ्वी पर गिरे हुए वर्षा जल के बिन्दु परस्पर में संयुक्त होकर प्रवाह- 
रूप अवयवि जल के रूप में जो दूर तक बहते जाते हैं यह क्रिया द्रवत्व रूप असमवा- 
यिकारण, तथा गुरुत्वरूप निमित्तकारण जलरूप समवायिकारण में होती है ॥। ४॥ 

उपस्कार--एथ्वी पर गिरे हुए जल के बिन्दुओं का परस्पर संयोग होने से मह- 
त्परिमाणश्रय प्रवाहरूप जो जलावयबि द्रव्य उत्पन्न होकर उसका जो स्थन्दन 
अर्थात्‌ दूरतक ( संसरण ) बहना होता है वह द्रवत्वकूप असमवायिकारण से उत्पन्न 
होता है, जो ग्रुरुत्वरूप निमित्तकारण से जलरूय समवायिकारणों में होता है ॥॥ ४ ॥ 

यदि पृथ्वी पर रहने वाला जल सूयकिरण द्वारा आकाश में ऊपर जाय, तब 


३१ र्‌ कि ि ओ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सम्माव्यते, तदेव तु कुत इत्यत आह--- 
.नाव्यो वायुसंयोगादारोहणम्‌ ॥ ५ ॥ 

कारयन्तोति शेष: ! यदपामृ ध्वमारोहणं तत्‌ नाड्य: सूथ्यरइमय एवं आरो 
हथन्त्यप इत्यथ: | कचित्‌ पाठो नाड्यबायुसंयोगादिति | स च नाड्यो नाडोस- 
म्बन्धों यो वायुसंयोग इत्युपपादनोय: ॥। ५ || क्‍ 

नमु सुय्येरदमोनां कथमर्य मद्विमा यत्‌ भूमिष्ठा अप ऊध्व नयन्तीत्यत 
जाह-- 

नोदनापीडनात्‌ संयुक्तसंयोगाच्च ॥ ६ ॥ 


नोदनेन बलवद्ायुनोदनेन आपोडनादारकन्दनात्‌ वायुसंयुक्ता रश्मयस्तत्सं- 
युक्ता आप ऊध्य घावन्ति यथा स्थाडीस्था अपः क्ृथ्यमानाः वायुनुन्नवहिरश्मय 


है 


उस जल का गुरुत्व के कारण वषरिप से पृथ्वी पर गिरना हो सकता है, किन्तु पृथ्वी 
का जल ऊपर क्‍यों जाता है ? इस हंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदाथ-- नाड्य: ८ सूये की किरणें, वायुसंयोग से, आरोहणमु-"जल को 
ऊपर चढ़ाती है ॥ ५॥। 
भावाथ--सूर्य की किरणें पृथ्वी पर जल को वायुसंयोग की सहायता से आकाश 
में चढ़ाती हैं, इस कारण वह जल गुरुत्व से वर्षारूप से पृथ्वी पर पुन: गिरता है ॥५॥। 
उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित पद की शंकरमिश्र पूर्ति करते हैं कि सूत्र के अन्त 
में कारयन्ति' ऐसा अवशिष्ट पद देना। जिससे जो पृथिदी पर रहने वाला नदी आदि 
का जल ऊपर आकाश में चढ़ता है उसे सूयंकिरणरूप नाडियां ही ऊपर चढ़ाती हैं । 
कहीं-कही 'नाड्यवायुसंयोगात्‌' ऐसा सूत्र में समस्त पद का भी पाठ दिखाई पड़ता है । 
और उस नाड्यनाम नाडी-सम्बन्धी जो वायु-संयोग ऐसा अर्थ जानना ॥ ५ ॥ 
“सूर्य की किरणों को ऐसी महिमा क्‍यों है? जो पृथ्वी पर के जल को ऊध्व देश में 
ले जाती हैं ! इस शंका पर सूत्रकार कहते हैं-- 
. पद्पदार्थ--नोदनापीडनात्‌ & नोदनसंयोग से आक्रमण होने के कारण, और 
वायुसंयुक्त सूयंकिरणों के संयोग से भी ( जल ऊध्वंदेश में जाता है ) ॥ ६ ॥ 
भाव'शै--वलवान्‌ वायु के नोदन संयोग से आक्रमण हाने के कारण वायु से 
संयुक्त सयूय॑ की किरणों में संयुक्त होने से पृथ्वीपर का जल ऊध्व देश में जाता 
।) ६ || 
उपस्कार--वलवान्‌ वायु के नोदनसंयोगरूप नोदन से आपीडन अर्थात्‌ आक्रमण 
द्ोने के कारण वायु से संयुक्त सूयं की किरणों में संयुक्त जल ऊषध्वंदेश में दौड़ते हैं, 
जिस प्रकार स्थाली ( वटुली ) में का जल अग्निपर क्वथन होने पर वायु से प्रेरित 
वह्नि कौ किरणें जल को ऊध्वंप्रदेश में ले जाती हैं। इस सूत्र में 'बकार' का अथ है 


कपशश*-दामन्‍वक०क३3०--कक.. 


अ० ५, आ० २, यु० ६-७ ] द्रवद्रत्यसमबेतपरीक्षाप्रकरणम्‌ शे१३१ 


छः | न 

ऊध्व नयन्ति | चकार इवाथ्थस्तन्न च उपमान स्थालीस्था एवापो द्रष्टव्या: ॥ ९॥ 
....ननु मूले सिक्तानामपां वृक्षाभ्यन्तरेणोध्वंगमनम्‌ अमित+, तत्र न नोदना- 
... सिघातौ न वाइडदित्यर इमयः प्रभवन्ति, तत्‌ कथ तदित्यत्राह्‌-- 


बक्चामिसपंशमित्यदष्टकारितम्‌ ॥ ७ ॥ 
अभितः सर्पणमभिसर्पणं तदभिसपंणं मे निषिक्तानासपां वृक्षे तददृष्टका- 
रितं पत्रकाण्डफलपुष्पादिवृद्धिक्तं छुख दुःखं वा येषामात्मनाम अद्ृष्टवत्तदत्म- 
संयोगादसमवायिकारणात्‌ अदृष्टान्निभित्तादप्सु समवायिका (णेषु तत्‌ कम 
. भरवति येन कर्मणा आप ऊू्व गत्वा वृक्ष वद्धयन्तोत्यथ: ॥ ७ ॥ ः 
नन्वपां सांसिद्धिकद्रबत्व॑ लक्षणमुक्त ताहशानामेवापामुध्वेमधस्तिय्येक्‌ 
 बव गमनमुपपादितं दिमकरकादीनाइ्य शेत्यादष्वमविवाइसिद्धमू। पंत कथं 


. उपमा, जिसमें यही स्थाली का जल दृष्टान्त है यह जानना ॥ ६ ॥। 

मल ( जड़ ) में सींचा हुआ जल वृक्ष के मध्यभाग से चारों तरफ से ऊर्ध्व- 
दे। में चढ़ता है, वहां नोदन तथा अभिघात नामक संयोग नहीं है, अथवा सूर्य की 
किरणें भी नहीं हैं, तो यह कंसे होता है? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--इक्षाभिसपंणं > वृक्ष के मध्य में जल का चढ़ता, इतिवूपह, अद्ृष्ट- 
'कारितम्‌ « भोक्ता प्राणियों के अदष्ट से होता है ।॥ ७॥। 

भावार्थ-बिना नोदन तथा अभिषातसंयोग एवं सूर्य की किरणों के विना भी 
जो जड़ में सींचा हुआ जल जड़ से वृक्ष में चढ़ता है उसमें भोक्‍ता प्राणियों का अद्ृष्ट 
कारण है ॥ ७ ॥। | 

डपस्कार--सूत्र में अभिसपंण दाब्द का ज्थ है अभितः ( चारों तरफ से ) 
चढ़ना । वृक्ष की जड़ में सींचे हुए जल का वृक्ष के मध्य से चारों तरफ से ऊपर 
चढ़ना भोक्ता प्राणियों के अच्प्ट से होता हैं अर्थात्‌ वृक्ष के पत्र, काण्ड ( शाखा ), 
फल, पुष्पादिकों की वृद्धि से उनके भोग से जो सुख अथवा दुःख जिन आत्माओं को | 
होता है, अच्ष्टवाले उन-उन आत्माओं के संयोगरूप असमवायिकारण से तथा 
अच्ष्टरूप निमित्तकारण से जलरूप समवायिकारण में क्रिया उत्पन्न होती है, जिस 
क्रिया से जल ऊध्वंप्रदेश में जाकर वृक्ष को बढ़ाते हैं, यह सूत्र का अर्थ है ॥ ७ ॥। 

'जलू का स्वाभाविक द्रवत्व लक्षण है' यह पूर्वग्रन्थ में कहा गया है.ओर स्वाभा- 
विक द्रवत्ववाला ही जल दृक्ष में ऊध्वंदेश में जाता है तथा तिरखछे ( चारों तरफ ) 
भी फैलता है, यह भी वक्त सूत्र में सिद्ध किया है, तथा हिम ( बरफ ), करका _ 
( ओले ) आदि शीतस्पशंवान्‌ होने से वह जल द्रव्य है यह भी विना विवाद के 
सिद्ध है, तो उसमें द्रवत्व का ( संघात ) इकट्ठा .होना तथा काठिन्य ( कड़ापन ) 


३१४ क्‍ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


तेषां संघातः काठिन्यम्‌ , कथव्च विछयनमित्यत आह-- 

.... अआपां संघातों विलयनश्व तेजः संयोगात्‌ ॥ ८ ।॥। 

दिव्येन तेजसा प्रतिबन्धादाप्याः परमाणवों दृथणुक्रमारभमाणा दथणुकेष 
द्रवत्वं नारभन्ते ततो द्रवत्वशुन्यरबयवेद्रथंणुकादिप्रक्रमेण द्रवत्वशुन्या द्विमकर- 
कादय आरभ्यन्ते तेन तेषां काठिन्यमुपलभ्यते । नन्‍्वेब॑ द्िमिकरकादोना मा- 
प्यत्वे कि प्रमाणमत डक्त-विछयनञच तेज:संयोगादिति। तेज्ञसयोगेन 
बलचता द्विमकरकारम्भकपरमाणूनां क्रिया क्रियातों विभागस्तत आरस्मक- 
संयोगनाशपरम्परया हिमकरकादिमहाबयविनाशस्तत्र द्रव॒त्वप्रतिबन्धकतेज: 
संयोगविगमात्‌ त एवं परमाणत: द्रथणुकेब द्रबत्वमारभन्ते | ततो द्रवस्वव॒ता 
क्यों हैं, और उनका विलयन (टिघल जाना) भी क्‍यों होता है? इस शंका के समा- 
धानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अपां > जल का, संघात: - द्रवत्व का संघात ( इकट्ठा! होना ), 
तथा विलूयन ( टिघल जाना ) भी, तेज:संयोगात्‌&ऊष्मा ( गरमी ) रूप तेज के 
संयोग से होता है ॥ ८ ॥ 

भावारथथे--हिम, करका आदिकों के जलीयद्रव्य होने में किसी का विवाद न 
होने के कारण उनमें जो द्रवत्व इकट्ठा देखने में आता है, तथा काहठिन्य ( कडापन ) 
उपलब्ध होता है उसमें दिव्य तेज द्रव्य का प्रतिबंधक होना, तथा पुन हिम आदि 
जलीय द्रव्यों का विछलयन ( टिघल जाना ) भी ऊष्मा ( गरमी ) रूप तेजद्रव्य 
के संयोग से होता है यह सूत्र का आश्यय है। भर्थात्‌ विद्युत्‌ ( बिजली ) रूप दिव्य 


तेज के संयोग से उसके सम्बन्ध के तरतम ( अधिक, अति अधिक ) भाव से मेघों में 
वतमान जल का संघात तथा विलयन दोनों होते हैं ॥ ८ ॥। 


डउपरकार--दिव्य ( विद्युत्‌ ) आदि तेजद्रव्य से प्रतिबन्ध ( रुक जाना ) होने 
के कारण जल के परमाणु द्बणुक अवयवी को उत्पन्न करते हुए इणुको में द्रवत्व 
को उत्पन्न नहीं करते, इस कारण द्रवत्वगुण से शुन्य ही अवयवों से दृधणुकादि अब- 
यवि क्रम से द्रवत्वरहित ही हिम तथा करकारूप अवयवि द्रव्व उत्पन्न किये जाते 
हैं, इस कारण हिम आदिकों में काठिन्य ( कड़ा ) उपलब्ध होता है। इस 
प्रकार पृथिवी के समान हिम आदिकों के कठिन होने से वह जलीय द्रव्य हैं इसमें 
क्या प्रमाण है ? इस शंका के उत्तर में सूत्रकार ने कहा है--विलयन भी तेज के ही 
संयोग से होता है। अर्थात्‌ बलवान्‌ दिव्य तेज के संयोग से हिम, करका आदि 
अवयवि द्रव्य के उत्पादक परमाणुओं में क्रिया होती है उससे उन परमाणुओं 
का विभाग होता है जिससे पूर्वद्बद्यपूक के आरम्भ करने वाले संयोग का नाश होता 
हैं इस क्रम से हिम, करका आदि महत्‌ परिमाण वाले अवयवियों का नाश होने 
के परचात्‌ उन परमाणुओं में द्रवत्व के प्रतिबंधक तेजद्रव्य के संयोग के हट जाने से 
वही परमाणु द्थणुकरूप अवयवी में स्वाभाविक द्रवत्व को उत्पन्न करते हैं, जिससे 
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हिम्करकादोनां विछ्यनं तत्र च बलवत्ते जो5नुप्रवेशो निमित्तम्‌ ॥ ८॥ 
ननु बलबदिव्यते जोअलुप्रवे शस्तत्र इत्यत्र कि प्रमाणमित्यत आहू-- 
शी ५ 
तत्र विस्फूजथुलिद्धम्‌ ॥ ९॥ 
तत्र दिव्यासु अप्सु दिव्यानां तेजसामनुप्रवेशे बिस्फूजथुलिज्लं वद्ननिर्धोष 
एब लिड्रमित्यथें:। आत्यन्तिकविद्युतश्रकाशस्तावत्रत्यक्ष एवं तदनुपदद्ध 
स्फूजथुः सो5पि प्रत्यक्ष एव, तेनामुमीयते यस्मान्मेघात्‌ करकाः प्रादुर्भ बन्ति 
तत्र द्व्यन्तेजो विद्युद्रपमनुप्रविष्ट तदुपष्टम्भेन करकारम्भिकाणामर्पां द्रवत्व- 
प्रतिबन्ध इति ॥ ९ ॥ 
अत्रेव प्रमाणान्तरमाह-- 
बे. ह 
वदिकश्व ॥ १०॥ 
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द्रवत्व वाले हिम, करका आदि का विलयन होता है, उसमे भी बलवान्‌ तेज का 
प्रवेश होना ही निमित्त कारण है ॥ ९॥। 

उसमें बलवान तेजद्रव्य का प्रवेश होता है इसमें क्या प्रमाण है / इस शंका के 
समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ-तत्र > उस ( दिव्य तेज के प्रवेश ) में, विस्फूर्जेत्र: 5 वज्निर्घोष 
( बिजली की कड़कड़ाहट ) ही, लिज्भं >->साधक प्रमाण है ॥ ९ ॥ 

भाबाथ--विव्यजल में दिव्य ( विद्युत्‌ आदि ) तेज का प्रवेश होने में विद्युत 
का महाशब्द ही प्रमाण है ॥ ९ ॥। 


उपस्का र--उस दिव्य जल में दिव्य ( विद्युत ) आदि तेजद्रव्य का पदचात्‌ 
प्रवेश होने में विस्फूजंथु अर्थात्‌ वज्निर्घोष ही ( बिजली _ की कड़कड़ाहट ही ) 
लिज्धः ( प्रमाण ) है यह सूत्र का अथे है। बहुत अधिक प्रगट होने वाला विद्युत 
का प्रकाश प्रत्यक्ष ही दीखता है, उसके पश्चात्‌ ही स्फूर्जथु ( बिजली की कड़कड़ा- 
हट ) भी, प्रत्यक्ष ही सुनने में आती है । इससे अनुमान किया जाता है कि जिन 
मेघों से करका (ओले) प्रगट होते हैं, उसमें दिव्य विद्युत्‌ रूप तेजद्रव्य मिला है, उसके 
उपष्टंभ ( सम्बन्ध ) से करका को उत्पन्न करने वाले-जल में द्रवत्व का प्रतिबन्ध 
होता है ॥॥ ९ ॥ 

इसी विषय में दूसरा प्रमाण सूत्रकार देते हैं-- 

पद्पदा्ध--वदिक च “और वेदरूप आगम भी प्रमाण है ॥ १० ॥। 

भाषार्थ --उक्त दिव्य तेज का मेंघजल में प्रवेश होने से पृर्वंसूत्रोक्त अनुमान के 
समान 'आपस्ता अग्नि गर्भमादधी रन्‌ अर्थात्‌ जल में अग्निरूप गर्भ का स्थापन हुआ, 
इत्यादि श्रुति भी प्रमाण है ॥॥ १० ॥। द 


५५५ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


अपां अध्ये तेजोउनुप्रवेश आगमसिद्ध एवेत्यथ: | तथाहि “आपस्ता अग्नि 
गर्भभादधीरन्‌ , या अग्नि गर्भ द्धिरे सुवणम्‌” इत्यादि ॥ १०॥ क्‍ 

ननु बिस्फूजथु: कथमुत्पय्यते संयोगविभागौ शब्दयोनो तौ च नानुभूयेते 
इत्यह्‌ आह-- क्‍ क्‍ द 

अपां संयोगादिभागाच्च स्तनयित्नो! ॥ ११ ॥ 

बिस्फूजथुरिति शेषः। अद्धिः स्तनयित्नो: संयोगविभागौ निमित्तका र- 
णीभूय स्तनयित्नो रेवाकाशेन संयोगादसमवायिकारणादूकाशे समवायिकारणे 
शब्द गजित जनयत:। क्वचिच्च बायुवछाहकसंयोगविभागौ निमित्तकारणे । 
बलाहक॑बियत्संयोगविभागावसमवायिकारणे | करमंकारणाधिकारेडपि प्रास ड्वि- 
क्रमिदमुक्तम्‌ | द 


उपस्कार--दिव्य मेघ जल के मध्यमें दिव्य विद्युदादि तेजद्रव्य का प्रवेश आगम 
से तिद्ध ही है यह सूत्र का अथं है। वह इस प्रकार है--आप: ता: » उन जलों ने' 
अग्नि गर्भ > अग्निरूप गर्भ को, आदधीरन्‌ > ग्रहण किया, या ७» जिन जलों ने, अग्नि 
गर्भ > अग्निरूप गर्भ को, दधिरेन्धारण किया, सुवर्ण > सुवर्ण रूप, इत्यादि (आगम ) 
भी दिव्यतेज के प्रवेश में प्रमाण है॥ १०॥ 

विस्ूर्जथ्‌ ( विद्युत्‌ शब्द ) कैसे उत्पन्न होता है, क्‍योंकि संयोग तथा विभाग 
शब्द के जनक होते हैं, उन दोनों का तो अनुभव होता ही नहीं' इस शंका के उत्तर में 
सूत्रकार कहते हैं. 

पद्पदार्थ--अपां > जड का, संयोगात्‌ > संयोग से, विभागात्‌ च--और विभाग 
से भी, स्तनयित्नो: > मेघ के ॥ ११ ॥ 

भावाथे--वायु से किये हुए मेष के मध्यवर्ती जलों के संयोग तथा विभाग ही 
से विद्युत की बिष्फूर्जयु अ थति वज्जनिर्धोष होता है, अतः पूर्वपक्षी की शंका 
असंगत है ॥ ११ ॥। 

उपस्कार--मृत्र में आकांक्षित पद 'बिस्फूजंथु: अर्थात्‌ वच्चनिर्धोष होता है यह 
शेष पद देना । जल से भेघ के वायुक्त संयोग तथा विभाग निमित्त कारण होकर मेघ 
के ही आकाश के साथ संयोगरूप असमवायिकारण से आकाशरूप समवायिकारण 
में गजित (गर्जना) रूप शब्द को उत्पन्न करते हैं ( अर्थात्‌ वायु से आवर्तित (उलटठे 
पुलटे हुए ) मेघ के मध्य के जलों के परस्पर अभिघात, अथवा वायु के अभिषात 
से विस्फूजंशरु ( विद्युत्‌ शब्द ) होता है । कहीं-कहीं वायु तथा मेघ के संयोग तथा 
विभाग निमित्त कारण, तथा मेघ तथा विद्युत के संयोग तथा विभाग असमवापि- 
कारण होते हैं । कर्मों के कारण के निरूपण का प्रकरण होने पर भी यह यहां पर 
प्रसद्ध से सूत्रकार ने निरूपण किया है। अथवा शब्द के असमवायिका रण मेघ 
तथा आकाश के संयोग अथवा विभाग में मेघ के जलों का ही नोदन तथा अभिषात 
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यहा मेघाकाशसंयोगे विभागे वा शब्दासमवायिकारणे कारणम्‌ अपामेब 
नोदनामिघातजनितं कर्मंति सूचितं, कमण एवाधिकारभ,्राप्तत्वात्‌ ॥ ११) 


पृथिवोकर्मणा तेजःकर्म वायुकरम च व्याख्यातम्‌ ॥ १२ ॥ 
भूकम्प प्रत्यटष्टबदात्मसंयोगः कारणमुक्तम्‌ , तत्रेवाकस्मिकरिग्दाहहेतोस्तेज तः 
आकस्मिकवृक्षादिक्षो भद्देरोश्व प्रभख्नस्य कम यत्‌ संजायते तत्नाप्यट2बदात्म- 
संयोगोडसमवायिकारणम्‌; वायुतेजली समवायिकारणम्‌ , जदृष्टं नि्मित्तकारण- 
मित्यर्थ: | फर्मशब्दस्य द्रयावृत्तिमंहोल्कादिकमंसूचनाथो ॥ १२ !। 
अरृष्टवदात्मसंयो गास मवायिकारणक कर्मान्तरमाह-- 
अग्नेरूध्वंज्वलनं वायोस्तिय्येकूपवनमरणूनां मनसश्रार्॑ कर्मादिष्ट- 
दि िनिलिशिनिशि न फिब न लि मिलन मिड मिनट जम हक कलशत हज नि किक लक 
: से उत्पन्न कर्म ही कारण है। यह सूत्र से सूचित होता है, क्योंकि कम ही का निरू- 
पण अधिकार से प्राप्त है ( इस प्रकार कर्म कारण का ही निरूपण प्रकरण भी 
संगत हो जाता है ) ॥ ११॥ 
इसी विषयक दूसरे में समानता से सूत्रकार अतिदेश दिखाते हैं )-: 
पद्पदा्थे--परथिवीकमंणाउक्त पृथिवी की क्रिया से, तेज: कम तैजद्रव्य 
की क्रिया, वायुकम चन्‍-और वायु की क्रिया भी, व्याख्यातम्‌ 5 व्याख्या की 
गई ॥ १२ ॥ 
भावार्थ--भूकम्प आदि क्रियाओं के समान, अकस्मात्‌ होने वाब्यी दिशाओं के 
दाह की क्रिया तथा वृक्षादिकों में कम्प की कारण महावायु की ( आंधीरूप ) 
क्रिया भी अहृष्टवानु आत्माओं के संयोगरूप असमवायिकारण तथा अटष्टरूप निमित्त 
कारण से उत्पन्न होती है ॥ १२॥ 
उपस्कार--भूकम्प के प्रति अदष्टवान्‌ आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता 
है यह पूव॑ग्रन्थ में कहा गया है, उसके समान अकस्मात्‌ ( एकाएक ) दिशाओं में 
दाह होने की कारण तेज, और अकस्मात्‌ वृक्षादिकों के क्षोभ ( कम्प ) आदि व्या- 
कुलता के कारण प्रमंजन ( महावायु-आंधी ) की क्रिया जो उत्पन्न होती है उसमें 
भी अदुष्टवान्‌ आत्माओं का संयोग असमवायिकारण है, तेज और वायु समवायि- 
कारण हैं, अदृष्ट निमित्त कारण है यह सूत्र का अर्थ है। इस सूत्र में कर्म शब्द की 
दो बार आवृत्ति ( कहना ) महा उल्कादिकों की क्रिया को सूचित करता है । 
_अदृष्ठवानु आत्माओं के संयोगरूप असमबायिकारण से उत्पन्न होने वाली दूसरी 
क्रिया को सूत्रकौर कहते हँ-- 
पद्पदार्थ--अग्ने: - अग्नि की, ऊध्वेज्वलनं 5 ऊध्वेप्रदेश जलना, वायो: 
चायु का, तियंक्पवनं » तिरछे बहना, अणूनांवूपरमाणुओं की, मतसः चर्और सन 
. की, आधद्यं ऋ प्रथम, कम -- क्रिया, अदृष्टकारितमुज्ञदष्ट से होती है ॥ १२॥ 


भ््टध क्‍ वेशेषिकसूत्रो परकार! 
कारितम्‌ ॥ १३ ॥ 


आय्रमिति। सर्गायक्राढीनमित्यथः:। तदा नोदनाभिघातादीनामभावात्‌ 
इष्टवदात्मसंयोग एवं तत्रासमवायिकारणम्‌ । आशयमृध्वज्बलनम्‌ आय॑ 
विय्यकपत्रनभिति। इतरेषां ज्वलनपरनकर्मणां वेगासमवायिकारणकत्वमेवष 
मन्तुमुचितं दृष्ठे कारणे-सत्यदष्टकल्पनानव॒काशात्‌ ॥ १३ ॥ 
अनाय॑ ( सनः ) कमौधिकृत्याह-- 


हस्तकमंणा मनसः कम व्याख्यातम्‌ ॥१४॥ 
मुसछोत्क्षेपणादो यथा प्रयत्नवदात्मसंयो गासमवायिकारणकं हरतकम तथा- 
इप्रिमतविषयग्राहिणोन्द्रिये सन्निकषोथ यन्मनसः कम तद्पि प्रयत्नवदात्मसं- 
योगासमवायिकारणकमेव । यद्यपीन्द्रियं मनो न साक्षात्प्रयत्नविषयस्तथापि 
भावबाथ--अग्नि की ज्वाला का ऊध्वंदेश में जाना, वायु का तियंक ( तिरखछे 
चारों तरफ ) बहना तथा पृथिव्यादि परमाणुओं से तथा मन से क्रिया की उत्पत्ति 
होना यह संपूर्ण कर्म अद्ष्ट से होते हैं ।। १३ ॥ 
उपस्कार--सूत्र के आद्य शब्द का अर्थ है सृष्टि के आदि काल का कर्म | क्योंकि 
उस समय नोदन तथा अभिघात का अभाव होने से अद्प्टवान्‌ आत्माओं का संयोग 
ही उसमें असमवायथिकारण है। सूत्र में अग्नि आदि की ऊघ्वंप्रदेश में ज्वाला 
का उठना, तथा वाय्‌ का प्रथम तियंक्‌ ( चारों तरफ ) बहना भी 
लेना चाहिये, क्‍योंकि आगे की दूसरी और अग्नि तथा वायु की उक्त क्रियाओं 
में वेग ही को असमवायिकारण मानना उचित है, क्‍योंकि प्रत्यक्ष दुष्ट वेग कारण 
के रहते अद्ृष्ट ( न देखनें वाले ) अदृष्ट को कारण नहीं माना जा सकता ॥१३॥। 
प्रथम से भिन्‍न मन की क्रिया के विषय में सूत्रकार कहते हें--- 
पदपदाथ--हस्तकमणा ८ मुसलादिकों के उत्क्षेपण में हस्त की क्रिया से, मनस: ८ 
मन की, करमहऋक्रिया, व्याख्यातम्‌ > व्याद्या की गई।। १४ ॥। 
भावार्थ--मुत्तकादिकों की उत्क्षेपण क्रिया में जिस प्रकार प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग असमवायिकारण है यह कहा गया है उससे प्रियवस्तु के ग्रहण करने वाले 
बाह्य इन्द्रियों में संनिकर्ष होने के लिये जो मन में क्रिया होती है वह भी प्रयत्न- 
वान्‌ आत्मा के संयोगरूप असमवायिकारण से ही होती है ॥ १४ ॥ं 
उपस्कार--मुसल की उत्क्षेपणादि क्रियाओं में जिस प्रकार प्रयत्नवान्‌ आत्मा को 
संयोगरूप असमवायिकारण से ही हस्त में ऊध्वंगमनरूप क्रिया होती है, उसी 
प्रकार प्रिय रूप, रस आदि विषयों को ग्रहण करने वाले चक्षु, जिह्वा आदि इन्द्रियों 
में संनिकर्ष होने के लिये मन की जो क्रिया होती है वह भी प्रयत्नवान्‌ आत्मा के 
संयोगरूप असमवायिकारण से ही होती है। यद्यपि मनरूप इन्द्रिय में साक्षात्‌ 
प्रयत्न गुण की विषयता नहीं है, तथापि मन को बहाने वाली मनोवह नाम की नाड़ी 
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मनोवहनाडोगोच रेण प्रयत्नेन मनप्ति कर्मोत्पत्तिद्रंष्टध्या । नाड्यास्तु त्वगिन्द्रि- 
यय्राह्मत्वमद्भोकत्तेव्यमू , अन्यथा प्राणबहनाहीचरेण प्रयत्नेनाशितपीतादयम्य- 
यहरणभपि न सम्भवेत्‌ ॥ १४ ॥ 
ननु मनसि कम उत्पद्यत इत्यत्रेव न प्रभाणमत आह-- 
अःमेन्द्रियमनो5थंसन्निकर्षात्‌ सुखहु।खे ॥ १५ ॥ 

सुखदुःखे इत्युपलक्षणं ज्ञानप्रयत्नागपरि द्रष्टव्यमू। मनसो वेभवं पू॑मेव 
निराकृतम्‌ . अणुत्वद्ध साधितम्‌ , युगपब्ज्ञानानुस्पत्तिश्न मनसो डिद्नमित्युक्तम्‌ , 
 तेन तत्तदिन्द्रियप्रदेशेन मनःसंयोगमन्तरण सुखदुःखे न स्वथातामेव यदि मनसि 
कम न भवेत्‌, न भवेच्च पादे मे सुखं शिरसि मे वेदनेत्याद्याकारो5नुभव 
इत्यथ: | यद्यपि मनःसन्निकषोधोनः सर्वो्प्यात्मविशेषगुणस्तथापि सुखदुःखे 
तोब्रघंवेगितयाइतिस्फुटत्वादुक्ते ॥ १५ ॥ द 


विषय का आत्मा के प्रयत्न से मन में क्रिया उत्पन्न होती है यह जानना । उस मनो- 

वह नाड़ी का त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है यह अवश्य मानना पड़ेगा नहीं तो प्राण 
को चलाने वाली प्राणवह नामक नाड़ी में होने वाले आत्मा के प्रयत्न से खाना- 
पीना आदि भी न हो सकेगा । अर्थात्‌ भोजनादि रूप प्राणवह नाड़ी की क्रियान 
होगी, क्योंकि भोजनादिकों में प्रवृत्ति प्राणवह नाड़ी के त्वाच प्रत्यक्ष के कारण से 
होती है ॥। १४ ॥। द 

मन में क्रिया उत्पन्न होती है इसी में क्‍या प्रमाण है ? इस प्रश्न के समाधानाथं 
सूत्रकार कहते हँ-- 

पदपदार्थं--आत्मेन्द्रियमनो5थंसंनिकर्षात्‌ 5 आत्मा, इन्द्रिय, मन तथा पदार्थों 
के संनिकर्ष से, सुखदु:खे - सुख तथा दु:ख होते हैं ।। १५ ॥ 

भावाथं--आत्मा, बाह्मेन्द्रि, मन तथा पदार्थों के सन्निकषं से सुख, दुःख 
ज्ञानादि गुण आत्मा में उत्पन्न होते हैं इस कारण मन में प्रयत्नवान्‌ आत्मा के 
मन के साथ संयोगरूप असमवायथिकारण से मनरूप समवायिकारण में क्रिया अवश्य 
माननी होगी ॥॥ १५ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में सुख और दुःख से ज्ञान, प्रयत्न इत्यादि आत्मा के विशेष ग्रण 
भी सूचित होते हैं यह जानना। मन विभु ( व्यापक ) नहीं है यह पूर्वग्रन्थ में कहा 
गया है। तथा उसमें अगुपरिमाण भी सिद्ध कर चुके हैं। तथा एककाल में अनेक 
ज्ञान नहीं होते यह मन का साधक लिड्ध है यह भी कहा गया है, इसमे उन २ बाह्ये- 
न्द्रिय प्रदेशों में मन के संयोग के विना सुख-दुःख इत्यादि आत्मा के थ्रुण नहीं ही 
होंगे यदि मन में क्रिया न हो, और यदि मेरे पाद में सुख (आराम) है किन्तु शिर 
में वेदना ( पीड़ा ) है इत्यादि रूप अनुभव न हो, यह सूत्र का आशय है । यथपि 
मन के संनिकर्ष अधीन सभी आत्मा के ज्ञानादि विशेष गुण भी उत्पन्न होते हैं तथापि 


३२० बेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


नन्‍्देद॑ यदि चपलं मनस्त॒दा चित्तनिरोधाभावाद्योगं बिना नात्मसाक्षा- 
व्कारो, न वा तमन्तरण मोक्ष इति शाख्नारम्भवफश्यमत आह--- 


तदनारम्भ आत्मस्थे मनसि शरीरस्प दुःखाभावः संयोग: ॥ १६॥ 
विषयेष्वल्म्प्रत्ययवंत उदासीनस्य बहिरिन्द्रियेभ्यो व्यावृत्त मनो यदात्म- 
स्थामात्ममात्रनिष्ठ भवति तदा तत्‌कृमोनुगुणप्रयत्नाभावात्‌ कम सनसि नोत्प- 
 धते स्थिरतरं मनो भवति स एवं योग:। चित्तनिरोधलक्षणत्बाद योगस्य ! 
तदत्तारम्भ इति | मनसः कर्मानारम्भ इत्यथ: । यद्वा तत्पदेन सुखदुःखे एवामि- 
सूत्रक/र ने सुख तथा दुःख इन्हीं दोनों का बड़े वेग से स्पष्ट अनुभव होता है अतः 
सुख तथा दुःख दो ही गुण सत्र में लिये अन्य गुण नहीं ।। १५ ॥। 
यदि इस प्रकार मन चंचल है तो चित्त का निरोध न हो सकने से, विना योगा- 
भ्यास के आत्मा का साक्षात्कार न होगा और उसके बिना मोक्ष न होगा, जिससे 
मोक्षा्थ कणाद मह॒षि का वशेषिकशास्त्र का आरंभ करना व्यथ हो जायगा इस झांका 
के समाधानाथ सत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ--तदना रम्भ: > मन में क्रिया का आरम्भ नहीं होता, आत्मस्थे > 
आत्मा में स्थित होने पर, मनसि 5 मन के, शरीरस्य ८ शरीर का, दुःखाभाव:-- 
दुःख का अभाव ( होता है ) सः ८ वह, योग: - योग कहाता है ॥ १६ ॥ 
भावाथ--विरक्त प्राणि का बाह्मन्द्रियों के सम्बन्ध से हटा हुआ मन जिस 
समय केवल आत्मा के स्वरूप में स्थित होता है उस समय मन में क्रिया उत्पन्न होने 
के अनुकल आत्मा का प्रयत्न न होने के कारण मन में क्रिया उत्पन्न नहीं होती 
अर्थात्‌ मन अत्यन्त स्थिर हो जाता है वही योग है अर्थात्‌ उसी समय चित्तनिरोध- 
रूप योग की प्राप्ति होती है | १६ ॥। 
उपस्कार-- शब्दादि सांसारिक विषयों में दु:ख का अनुभव करने से 'अलं (बस 
अब नहीं चाहिये) ऐसी बुद्धि होने से विषयों में उदासीन प्राणी का बाह्यचक्षुरिन्द्रिया- 
दिकों के व्यापार से हटा हुआ मन जिस अवस्था में आत्मा में स्थित केवल आत्मा- 
रूप विषय ही में स्थिर हो जाता है उस अवस्था में मन की क्रिया के अनुकूल 
आत्मा का प्रयत्न न होने के कारण मन में क्रिया उत्पन्न नहीं होती, अत्यन्त स्थिर 
मन हो जता है वही योग है। क्योंकि योगश्ित्तवृत्तिनिरोध:” अर्थात्‌ मन का सब 


.. विषयों से हटना ही योग है ऐसा पतञ्जलि महषि द्वारा किया हुआ योगलक्षण के अनु 


सार चित्तनि रोधरूप यही योग कहलाता है। सूत्र में 'तदतारम्भ: इसका अथ है 
मन की क्रिया का आरम्भ न होना । (आगे संप्रज्ञात योग में भी जाने वाले 
सामान्य योग के लक्षण के अनुसार शंकरमिश्र 'तदनारम्भ:” इस पद की दूसरी 
व्याख्या करते हैं कि )--अथवा “तदनारम्भ: इस समस्त पद में 'तत्‌' इस पद से. 
प्रक्रान्त ( प्रस्तुत ) होने से सुख और दुःख का ग्रहण होता है। 'दुःखाभाव” इस 
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घीयेते प्रक्रान्तत्वात्‌। दुःखाभात्र इति ) दुःखाभावसाधनत्वाद्योग एवं दुःखा- 
भाव: "अन्न वे प्राण/” इतिवत्‌ | यद्दा दुःखवस्याभावो यत्रेति बहुब्रीहिः, शरीर- 
स्पेति शरोरावच्छिन्नस्पात्मयः स योग इति 'प्रसिद्धिसिद्धतया तत्पदम्‌ , भय 
स योग: । यद्वात्मपदेनात्र प्राण उच्यते उपचारात्‌ प्राणानुमेयत्वादात्मन: । 
तथा च प्राणवहनाड्यां कमंणा प्राणकर्मापि जायते | यद्वा ज्ोवनयोनियत्नवदा- 
त्मप्राणसंयोगास मबायिकारणक॑ प्राणक्म । लीवनयोनिश्च यत्नो5तीनिद्रिय: 
प्राणसब्चारानुमेयः, कथमन्यथा स॒पुप्त्यवस्थायाग्रष श्वासप्रश्वासगतागत- 
मिति भाव: ॥ १६ ॥ 


' ध्यमानयकत पका. 


ननु प्राणस्थ मनसम्ध॒ कम यदि प्रयत्ननिभित्तिकं तदा प्राणमनसी यदा 
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सूत्र के पद का दुःख के अभाव का साधन होने के कारण भोग ही दुःखभाव कह! 
जाता है जिस प्रकार प्राण के धारण के कारण अन्न को ही “अन्न वे प्राणा' अन्न 
ही प्राण है ऐसा कहा जाता है। ( अर्थात्‌ मन के आत्मा में स्थित होने पर भी तथा 
निदिध्यासन-परम्परः में उपयोगी मन की किया होने पर भी योग हो ही सकता है 
. यह इस पक्ष की व्याख्या का आशय हैं ) | यदि दु:खाभाव पद का द्वितीय पक्ष में 
दु:ख के अभाव के साधन ऐसा अर्थ हो तो लक्षणा करना पड़ेगा (ऐसी शंका के समा- 
धानार्थ शंकरमिश्र तृतीय पक्ष से व्याख्या करते हैं कि )--अथवा दुःख का अभाव 
जिसमें हो ऐसा बहुत्रीहि समास करना, और 'शरीरस्यथ' इस पद का शरीरविशिष्ट 
आत्मा ऐसा अथ करना । 'स योग: यहां 'सः' पद प्रसिद्धिवाचक लेना, यह वह 
योग है ( अर्थात्‌ शरीर के सम्बन्ध से जिस अवस्था में आत्मा को दुःख नहीं होता 
उसे योग कहते हैं यह तृतीय पक्ष की व्याख्या का आशय है अथवा ऐसा भी 
चतुर्थ पक्ष से सूत्र का दूसरा अथं हो सकता है ) कि अथवा सूत्र में आत्मा पद से 
लक्षणा वृत्ति से प्राशरूप औपचारिक अर्थ करना, क्योंकि प्राण से आत्मा का अनु- 
मान होता है, ऐसा होने से प्राणवह नाडी में क्रिया होने से प्राण में भी क्रिया 
होती है ( अर्थात्‌ तदनंतर में प्राण कर्म का आरम्भ न होने पर, मन के “आत्मस्थ' 
अर्थात्‌ प्राण में स्थित होने पर शरीर-सम्बन्ध में आत्मा को दुःख न होना योग है 
. यह चतुर्थ पक्ष का आशय है )। ( आगे मन इस पद के आत्मारूप अर्थ करने के 
आशय से शंकरमिश्र पंचम पक्ष से सूत्र का अर्थ करते हैं कि )--प्राण में क्रिया 
जीवन योनि, नामक प्रयत्नवाले आत्मा तथा प्राण के संयोगरूप असमवायिकारण से 
उत्पन्न होती है, यह जीवन योनि नामक अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष ) आत्मा का प्रयत्न 
प्राणवायु की संचरण दिया ( श्वास ) आदि से अनुमान द्वारा सिद्ध होता है 
नहीं तो सुषुप्ति अवस्था में भी श्वास तथा प्रश्वास का जाना-आना कैसे हो सकता 
यह सूत्र का आशय है ॥ १६॥ 
२१ बे० 


श्र वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


मरणावस्थायामपसपतः-देहादृहिभंबत:, देद्दान्तरोत्पत्तो तत्र पुनरुपसर्पतः- 
प्रविशतः, तत्र प्रयत्नाभावात्तदुभयमनुपपन्‍नम्‌ , अशितपोतं भक्तपानीयादि द 
तस्यावि शरोरावयवोप चयहेतु्यः संयोगस्तज्जनकं॑ यत्‌ कम यक्च गर्भवा सद्‌- 
शायां संयोगविभागजनकं कम तेषां कथमुत्पत्तिरत आह-- द 
अपसर्पणमुपसर्पंशमशितपीतसंयोगाः . कार्यान्‍्तरसंयोगाश्रेत्य- 

दृष्टकारितानि ॥ १७ || रा 

अत्र “नपुंसकमनपुंसकेनकच्चास्यान्यतरस्यामि ति नपुंसकनिद शः संयो- 
गपद्द् तत्कारणे कर्मण छाक्षणिकम्‌। अपसपगणं देहारम्भककमंक्षये देहादेव 
प्राणमनसो रुत्कमणम्‌ , उपसपणग् देहान्तरोत्पत्तौ तत्र प्राणमनलो: प्रवेशनम्‌ , 
अशितपीतादिसंयोगहदेतुश्च॒ कमें, कार्यान्‍तरं गर्भशरोरं तत्संयोगद्देतुइच यत्‌ 

'यदि प्राण और मन की क्रिया प्रयत्न से होती है तो जब मरण की अवस्था: 
में प्राण वायु तथा मन शरीर से निकलते हैं अर्थात्‌ शरीर से बाहर होते हैं, और 
दूसरे शरीर के उत्पन्न होने पर उसमें पुनः उपसपंण अर्थात्‌ प्रवेश करते हैं वहां 
आत्मा के प्रयत्न न होने से वह निकलना तथा प्रवेश करना दोनों नहीं बन सकता, 
तथा भक्षण किया हुआ अन्न एवं पीया हुआ जल इत्यादि उनका भी जो शरीर के 
उपचय (वृद्धि) का कारण संयोग उसको उत्पन्न करने वाली क्रिया, एवं जो गर्भे- 
वास अवस्था में संयोग तथा विभाग को उत्पन्न करने वाली क़ियायें होती हैं उनकी 
भी उत्पत्ति कैसे होती है', इस आक्षेप के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ---उपसपंणं -- प्रवेश करना, अपसपंणं-निकलना, अशितपीतसंयो।गा:८ 
खाये हुए अन्न तथा पीये हुए जल के संयीग, कार्यान्‍्तरसंयोगा: च >और दूसरे 
कार्यों के भी संयोग, इति ८ यह संपूर्ण, अद्ष्टकारितानिन्आत्माओं के अद्ष्ट से किये 


जाते हैं ।। १७ ॥ 
भावाथै--म रणावस्था में ( प्राण तथा मन का ) प्वंशरीर से निकल कर 


उत्तरशरीर में प्रवेश करना तथा शरीर की वृद्धि के कारण खाये हुए अन्न एवं पीये 
हुए जल का संयोग उत्पन्न करने वाली क्रिया एवं गर्भावस्‍था में संयोग को उत्पन्न 
करने वाली दूसरी क्रियायें भी भोक्ता प्राणियों के अद्ृष्ट से होती हैं ॥। १७ ॥ 
उपस्कार--इस सूत्र में 'नप्‌ंसकमनपुंसकेनैकवच्चास्यान्यतरस्यामु' इस पाणिनीय 
व्याकरण-सूत्र के नियमानुसार, अर्थात्‌ नपुंसकलिज्ध-भिन्‍्न शब्दों के साथ नपूसक- 
लिज्भ और एकवचन होता है विकल्प से इस कारण 'संयोगा:” इस पुल्लिज्भ -बहुवचन 
के साथ आये हुए 'उपसपंणं अपसपंणं' यह दोनों नपुंसकलिज्ञ एकवचन का निर्देश 
(कथन) है ॥ सूत्र में 'अदृष्टकारितानि' ऐसी उक्ति से संयोगादिक अहृ«्ट कारणवाले हैं, 
तथा उनकी मूलरूप क्रिया अदृष्टवानु आत्मा के संयोगरूप निमित्त से होती है। (इस 
आशय से हांकरमिश्र आगे कहते है)--सूत्र में संयोग पद उसके कारण क्रियारूप अथे 
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कम तन्‌ सर्तव॑महटवदात्मसंयोगापसवायिकारणकप्‌। इतिकारेण धातुमछकम- 
णामप्यदश्रबदात्मसंयोगासमवायिकारणकत्वं सूचयति ॥ १७ ॥ 
ननु देहान्तरोटपत्तेरावश्यकल्ब्वेत्तदा क्थ मोक्ष इत्यत आह-- 
तदभावे संयोगामावोउप्रादुर्भावश्व मोक्ष। ॥ १८ ॥ 

इद्मत्राकृत॑ं-यो गबल्तेनस्मनतत्त्वसाक्षात्का रे सति लेन च सबासनभिध्याज्ञाने 
ध्वस्ते तन्निबन्धनानां रागद्वेषमोहानां दोषाणामपायात््‌ प्रवृत्तेर पाये तन्निवन्धन 
स्य जन्मनो5पाये तन्नियन्ध नस्य दुःखस्यापाय इति तावदवस्तुगतिः | तन्न योगिनो 
योगजधमबलेन तत्तदेेशकालतत्तत्तुरगमतद्भ जवबिहड्रमादिदेहो पभोग्यसुखदुःखा- 
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को बोध करने के कारण लाक्षणिक है। पूर्वशरीर के उत्पादक कर्मों का नाश होने 
पर शरीर से ही प्राण तथा मन के उत्क्रण ( निकलने) को (अपसपंण) कहते हैं । 
दूसरे शरीर के उत्पन्न होने पर उसमें प्राण तथा मन के प्रवेश को उपसर्ण कहते हैं 
तथा खाये हुए अन्न एवं पीये हुए जल के संयोग की कारण क्रिया, तथा कार्यान्‍्तर 
अर्थात्‌ गर्भ में वतमान शरीर, उसके संयोग का भी कारण जो क्रिया होती है। यह 
पूण अच्प्टवान्‌ आत्मा के संयोगरूप असमवायिकारण से होती है। सूत्र के 'इति 

इस पद से शरीर के मध्य में धातु, मरू इत्यादिकों की क्रियायें भी अदृष्टवान्‌ 
आत्मा के संयोगरूप असमवायिकारण से उत्पन्न होती है यह सूचित होता हैं ॥१७॥। 

“यदि शरीरान्तर ( दूसरे शरीर ) की उत्पत्ति होता आवश्यक है तो मोक्ष 
कसे होगा' इस शंका के उत्तर में सूत्रकार करते हैं--- 

पद्पदा्थ--तदभावे>भविष्य शरीर के न होने पर, संयोगाभाव: ७ संयोग का 
अभाव, अप्रादुर्भाव: च ८ और प्रगट न होना भी, मोक्ष-ब्मोक्ष कहलाता है ।। १८ ।। 

भावाथ-"आत्मसाक्षात्कार से मिथ्याज्ञान के नष्ट होने पर दोष तथा प्रवृत्ति के 
नाश के कारण जन्म न होने के कारण पुनः शरीर का संबन्ध न होना रूप मोक्ष 
होता है ॥ १८ ॥। 

उपस्कार--यहां सूत्र का यह आकूत (अभिप्राय) है कि--योगसमाधिबल से 
आत्मा के वास्तविक स्वरूप का साक्षात्कार होने पर उससे वासना-सहित 
मिथ्याज्ञान का ध्वंस होने के कारण मिथ्याज्ञान से होने वाले राग, द्वेष तथा मोह 
रूप तीनों दोषों के उत्पन्न न होने से पुण्य तथा पापरूप प्रवृत्ति के न होने से प्रवृत्ति- 
मूलक जन्म का अपाय ( उत्पत्ति न ) होने पर जन्म के कारण होनेवाले दुःख का 
अपाय ( अनुत्पत्ति ) होती है यह वास्तविक सिद्धान्त है। उसमें योगी का संमाधि 
से उत्पन्न बल से उस-उस देश तथा काल में अश्च, गज, सप, पक्षी आदि शरीरों में 
भोग करने के योग्य सुख तथा दुःख के विशेष कारण धर्म तथा अधरमम के समूह का 
एक समय भोग करने का विचार कर उन-उन उक्त हरीर-समूह को लेकर सुख- 


३२४ क्‍ बेशेषिकसूत्रो परकार: 


साधारणकारणधर्मनिकुरम्बमालोच्य तक्तत्कायव्यूहं निवाह्य भोगेन पूर्वी त्पन्नधर्भा 
. धर्मयो: क्षयः, निवृत्तदो षस्य धमोधमोौन्तरामुत्पत्तावपुत्रशरीर'न्तर।नुत्पत्तो पूबे- 
शरोरेण सहात्मनों यः संयोगाभाव: स एवं मोक्ष: तदभाव इति । अनागतशरो- 
रानुत्पादे संयोगाभाव इत्यथः | नन्वियमवस्था प्रछयसाधारणीत्यतत आह-अ प्रा* 
दुर्भाव इति। यदनन्तरं शरीरादेः पुनः प्रादुभावो न भवतीत्यथः ! स मोक्ष 
इति । तस्यामवस्थायां यो दुःखध्बंसः स मोक्ष इत्यथः ॥ १८॥ 


ननु तमसो5पि द्रव्यस्य कर्म टइयते चलछति छायेतिप्रत्ययात्‌ , तत्र न प्रय- 
त्नो न वा नोदनाभिधातो न वा ग्रुत्वद्र वत्वे न वा संस्कारस्तथा च निमित्ता- 
न्तर वक्तव्य तन्च नानुभूयमानमित्यत आहृ-- 
0 
द्रव्यगुणकम निष्पत्तिधर्म्या दभावस्तम! ॥ १६ ॥ 


एतेन नवैब द्रव्याणीत्यवघारणमप्युपपादितम्‌ । द्रव्यनिष्पत्तिस्तावत्‌ 


'' चहल पन्पर नरनाड़का-त 


हन्‍न्‍ 


१४९ #क प्रहेकेकक अकाा "९ 
बक, 


दुःख में भोग करने के कारण पूर्व में उत्पन्न हुए धर्म तथा अधर्म का नाथ हो जाता है 
पूर्वोक्त प्रकार से योगजबल ही से दोषों के निवृत्त होने के कारण दूसरे धर्म तथा 
अधर्मो की उत्पत्ति न होने में अपूर्व दूसरे बरीर की उत्पत्ति न होने से भी प्रथम' 
शरीर के साथ जो आत्मा के संयोग का नष्ट होना ही मोक्ष है। 'तदभावे इस सूत्र 
के पद का भविष्य शरीर के उत्पन्न न होने पर संबोग का अभाव होता है यह अर्थ 
है । यह अवस्था तो प्रलय में भी होती है।इस शंका के समाधानाथ्थ सूत्रकार ने 
'अप्रादर्भाव: ऐसा सूत्र में कहा है। जिसके पश्चात्‌ पुनः शरोर इन्द्रिय-आदिकों 
का प्रादुर्भाव ( प्रगटना ) नहीं होती यह अर्थ है। 'समोक्ष:' इस सूत्र के वाक्य का 
उस अवत्था में जो दुखों का ध्वंस ( नाश ) है उसे मोक्ष कहते हैं यह अर्थ है ॥१८॥। 
तम (अन्धका र ) नामक द्रव्य की भी क्रिया 'चलति छाया' परछांही चलती है ऐसा 
ज्ञान होने के कारण देखने में आती है, उसमें न प्रयत्न है न नोदन तथा अभिघात 
नाम के संयोग अथवा गुरुत्व तथा द्रवत्व भी या न संस्कार वेग है, इस कारण इस 
ज्ञान का कोई दूसरा कारण कहना पड़ेगा, किन्तु उसका अनुभव नहीं होता ( अतः 
इसमें क्या कारण है, इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ--द्रव्यगुणकरम निष्पत्तिवैधरम्यात्‌र्द्रव्य, गुण तथा कर्म पदार्थ की 
सिद्धि के विरुद्धधर्म होने के कारण, अभाव: > तेजद्रव्य का अभावरूप है, तम:न्‍८ 
अन्धकार ॥१९ ॥ द | 
भावाथ--छाया चलती है यह ज्ञान भ्रमात्मक होने के कारण, तथा द्रव्य, गुण 
और कम पदार्थ के लक्षण अन्धकार में न होने से तम तेजद्रव्य का अभाव- 
रूप है ।। १९॥ ह 
उपस्कार-एतेन ( सूत्र के तम अभाव पदार्थ है यह कहने से ) पृथिवी आदि 


अ० ५, आ० २, सू० १९-२० ] तमसो5भावत्वव्यवस्था ३२४ 


स्पशवरद्द्रव्याधीना । न च तमसि स्पशोब्नुभूयते | न चानुद्भूत एवं स्पशेः, 
रूपोड़वे स्प्शोद्धवस्यावइुयकत्वात्‌ | प्रथिव्यामय नियभ: तमस्तु दशमं द्रव्य- 
मिति चेन्न द्रव्यान्तरस्य नीछरूपानधिकरणत्वात्‌ नोछरूपसय च गुरुत्वेनान्तरीय- 
कत्वातू, रसगन्धनान्तरोयकत्वाध्व । यथाउ5क्राशं शब्दमात्रविशेषशुर्ण तथा 
तमो5पि नीलरूपमात्रविशेषगुण स्यादिति चेत्न चाक्षुपत्वविरोाधात्‌ ! यदि 
हि नीलरूपवन्नीलं रूपमेव वा तमः स्थात्‌ बाह्याडोकप्रमहमन्तरेण चक्षुषा 
न गह्यत ।| १९॥ 
तहिं गतिग्रती नि: किन्निबन्धनेस्यत आह-- 
तेत्नसों द्रव्यान्तरणाररणाच्च ॥ २० ॥ 


फक. 


गच्छता द्रव्यान्तरणावृते तेजस पूव देशानु पलम्भाद्ग्रि दशे चोपलम्भात्ते 
जी जि-ज>,-ः-_-_-_--.क्‍तह808हत..........0... 


मन पयन्त नव ही द्रव्य हैं यद अवधारण (निर्णय) कहा गया है। द्रव्य की सिद्धि स्प्‌- 
शाश्रिय द्रव्यों के अधीन ८ती है और तम में स्पर्श का अनुभव नहीं होता । “'तम में 
अनु भूत (अप्रगट ) ही स्पर्श है यह नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि रूप के उदभूत होने 
पर स्पशंका उद्भूत होना आवश्यक है । यदि “पृथिवी द्रव्य में उक्त नियम है,किन्तु तम 
तो दणम द्रव्य है! ऐसी पूत्रपक्षी शंका करे तो यह नहीं हो सकता, वकयोंक्रि पृथिवी को 
छोड़कर दूभरा द्रव्य नीलकूप का आधार नहीं होता, और नीलरूप की गुरुत्व गुण के 
साथ व्याप्ति है, रस और गन्ध की भी नीलरूप के साथ व्याप्रि है,अर्थात्‌ नीलरूपाश्रय 
में गुरुत्व रस तथा गन्ध अवश्य होते हैं (अतः तम में गुरुत्व, रस तथा गन्ध न होने 
से नीलरूप की प्रतीति भ्रम है) | यदि 'जिस प्रकार आकाश द्रव्य केवल शब्दरूप 
निणेष गुण का आधार है उसो प्रकार तम में केवल नीलरूप विशेष गुण मानेंगे ऐसा 
तम को द्रव्य मानने वाला पूर्वपक्षी कहे, तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि चाक्षुष- 
प्रत्यक्ष होने का विरोध होता है, क्योंकि यदि नीलरूप का आधार अथवा नीलरूप 
ही अन्धकार हो तो, वाह्मप्रकाश के प्रग्रह (स्वीकार) के विना चक्षुइन्द्रिय से गृहीत 
न होगा ॥। १९ ॥ 

तो आदितम अभाव है तो उसमें 'तमः चलति' अन्धकार चलता है ऐसा उसमें 
गति क्रिया के ज्ञान का क्या कारण है? इस शंका के समाधानाथे सूत्रकार 
कहते हैं--- 

पदपदा्थ--तेजस:सतेजद्रव्य के, द्रव्य।न्तरेण--चलने वाले दूसरे द्रव्य से, 
अवरणात्‌ चब्जआवरण होने से भी (तम चलता है)ऐसे भान से प्रतीति होती है ॥२०॥ 

भावाथ--चलने वाले शरी रादि रूप दुसरे द्रव्य से आवरण (आच्छादन ) होने से 
भी अन्धकार चलता है ऐसी ओऔपाधिक प्रतीति होती है नकि वस्तुतः अभावरूप तम 
यदाथ में रूप की आश्रयता है ॥| २० ॥ 

उपस्कार--तेज द्रव्य के गमन करने वाले दूसरे द्रव्य से आवृत ( घिरे ) 


३२६ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


जो5भावस्य गच्छद्द्र॒व्यसाधर्म्याद्‌ मतिश्रमो न तु वास्तवी तब मतिरित्यथः 
अन्वयव्यतिरेकाभ्यां तथा प्रतीतेः उद्भूतरूपवद्यावत्ते जःसंसर्गाभावस्तम:॥२०॥ 
एवं द्विसूत्रक प्रासद्धिकं तमःप्रकरणं समाप्य कमंशून्यताप्रकरणमाह--- 


_ दिकालावाकाशश्व क्रियावद्वेधम्योन्निष्क्रियाणि ॥ २१॥ 


..चकारादात्मसंप्रह: | क्रियावता वैधम्य दिगादीनाममूततर्व॑ मूत्येनुविधानात्‌ 
क्रियायाः ॥ २१॥ 
गणकम णो निष्क्रियत्व माह -- 


एतेन कर्माणि गुणाश्र व्याख्याता: ॥ २२॥ 


रहने पर पूर्व ( पीछे ) के प्रदेश का प्रत्यक्ष न होने, तथा आगे के देश में प्रत्यक्ष 
होने के कारण, तेज के अभाव में गमन करने वाले द्रव्य के गतिरूप समानधन 
होने से अन्धकार में गमनक्रिया का भ्रम होता हैँ किन्तु उस तम में वास्तविवः 
( सत्य ) रूप गमन नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। क्‍योंकि अन्वय तथा व्यतिरेक 
( तेज के पीछे आवरक द्रव्य के रहने पर तम चलता है यह प्रतीति होती है न रहने 
से नहीं होती ) ऐसा प्रतीत होता है। तस्मात्‌ उद्भूतरूपाश्रय संपूर्ण तजोद्गव्यों का 
सर्गाभाव ही तम पदाथ है ॥| २० ॥। 

इस प्रकार प्रसद्भ से प्राप्त दो सूत्र में तम का प्रकरण समाप्त कर क्रम से झुत्य 
पदार्थों के निरूपण का प्रकरण सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--दिक्का ले: > दिशा तथा काल द्रव्य, आकाश च> और आकाश द्रव्य 
भी, क्रियावद्रैधर्म्यात्‌ > क्रियावानु द्रव्यों के विरुद्ध धम होने से, निष्क्रियाणि 
क्विया से शुन्ध हैं । २१॥। 

भावार्थ--किंप वाले पृथिवी आदि द्रव्य मूर्त होते हैं वह मृतंता दिशा, काल 
तथा आकाश में न टोने के कारण आकाशादिक द्रव्य निष्क्रिय ( क्रियारहित ) हैं 
क्योंकि क्रिया मत द्रघ्यों में ही रहती है ॥॥ २१ ॥। 

उपस्कार -- उत्र के चकार से आत्मा का भी संग्रह होता है क्रियाधार पृथि- 
व्यादि द्रव्यों के शाय दिशा काछादियों में अमृतता विरुद्ध धम है, क्योंकि क्रिया 
मुर्तता के साथ रहती है ॥ २१ ॥। 

गण तथा कम पदार्थों में भी निष्क्रियत्व है यह सूत्रकार कहते हैं--- 

परदृपदाथ <* एतेन 5 इस क्रियावानों के विरुद्ध धर्म के कथन से, कर्माणि८"-करम- 
पदाथ, गुणा: च और गरुणपदार्थ भी, व्याख्याता: > व्याख्या किये गये ॥ २२ || 

भावाथ--उक्त सूत्र में कहे हुए क्रियावाले द्रव्यों के अमृतंतारूप विरुद्धधम 
के कथन से गुण तथा कम पदार्थों में भी अमूतता होने से गुण तथा कम भी क्िया- 
रहित ढेँ यह कहा गया ॥ २२ ॥। 


अ० ५, आ० २, [ू० २२-२३ ] कमंशुन्यद्रब्याणि ३२७ 


एतेनेति । क्रियावद्धम्य॑णेत्यर्थ: क्रियावद् धम्यममृत्तत्व॑ गुणकरमंणोरपोति ते 
अपि निष्क्रियत्वेन व्याख्याते इत्यथः ॥ २२ ॥ 

ननु गुणकमंणी यदि निष्क्रिये तदा ताभ्यां द्रव्यस्य कथ्थ सम्बन्ध: ९ संयोग- 
सम्बन्धः सम्भाव्येत स च कमोधोन एवेत्यत आह-- 

निष्क्रियाणां समवायः कमभ्यों निषिद्धः ॥ २३ ॥ 

निष्क्रियाणां गुणकर्मणां समवाय एवं सम्बन्धः, स च कमंथ्यों निषिद्धः 
 तस्य सम्बन्धस्य उत्पत्तिरेव नास्ति दूरे तु कमोधोनतेत्यर्थ: ॥ २३ ॥ 
ननु ययम्‌त्तेत्वात्‌ गुणा: कमंसमवायिकारणं न भवन्ति तदा गुणगुंणाः 


कमोणि च कथमुत्पग्यन्त न हि समवायिकारणाततिरिक्तत्वरूपेणापि कारणता 
सम्भवतीत्यत आह--- 


उपस्कार--सूत्र के एतेन' इस पद का अथ है क्रियावाले द्वव्यों के अमृतंता- 
रूप विरुद्ध धर्म से । क्रियावाले पृथिव्यादि द्रव्वों का अमूर्तंतारूप बंबर्म्व चुण दथा 
कम पदार्थों में भी है इस कारण वे भी निष्क्रिय हैं यह व्याख्या किया गया यह सूऊ 
का अर्थ है ॥ २२ ॥ 

यदि गुण तथा कर्मवदार्थ क्रियारहित हों तो उन दोनों से द्रव्य का सम्बन्ध कैंसे 
होगा । संयोग सम्बन्ध ही होने की सम्भावना है, और वह तो क्रिया के ही अधीन 
है अर्थात्‌ इस कारण गुण और कम क्रियारहित नहीं हो सकते--इस शंका के 
समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--निष्क्रियाणां > क्रियारहित गुण तथा कम का, समवायः ८ समवाय- 
सम्बन्ध होता है, कमंभ्य: > जो क्रिया से उत्पन्न. निषिद्ध:" (नित्य होने से कर्मा- 
धीन नहीं है इस प्रकार) निषिद्ध है।। २३ ॥ 

भावाथे--क्रिया रहित गुण तथा कमंपदाथों का द्र॒व्यों के साथ समवायसम्बन्ध 
ही होता है जो नित्य होने के कारण कम से ही उत्पन्न है यह नहीं हो 
सकता ॥। २३ ॥। 

उपस्कार--क्रिया रहित गुण तथा ;कर्मपदार्थों का समवाय ही (द्रव्य पदार्थों के 
साथ) सम्बन्ध होता है, और वह कम पदार्थों से निषिद्ध है अर्थात्‌ उस समवाय 
की नित्य होने के कारण जब उत्पत्ति नहीं होती तो कम से उत्पन्न होता है यह तो 
दूर रहा-यह सूत्र का अथ है ॥ २३ ।। 

यदि “अपुत होने के कारण गुण पदाथ क्रिया के समवायिकारण नहीं होते तो 
गुणों से गुण तथा कम कसे उत्पन्न होते, क्योंकि समवायिकारणता से भिन्नरूप से 
कारणता नहीं हो सकती इस शंका के सम!धानार्थ सूत्रकार कहते हैं-- 


३२८ वेशेषिकसन्नो परकारः 


कारणन्त्वसमवायिनो गुणा: ॥ २४ ॥ 

गुणा असमवायिकारणं न तु समवायिकरारणमाव येन कर्माघाराः स्युः। 
सा चासमवायिकारणता क्वचित्‌ कार्यक्राथसमवायात्‌ यथाउउत्मनः संयोग- 
स्यात्मविशेषगुणेवु संयोगविभागशब्दानां शब्रे | क्वचित्‌ कारणेकाथंसमवा- 
यात्‌ यथा55त्ममनः संयोगस्यात्मविशेषगुणेपु संयोगविभागशब्दानां शब्दे । 
कचित्‌ कारणेकार्थसमवायात्‌ यथा कपाछादिरूपादोनां घटादिरूपादिष ॥२४॥ 

ननु इह कर्मोत्पद्यते इदानीं कम त्पद्यते इत्यादिश्रतोतिषछात दिक्काछावरषि 
कस समवायिकारणे एब, कथमन्यथा तत्र तयोराघारतेत्यत आह-- 

गुरोदिंग्‌ व्याख्याता ॥ २५ ॥ 

यथा गुरुत्वादयों गुणा न कर्मंसमबायिकारणममसूतत्वात्‌ तथा द्गपि 

पदपदार्थ--का रण॑ तु> किन्तु कारण होते हैं, असमवायिन:-- असमवायि- 
रूप, गुणा: #ू गुण पदाथ ॥ २४ ॥। 

भावार्थ --यद्यपि अमर्त होने से गुण किसी कार्य के समवायिकारण नहीं हर 
सकते, तथापि असमवायिकारण हो सकते हैं, यदि समवाधिकारण हो तो उनमें 
क्रियाधारता माननी होगी ॥| २४ ॥। 

उपस्का र--गुण पदार्थ असमवायिका रण होते हैं न कि समवायिकारण, जिससे 
गुण पदार्थ क्रिया के आश्रय हों और वह असमवायिकारणता कहीं-कहीं कार्य के 
साथ एक पदार्थ में संनिकर्ष होने से होती है, जैसे आत्मा तथा मन का संयोग 
आत्मा के ज्ञानादि रूप विशेष गुणों में तथा शब्द में संयोग, विभाग तथा शब्द (क्यों 
कि ज्ञान शब्द आदि कार्य एक आत्मा तथा आकाश पदाथ में रहते हैं और वही 
आत्मा तथा मन का संयोग, और संयोगादिक रहते हैं ) | कहीं-कहीं समवायिकारण 
के साथ एक पदार्थ में संनिकर्ष से, जेसे कपालादिकों के रूपादि गुण घटादि रूपादिकों 
में (क्योंकि घट रूप का समवायिकारण घटकपालरूप एक पदार्थ में रहता है और 
वही कपालरूप भी ) ॥ २४ ॥। 

“यहां क्रिया उत्पन्न होती है, इस समय उत्पन्न होती है इत्यादि प्रतीति के बल से 
दिद्या तथा कालद्रव्य भी क्रिया के समवायिकारण हैं ही, नहीं तो उनमें क्रियाश्रयता 
कंसे होगी” इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--गुणै: ८ गुण पदार्थों से, दिगू ल्‍ दिशा द्रव्य भी, व्याख्याता ७ कही 
गयी ॥ २५ ।। 

भावाथ-जिस प्रकार गुण पदार्थ अमू्त होने से ही क्रिया के समवायिकारण नहीं 
हैं उसी प्रकार दिशा भी अमृत होने से ही क्रिया का समवायिकारण नहीं है ॥२५॥। 

उपस्कार--जिस प्रकार गुरुत्वादि गुण अमृत होने से ही क्रिया के समवायिकारण 
नहीं होते उसी प्रकार दिल्लाद्रव्य भी अमृत होने से ही क्रिया की समवायिकारण नहीं 


अ० ५, आ० २, चू० २९] ऋणमेशुन्यद्रव्याणि द ३२९ 


न करंसमवायिकारणमतंत्वादेवेत्यथ: । भआाधारता तु समवायितामन्तरेणापि, 
कुण्डे बदराणि, कुण्डे दधि, बने सिंहनाद इत्यादिवदुपपद्मयत इति भावः॥२५॥ 
उक्तेनैबाभिप्रायेणाह्‌-- 
कारणेन काल; ॥ २६९॥ 
निष्क्रियत्वेन व्याख्यात इंति परिण्म्यानुषन्न:। कारणेनेति भावश्रधानों 
निर्देशः, तेन निम्ित्तकारणस्वेनाधारमात्र कमंणः काछो न तु समवा- 
योत्य्थ: ॥ २६ ॥ 


इति श्रोशाइ्रे वेशेषिकसूत्रोपरकारे पद्चमाध्यायस्य द्वितीयमाहिकम्‌ । 
समाप्रश्चायं पत्चमाध्याय: | 
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होता यह सूत्र का अर्थ है, आश्रय होना तो विना समवायिकारण होने पर भी होता 
है, जैसे इस कूंडी में वेर है, इस कूंडी में दही है, वन में सिह की आवाज है इत्यादि 
प्रतीति में वैर आदिकों की कूंडी आदि समवायिकारण न होने पर भी वेर इत्यादिकों 
का आधार होता है। इस प्रकार यह भी हो सकता है यह सूत्र का आशय 
है । २५ ।। 

इसी अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं-- द 

पदपदाथ--कारणेन > निमित्तकारणरूप से, कालः:८"-कालद्रव्य ( कहा 
गया ) ॥ २६ ॥। 

भावार्थ--द्र॒व्य के समान कार्यमात्र में निमित्तकारण काल निष्क्रिय होता हुआ 
सर्वाधार है यह कहा गया ॥ २६ ॥। 

उपस्कार--ससूत्र में 'निष्किय रूप से व्याख्या किया गया इस प्रकार पृवसूत्र के 
स्त्रीलिज्र व्याख्याता' इस शब्द का काल शब्द पुल्लिग होने के कारण पुंह्लिज्भमें परि- 
णाम कर सम्बन्ध करना ।। सूत्र में 'कारणेतः यह धर्म को प्रधान लेकर कहा 
गया है, जिससे निमित्तकारणता काल में होने से यह क्रिया में आश्रयमात्र है, न 
कि समवायिका रण यह सूत्र का अर्थ है॥। २६॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वेंशेषिकसूत्रो पस्कार व्याख्या में पंचम अध्याय का 
द्वितीय आह्विक समाप्त । तथा पंचमाध्याय भी समाप्त । 
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पह्ठाध्याये प्रथमाहिकम 


संसारमलकारणयोधमोौधमयो: परीक्षा पष्ठाष्यायाथ:। धम्माधर्मों च 
“स्वगकामो यजेत” “ न कलझ्ञ॑भअक्षयेत्‌” इत्यादिविधिनिषेषषरकल्पनोयौ 
विधिनिषेघवाक्ययो: प्रामाण्ये सति स्याताम्‌। तम्मामाण्यत्व वक्‍तुयंथाथेवा- 
क्याथज्ञानलक्षणगणपूव ऊत्बादुपपद्यते स्वतः प्रामाण्यस्य निषधादतः प्रथम 
वेद्प्रामाण्यप्रयोजकगणसाधनमुपक्रम ते-- 


बुद्धिपवा वाक्यकृतिवंदे ॥ १ ॥ 


संसार के मूल कालण धरम तथा अधर्म की परीक्षा संपूर्ण षष्ठ अध्याय का 
विषय है । जिन धर्मं तथा अधर्म को सत्ता 'स्वगंकामों यजेत' स्वर्भसुख की इच्छा 
करनेवाला मनुष्य याग करे, तथा 'न कलज्जं भक्षयेत्‌' कलंज न खाये! इत्यादि 
शास्त्र में विधान तथा निषेध वाक्यों के बल से मानी जाती है (अर्थात्‌ याग अपने 
से उत्पन्न व्यापार की आश्रयतारूप सम्बन्ध से स्वरूप फल का उत्पादक है, स्वग- 
रूप फल की उत्पत्ति के पूव॑क्षण में न रहते हुए स्वरूप फल का 'कालान्तर में 
जनक होने से, कालान्तर में स्मरण के जनक पूर्व अनुभव के समान” इस अनुमान से 
अनुमेय हैं ।) किन्तु उक्त विधि तथा निषेष वाक्यों में प्रमाणता होने से ही धर्म' तथा 
अधम की सत्ता सिद्ध होगी | उक्त विधि तथा निषेध वाकक्‍यों में उन वाक्‍्यों के वक्ता 
के उन वाक्यों के यथार्थ ज्ञनस्वरूप गुणपूर्वक होने से ही प्रमाण हो सकता हे 
( अर्थात्‌ उक्त विधि-निषेध वाक्य से उत्पन्न यथार्थ शाब्दज्ञान में उक्त वाक्य के 
वक्ता में वर्तमान उक्तवाक्यविषयक यथाथे ज्ञान का कारण होने के कारण उक्त 
ज्ञानरूप-गुणपूर्वक होने से ही उक्त वाक्‍यों के शाब्दज्ञान में यथाथंत्व होने से 
उसके कारण में प्रमाणता निविवाद सिद्ध होती है) | क्योंकि न्यायमत में आगम में 
स्वयं प्रामाण्य नहीं माना जाता । (अर्थात्‌ ज्ञान द्वी ग्राहक-सामग्री ही से ज्ञान में 
प्रामाण्य ग्रहण नहीं माना जा सकता क्योंकि अप्रमा ( अयथार्थ ज्ञान ) में भी ज्ञान 
को सामग्री से ग्रहण होना समान होने के कारण वह भी यथार्थ प्रमा ज्ञान हो 
जायगा, अतः नंयायिक ज्ञान-सामग्री ग्राह्मतारूप स्वयं प्रामाण्य ज्ञान में नहीं 
मानते ), इस कारण प्रथम वेदरूप आगम में प्रामाण्य के प्रयोजक का वर्णन करने का 
आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--बुद्धिपूर्वा > ज्ञानपृ्वक है, वाक्यक्ृति: ७ वाक्यों की रचना, वेदे ७ 
बेद में ॥ १ 
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बाक्यकृतिवाक्यरचना सा बुद्धिपूवी-वक्त॒यथा्थेबाक्याथज्ञानपूवी वाक्य- 
रचनात्वात्‌ नदौतोरे पदश्चफछानि सन्तोत्यस्मदादिवाक्यरचनावत्‌ । बेद इति,- 
वाक्यसमुदाय इत्यथ: | तत्र समुदायिनां याक्यानां कृति: पक्ष: | न चास्मदा- 


भावार्थ-- जो-जो प्रामाणिक वाक्यरचना होती है बह-बह वक्ता के यथार्थ 
वाक्‍्यार्थ के ज्ञानपूवक होती है, वाक्यरचना होने से नदी किनारे पांच फल हैं, इस 
हम लोगों के वाक्य की रचना के समान ” इस अनुमान से बेद का वक्ता आप्तपुरुष है 
जिसके यथार्थ वेद वाक्यार्थ ज्ञान गुण से उत्पन्न होने के कारण वेद में प्रामाण्य है-- 
यह सिद्ध होता है ॥ १ ॥। 

उपस्कार-सूत्र के 'वाक्यकृति' शब्द का अथ है “वाक्यों की रचना, बुद्धि- 
पूर्वक अर्थात्‌ वाक्य वक्ता के यथार्थ वाक्यार्थ ज्ञानपूर्वक है, वाक्यरचना होने से 
नदी के तीर पर पांच फल हैं, इत्यादि हम जीवात्माओं की वाक्यरचना के समान 
यह अनुमान सूत्र से सूचित होता है ( इस अनुतान में वाक्यरचनारूप हेतु का 
प्रमाणभृत वाक्यरचना ऐसा अर्थ करना, नहीं तो विप्रलृम्भ$६ ( ठगनेवालों ) 
के वाक्य में व्यभिचार दोष आ जायगा । आकांक्षा-योग्यतादि युक्त पदसमुदायरूप 
रचना वक्ता के यथार्थज्ञानपूवंक इस प्रकार होती है--कि प्रथम वक्ता को वाक्‍्यार्थर 
विषय में यथार्थ ज्ञन होता है, अनन्तर उस वाक्यार्थ-ज्ञान में प्रामाण्य ज्ञान होता 
3 इसके पश्चात्‌ मेरे वाक्य को सुननेवले मनुष्य को इस वाक्य से यथार्थ ज्ञान हो 
ऐसी इच्छा होती है, पश्चात्‌ दूसरे को उस वाक्य से यथार्थ ज्ञान होना मुझे इष्ट 
है ऐसे ज्ञान से वाक्य करने की इच्छा होती है, पश्चात्‌ मैं इस वाक्य को कह 
सकता हूं इस प्रकार कृतिसाध्यता ज्ञान की महायता से वाक्यरूप इष्टसाधनता, 
ज्ञान से कण्ठ, तालु आदि शब्द के उत्पादक अभिघातसंयोग करने की इच्छा होकर 
वक्ता की वाक्य बोलने में प्रवृत्ति होती है जिससे कण्ठ-तालु आदिकों का अभिधात 
रूप वाक्य का उच्चारण होता है, जिससे प्रमाण शब्दरूप वाक्य उत्पन्न होता है,. 
किन्तु यह प्रक्रिया नवीन नैयायिकों के मत से है क्योंकि उनके मत से शाब्द ज्ञान में 
वाक्यार्थ के यथार्थश्ञानव।न्‌ पुरुष से यह वाक्य उच्चरित है, इस निश्चय के समान 
शाब्द ज्ञान की यथार्थवतामें वाक्‍्यार्थ के यथार्थ ज्ञानवाले पुरुष से उच्चारित 
है इसमें यथार्थता भी कारण है। कारणरूप यथार्थता वक्ता के यथार्थज्ञान के 
बिना नहीं हो सकती इत्यादि विषय विद्वानों को स्वयं विचार लेना चाहिये)।(आगे 
शंकरमिश्र कहते हैं कि)--सूत्र में 'वेदे! इस पद का वेदवाक्यों के समूहमें । उसमें 
समुदायवाले वांक्यों की रचना उक्त अनुमान में पक्ष है। पूब॑पक्षी यह नहीं कह 
सकता कि 'हमारे ऐसे जीवात्माओं की क्रति लेकर वेद-वाक्यों में अन्यथासिद्धि 
(अर्थात्‌ जीवात्मा-कृत वेदवाक्य-रचना होने से वेदवक्ता ईश्वर की सिद्धि न हो 
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दिवुद्धिपूवकत्वेनान्यथासिद्धिः, “स्वर्गंकामों यजेत” इत्यादाविष्टसाधनताया: 
काय्यताया वा अस्मदादिबुद्धधोचरत्वात्‌ । तेन स्वतन्त्रपुरुषपृव कत्व॑ वेदे 
सिद्धथति । वेदत्वव्व शब्दतदुपजोविप्रमाणातिरिक्तप्रमाणजन्यप्रमित्यविषयाथ- 
कत्वे सति शब्द जन्यवाक्याथंज्ञानाजन्यप्रमाणशब्द्त्वम्‌ ॥ १ ॥ 
ाजजजजज+-ा......... ||॒॥|]॥]॥़््र्रऱः़ 
सकेगी ) क्योंकि 'स्वर्गकामो यजेत' स्वर्गंसुख की इच्छा करने वाला याग करे--- 
इत्यादि वेदवाक्यों में पूर्वप्रद्शित प्रकार से इष्टसाधनताज्ञान अथवा कायता- 
ज्ञान हमारे ऐसे जीवात्माओं की बुद्धि का विषय नहीं हो सकता । (यह कार्यतारूप 
द्वितीय पक्ष मीमांसक गुरुओं के मत से है, क्योंकि वे लिड लकार की कायं में 
शक्ति मानते हैं। जिससे 'यजेत” इस शब्द से 'याग मेरे कृति के साध्य है' (याग 
में कर सकता हूं) । इस प्रकार याग करने की प्रवृत्ति में उपयोगी शाब्दज्ञान होता 
है, जिससे सुननेवाला याग कम करने में प्रवृत्त होता है। और न्यायमत में 'याग 
मेरे इष्ट का साधक है' इस प्रकार इप्टसाथनता-ज्ञान आख्यात का अर्थ है, इस 
कारण न्यायमत से लिडः के सुनने पर इष्टसाधनता-च्ञान से ही यागकर्म में 
प्रवृत्ति होती है । ऐसा होने से याग के फलरूप इष्ट ( प्रिय ) स्वर के हमारे ऐसे 
जीवात्माओं की बुद्धि के विषय न होने के कारण वेदवाक्य से ही यागकम में स्वर्ग 
का याग साधन है यह बोध होता है, अत: अन्यथासिद्धि दोष नहीं हो सकता । 
(शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )-हम जीवों की बुद्धि के विषय न होने के कारण (अर्थात्‌ 
जीवों के बाधज्ञानसहित वेदवाक्यों के यथार्थ ज्ञानवाले वक्ता के होने कारण) 
वेद में स्वतंत्र ( ईश्वररूप ) वक्ता से उक्त होना लिद्ध होता है। वेद में--शब्द 
हझान तथा शब्द के उपजीवी (शब्दानुशार चलनेवाले) अर्थापत्ति आदि प्रमाणों से 
भिन्न जो प्रमाण उनके विषय न होते हुए शब्द से उत्पन्न वाक्‍्यार्थ-ज्ञान से उत्पन्न 
न होने वाले प्रमाण जब्दरूप होना ही वेदत्व है ( अर्थात्‌ यह वेद का लक्षण है )- 
ब्यास के प्रत्यक्ष से देखाये हुए महाभारत युद्ध के वृत्तान्त में अतिव्याप्ति कारण के 
लिये उक्त बेद के लक्षण में 'सति” तक विशेषण पद दिया है । तथा असंभव दोष के 
वारणार्थ प्रमिति में जन्यपयंन्त विशेषण दिया है। यदि शब्दज्ञान से भिन्नता 
मात्र प्रमाण में विशेषण दे तो वेद के विषय अनुमान ज्ञान के विषय होने से असंभव 
दोष, तथा शब्दोपजीवी प्रमाण से भिन्नतामात्र विशेषण दें तब भी असम्भव दोष 
होगा, क्‍योंकि प्रमाणरूप वेदरूप शब्द ज्ञान से ( जो शब्द ज्ञान के उपजीवि 
प्रमाणों से भिन्न है ) वेद के अथ का ज्ञान होता है, अतः: दोनों विशेषण उक्त 
लक्षण में दिये हैं। तथा विशेष्य भाग में वेद के अर्थ के निश्चय के उत्तरकाल में 
प्रतीत हुए अदृष्ट अथंवाले महाभारत क विशेष भागों में अतिब्याप्ति दोष-वार- 
णार्थ अजन्यपयंन्त विशेषण दिगा है। निरर्थक छाब्द में उक्त दोषवारण के लिये 
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९ रः 
प्रकारान्तरेण वेदवाक्यानां बुद्धिपूवेकत्वमाहू-- 


ब्राह्मणे संज्ञाकम सिद्धिलिड्स ॥ २॥ 

ब्राह्मणममिह वेदभागस्तत्र यत्‌ संज्ञाकम नामकरणं तत्‌ व्युत्पादकस्य 
बुद्धिमाक्षिपति, यथा छोके छम्बऊकण-दोध नास-हरूम्धग्रोवादिनामऊरणम्‌ ॥ २ | 

प्रकारान्तरमाह-- 

बुद्धिपू्वों ददाति! ॥ ३॥ 

वारणार्थ 'शब्द' पद दिया है) ॥ १ ॥ 

दूसरे प्रकार से वेदवाकयों में बुद्धिपृवंकत्व सिद्ध करने के लिये सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ-ब्राह्मरो > ब्राह्मण नाम के वेदभाग में, संज्ञाकर्मचन्ताम का करना, 
सिद्धिलिज़ुन्बुद्धिपूषंकेता का साधक लिज्ध है ॥ २ ॥ 

भावाथ--वेदवाक्य की रचना में बुद्धिप्॒वकत्व के समान वेद के ब्राह्मणभाग 
में नामका रखना भी नामानुसार व्युत्पत्ति के अर्थ के जानने वाले, नाम रखने वाले 
पुरुषविशेष के बुद्धिपृवंकता का साधक लिड्र है ॥ २॥ 

उपस्कार--सूत्र में ब्राह्मण शब्द से वेद का विशेष भाग लेना, उसमें जो संज्ञा- 
कम अर्थात्‌ शब्द के व्युत्पत्तिपूवंक नाम का रखना भी व्युत्पत्ति-ज्ञान रखनेवाले 
नाम कर्ता के बुद्धि का साधक लिज्भ है। इसी कारण “यो5रोदीत्‌ स रोदीत्‌ रुद्र 
किल रुरोद' अर्थात्‌ जो रोया वह रोदन है, रुद्रं ने रोदन किया । इत्यादि ब्राह्मण में 
रोने के कारण 'रुद्र' यह नामकरण किया है ऐसा उपलब्ध होने के कारण उक्त नाम- 
कर्ता को रुद्र इस शब्द की व्युत्पत्ति का ज्ञान होने से भी वेदवाक्यों में बुद्धिपूर्वकता 
सिद्ध होती है । 


(इस सूत्र में ब्राह्मण” इस शब्द से ब्राह्मण - नामक वेद का भाग (अंश) लेना, 
उसमें जो संज्ञाक्म अर्थात्‌ नाम का करना है, वह भी व्युत्पादक (व्युत्पत्तिज्ञानपूर्वक 
नाम रखनेवाले ) के बुद्धि का आक्षेप करता है अर्थात्‌ साघक है, जिस प्रकार लोक- 
व्यवहार में लम्बे कान होने से लम्बकणे, दीघंनासिका के कारण दीर्घनास, तथा 
लम्बी ग्रीबा (गर्दन) होने से लम्बग्रीवादि नाम का रखना, नाम रखनेवाले व्युत्पत्ति- 
विषयक बुद्धि का साधक होता है)।। २॥ 

उक्त विषय में और दूसरा प्रकार सूत्रकार कहते है-- द 

पद्पदार्थ--बुद्धिपूर्व: 5 ज्ञानपृवंक है, ददातिः ७ बेद में 'ददाति” देता है-ऐसा 
वाक्य ॥ ३ ॥ रा 

भावाथे--संज्ञाकमं के समान वेद श्ञास्त्र में उपलब्ध होने वाला 'स्वरगंकामो 
गां दद्यात्‌' अर्थात्‌ 'स्वगंसुख की इच्छा करनेवाला प्राणी गौ का दान करे इन दानों 
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“स्वगंकामो गां ददष्यात्‌” इत्यादौ यदानप्रतिपादनं तददनेष्टसाधनताज्ञा- 
नजन्यम्‌ | ददातिरिति धातुनिदेशों धात्वथ दानमुपत्क्षयति ॥ ३॥ 

प्रमाणान्तरमाहू - 

तथा प्रतिग्रह। ॥ ४ ॥ 

प्रतिग्रदप्रतिपादिका अपि श्रुतयो बुद्धिपूविकाः। प्रतिग्रहपदं स्व्रविषयां 
श्रुतिमुपलक्षयति । तेन भूम्यादिश्रतिग्रहप्रतिपादिकाः श्रु तयः अ्रतिग्रहीतुः श्रेयः- 
साधनतापरा:। ऋृष्णसारचमोदिश्रतिग्रहप्रतिपादिका: श्रुतयः प्रतिप्रहोतुरनिष्ट- 
साधनताबोधिकाः।. न चेष्टानिष्टस्ाधनते अवचोनपुरुषबुद्धि- 
गोचरो भवितुमहतः ॥ ४ ॥ क्‍ 


इदानीं “शाखदेशितं फलभनुष्ठातरि” इति जैमिनोयं सूत्र संवादयन्नाह-- 


की विधि से भी 'दद्यात्‌' का प्रयोग कर्त्ता बुद्धिमान्‌ कोई स्वतन्त्र वक्ता है ( जिसके . 
हमारे ऐसे जीवात्मा वक्ता नहीं हो सकते ) यह सिद्ध होता है ॥ ३ ॥। 

उपस्कार--'स्वगंकामो गां दद्यात्‌' इत्यादि रूप वेदशास्त्रों के दान के विधि 
करनेवाले वाकयों में जो दान का वर्णन है वह दान मेरा इष्ठट ( सुख ) का साधन 
है इस ज्ञान से उत्पन्न हैं। सूत्र में 'ददाति:' इस प्रकार जो दा” धातु का निर्देश 
(कथन ) है, वह इस 'दा' धातुके 'डुदात्‌ दाने इस व्याकरण सूत्र के अनुसार दान- 
रूप क्रिया का सूचक है ॥ ३ ॥। 

इसी विषय में दूसरा प्रमाण देते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थ--तथा ८ इसी प्रकार, प्रतिग्रह:->दान लेने की विधि भी वेद में बुद्धि- 
पू्वंकता की साधक है ॥ ४ ॥। 

भावाथे--दान-प्रतिपादक वेदों के समान दान स्वीकाररूप प्रतिग्रह को वर्णन 
करनेवाली श्रुतियां स्वतन्त्र पुरुष बुद्धियृवंक है यह सिद्ध करती है ॥ ४ ॥। 

जपस्कार--प्रतिग्रह ( दान के स्वीकार ) को वर्णन करने वाली श्रुतियां भी 
बुद्धिपूर्वक हैं। सूत्र में 'प्रतिग्रह यह पद ( स्व ) अपने ( प्रतिग्रह ) विषय को 
वर्णन करने वाली श्रतियों का सूचक है । इससे पृथ्वी, सुवर्ण आदिकों के दान लेना 
रूप प्रतिग्रह को वर्णन करनेवाले वेद तथा शास्त्रप्रतिग्रह करनेवाले ( दान लेने 
वाले ) को प्रतिग्रह श्रेय ( कल्याण ) साधन है यह मिद्ध होता है। तथा क्ृष्णसार 
नामक मृग के चर्म आदिकों के प्रतिग्रह से प्रतिग्रह लेनेवाले मनुष्यों का अनिष्ट 
( दुःख ) के साधक है यह भी बोधित होता है। इव वेदशास्त्रों में इस प्रकार शुभ 
तथा अशुभ वस्तुओं के प्रतिग्रहों में क्रम से इष्ट तथा अनिष्ट का साधन होना, यह 
हमारे ऐसे नवीन पुरुषों की बुद्धि में विषय नहीं हो सकते ॥| ४ ॥ 

सांप्रत 'शास्त्रदेशिनं फलमनुष्ठातरि' इस सूत्र में कहा हुआ पुण्य तथा पापकम 
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आत्मान्तरगुणानामात्गान्तरेड्कारणलातू ॥ ५ ॥ 

आत्मन्तरगुणानां यागईिसादिपुण्यपापानाम्‌ आत्मान्तरे यो सुखदुःखा- 
स्मकौ गुणौ तयोरकारणत्वात्‌। एवबच्च प्रत्यात्मनिष्ठाभ्यामेव घममोधमाभ्यां 
सुःखदुखे न व्यधिकरणाम्यामन्यथा येन्‌ यागहिंखादिक॑ न कृतं तस्य तत्‌ फल 
स्यादिति क्ृतहानिर कृताभ्यागमश्व प्रसज्यते । 

९ किक ' 

ननु नाय॑ं नियमः पुत्रेश्पित्यज्ञादो व्यभिचारात्‌। तथाहि पुत्रेण कृतस्य 

श्राद्धादे: पितरि फलश्रवणात्‌ पित्रा च कृतायाः पुत्रेष्ट: पुत्रे फछश्नचणात्‌ | न 


का फल कर्ता को होता है' इस आशय के जैमिनि महर्षि के पृव॑मीमांसकों को 
अभिप्रेत मत के प्रस्तुत विषय में समानता से प्रमाणता दिखाते हुए सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदाथ--आत्मान्तरगुणानां दूसरे आत्माओं के ग्रुणों के, आत्मान्तरे-- 
भिन्‍न दूसरे जीवात्माओं में, अकारणत्वात्‌ “ कारण न होने से ॥ ५॥ 

भावाथे--दूसरे आत्मा के याग, हिंसा इत्यादि पुण्य तथा पापरूप गुणों के 
उससे भिन्न दूसरे जीवात्माओं के जो सुख तथा दुःखादि रूप गुण उत्पन्न होते हैं 
उनमें कारण न होने के कारण प्रत्येक जीवात्माओं में वर्तमान ही धर्म तथा अधर्म 
से सुख तथा दुःख प्रत्येक आत्मा को होता है नकि दूसरे आत्मा के धर्माधर्मरूप 
गुण से दूसरे जीवात्मा में सुख-दुःखरूप कार्य होता है, ऐसा नियम न 
हो तो जिसने याग अथवा हिंसा नहीं किया उसे भी वह फल होगा जिससे 
कृत पुण्य-पाप कर्म के फल की हानि तथा न किये फल की प्राप्ति होने की आपत्ति 
अर्थात्‌ कृतहानि तथा अक्ृताम्यागम दोष होगा ॥ ५॥। 

उपस्कार--दूसरे आत्मा के याग, हिंसा आदि पुण्य तथा पापरूप विद्देष गुण, 
उससे भिन्न दूसरे जीवात्माओं को होनेवाले जो सुख तथा दुःखरूप कार्य गुण, उनके 
कारण नहीं होते । ऐसा नियम होने से प्रत्येक जीवात्माओं में वतमान ही धर्म तथा 
अधमं से सुख तथा दुःख काय गुण उत्पन्न होते हैं, न कि व्यधिकरण (भिन्न आत्माओं 
के ) धर्म तथा अधर्म से, अन्यथा ( ऐसा न हो तो ) जिस मनुष्य ने याग, तथा 
हिंसा आदि पुण्य तथा पापकममं न किया हो उसकी आत्मा को उस पुण्य तथा पाप- 
कर्म का सुख तथा दुःखरूप फल प्राप्त होने के कारण किये हुए पुण्य तथा पाप के फल 
सुख तथा दुःखफल की हानि, तथा न किये पुण्य तथा पापकर्म के फल सुख तथा 
दुःखफल की प्राप्तिकृ्प कृतहानि तथा अक्ृत का अभ्यागम ( प्राप्ति ) ऐसे दोनों 
दोष प्राप्त होंगे। (उक्त शास्त्र में कहा हुआ फल कर्ता को प्राप्त होता है इस मीमांसक 
मत से व्यभिचार दोष की शंका पूव्वपक्षी के मत से शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )-- 
शस्त्रोक्तकमंफल कर्ता को ही प्राप्त होता है यह नियम नहीं हो सकता, क्योंकि 


३३६ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


चस्वगंभागिपितृकत्वस्य तेजस्विपुत्रकत्वस्थ च फल्स्य पुत्रपितृगामितया 
सामानाधिकरण्यमेवेति वाच्यम्‌ , श्रुतिविशेधात्‌ पितृतृष्त्यादेः पुत्रतेज्ञस्विता- 
देरेव फलछस्य श्रवणात्‌ फडान्तरस्य च गौरवपराहतत्वात्‌ | अस्तु तहांपूब फलं 
कत्तरि स्वगेस्तु पितरीति चेन्न, व्यापारस्य फछुसामान|धिकरण्यनियमात्‌, 
अन्यथा श्राद्धानन्तरं मुक्ते पुत्रे पितुः स्वर्गो न स्थात््‌ । न स्यादिति चेन्न मुक्ते 
पितरि साज्भादपि श्राद्धात्‌ फल न स्यादिति तुल्यतवात्‌ | 


'पुत्रेष्टि' पुत्र होने के लिये यज्ञ करना तथा ('पितृयज्ञ' पितरों के उत्तमलोक प्राप्ति के 
लिये किये पितृयज्ञ ) पितृयाग श्राद्ध आदि रूप कम से व्यभिचार होत! है, वह इस 
प्रकार के पुत्र के किये श्राद्धांदिकर्म से पितरों को उत्तम लोक प्राप्तिरूप फल की प्राधि 
होती है, ऐसा शास्त्रों में सुना जाता है। और पिता के किये हुए “पुत्रेष्टि! पुत्रयज्ञ से 
पुत्र में फल होना शास्त्र में सुना जाता है। यहां पर 'स्वर्ग को प्राप्त होनेवाले जिसके 
पितर हों! इस प्रकार अर्थ करने से पितृयज्ञ श्राद्ध का फल पुत्र में, तथा तेजस्वी पुत्र 
जिसका हो ऐसा अर्थ करने से पिता में फल होने के कारण एक ही आत्मा में कर्म 
तथा फल होने के कारण सामानाधिकरण्य ( एक में कम तथा फल का रहना ) 
हो सकता है तो व्यभिचार दोष क्‍यों होगा' ऐसी मध्यस्थी शंका नहीं कर सकता, 
क्योंकि ऐसा अर्थ करने से श्रुति का विरोध होगा, क्योंकि श्राद्ध का पितरों की तृप्ति 
होना इत्यादिक ही तथा पृत्रेष्टि का तेजस्वी पुत्र होना ऐसा पुत्र में ही तेजस्वी होना 
. फल कहा है, उक्त शंका के अनुसार अर्थ करने-दूसरा फल मानना अन्य पदार्थ प्रधान 
वहुब्नी ही. समास में अन्य पदार्थथी कल्पना करनेके कारण गौरब दोष होने से यह अथ 
पराहत (नष्ट ) होगा । (उक्त पूर्वपक्षी के मत पर किसी की शंकाके आशय से शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--यदि ऐसा है तो पृत्रेष्टि तथा श्राद्ध करनेवाले पिता तथा पुत्र में 
उक्त कर्मों से उत्पन्न अपूर्व ( अच्ष्ट ) रूप फल मानेंगे, और स्वगंरूप फल पिता 
में और तेजस्विता पुत्र में मानेगे, ऐसा होनेसे अपूर्व तथा यागादि एक ही में रहते हैं । 
यह नियम नहीं है तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि मध्यवर्ती व्यापार का फल के 
साथ रहने का ( सामानाधिकरण्य ) का नियम है ( अर्थात्‌ करण तथा व्यापार के 
एक ही आश्रय में रहने का नियम माननेवाले वादी आपको भी फल तथा मध्य- 
वर्ती व्यापार का एक आश्रय में रहने रूप सामानाधिकरण्य मानना ही पड़ेगा ) । 
अन्यथा (व्यापार तथा फल का सामानाधिकरण्य न मानने से) श्राद्ध के परचात्‌ 
पुत्र के मरने पर पिता को स्वगंरूप फल न होगा ( अर्थात्‌ मध्यवर्ती अपूर्व के 
न होने से पिता को स्वर्ग न होगा )। ( इस पर इष्टापत्ति ( स्वीकार ) रूप 
दोष की हांका दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--पिता को स्वगं न हो ऐसा 
हम मान लेंगे तो ऐसा नहीं कह सकते, क्‍योंकि पिता के मुक्त होने पर साज्भ 
श्राद्ध करने पर भी स्वर्गरूप फल न हो यह समान है। ( अर्थात्‌ यागादि कर्मों का 


अ० ६, आ० १, सू० ५] धर्मादिफलोत्पत्तिविचार: ३३७ 


मेवम्‌ | 'शात्रदेशत फलमनुप्तार्तर' इलस्योत्सगत्वात क्चिदू बलवता 
चाघकेनापोद्यत्वात्‌, प्रकृते च पितृपुत्रगतफछ्श्रवणस्यत् बाघकत्वात्‌। तथा 
सत्यतिप्रसनन्न इति चेन्न ताह॒शश्रतेरेबातिप्रसड्रनिवारकत्वात | 

यत्त महादानादों स्वगमातन्रभेब फल तच्च यदु देशेन क्रियते तद्तमपि फल्ल॑ 
जनयतीति । 

तत्तच्छम्‌ , तत्रोत्सगें बाधकाभावात्‌ बाघकाभावसहिनोत्सगंस्य नियम- 
त्वात्‌ , राजादीनामुपवासाइनुष्ठानानापत्ते: परद्वारेत्र तत्तत्कमेणां स्वगतकलछमु- 


गौण तथा मुख्यभेद से दो प्रकार का फल होता है, कारणरूप गौण है 
तथा कार्यरूप सुख आदि मुख्य फल है। उसमें जेसे कारण के न रहने से कार्य 
नहीं होता तथा काय के उत्पन्न न होने पर कारण भी निष्फल होता है, यह समान 
ही है । ऐसा होने से जिस प्रकार पुत्र के मरने से अपूर्व व्यापार के अभाव से पिता 
को स्वगंरूप फल न होगा यह आपत्ति आपने दी, इसी प्रकार पिता के मुक्त होने 
पर स्वर्गरूप मुख्य फल न होने के कारण पुत्र का किया श्राद्धकर्म निष्फल हो 
जायगा, अतः श्राद्ध के विधिवचनों में अप्रमाणता हो जायगी यह समान ही दोष 
है )। (उक्त मीमांसकमत पर व्यभिचारशंका का समाधान करते हुए शंकरमिश्र 
नेयायिककों के सिद्धान्त के अनुसार समाधान करते हैं कि )--ऐसा नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि शास्त्रोक्त कर्मफल कर्ता को होता है यह उत्सर्ग ( सामान्य ) विधि 
होने के कारण कहीं-कहीं बलवान बाधक ( विशेष विधि ) से खंडित हो ऊातः है, 
प्रस्तुत में श्राद्ध का का पितरों में तथा पुनत्रेष्ठि का पुत्र में फल का शास्त्र के श्रवण 
होना ही बाधक है । (ऐसा होने से कहीं-कहीं व्यभिचार होने पर भी वक्त मोमासकों 
का सामान्‍्यज्ञास्त्र विशेष विधि से भिन्नस्थल में कमंफल कर्ता को होडः है यह 
सामान्यशास्त्र लगता है सर्वत्र नहीं, ऐसा होने से मीमांसकमत में व्याघात 7) । 
( आगे पुनः पृव॑पक्षिमत से शंका दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--ऐस। 
मानने से अतिप्रसंगरूप दोष हो जायगा ( अर्थात्‌ श्राद्ध का फल पिता में होने से 
और उसमें कारण तथा व्यापार के न होने से व्यभिचार दोष होगा ) ( तो झंकर- 
मिश्र उत्तर देते हैं कि)--उक्त श्राद्ध से पिता में फल को कहनेवाली श्रुति ही उक्त 
व्यभिचार दोष का निवारण कर सकती है । ( यहाँ चिन्तामणिकार गंगेशोपाध्याय 
का मत दिखाते हैं कि )--'महादान ( भूमिदान ) इत्यादिकों में केवल स्वर्ग ही फल 
होता है, और जिसके उद्देश से किया जाता है उससे भी स्वगंफल को उत्पन्न 
करता है, भर्थात्‌ केवल दानकर्त्ता को ही स्वर्गफल होता है यह नियम नहीं है,' 
ऐसा जो चिन्तामणिकार का मत है, वह तुच्छ ( उपेक्षणीय ) है क्‍योंकि यहाँ 
उत्सग. ( शास्त्रोक्त फल कर्त्ता को होता है इस सामान्यशास्त्र ) में कोई बाधक नहीं 
है, बाधक के अभावसहित, ही उत्सगं नियम होते से. राजा धनिक इत्यादिकों को 
२२ बे० 


१३८ ; बेशेषिकसुश्रो परकारः 


हिश्यानुप्तानसम्भवात्‌ | सम्यग्गृहस्थाश्रमपरिपाठनाय ब्रद्बछोकावाप्तिरूपे च 
फक्के नियम एवं प्रातिरिवकफछाभिप्रायेण तूत्सगांमिधानात्‌ | 
वृत्तिकारास्तु 'शास्रदेशितम्‌! इत्यादिनियम एबं । पिन्रादीनान्तु यत्‌ फल 
तच्छाद्वादौ ब्राह्मणानामाशीमन्त्रानुभावात्‌, 'कृताथोस्ते पितरों भूयासुः इति 
पितयज्ञे । पुन्रेश्टो तु सन्तुशनाम्र॒त्विजामाशोदौनात्‌ू-तिजस्वी वचस्वयन्नादस्ते 
पुत्रो भूयात्‌' इत्यादेः--जाज्ललिकमन्त्रपाठादिव स्पदृष्टस्थ विषापहारण- 
मित्याहु: ॥५ ।। 
न कक डक डे कप नरक 
दूसरे के द्वारा ही उन-उन पुण्यविशेष कर्मों को कराकर अपने को फल होने के 


उद्देश से धर्मकम को आचरण से फलप्राप्ति होने के कारण स्वयं उपवास।दि रूप 
धर्मकमं के आचरण की आवश्यकता न होगी ( यहाँ यदि पट द्वारा भी ब्नतादि 
धनिक लोक में कराते हैं इस विषय में इष्टापत्ति मानेंगे ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं 
कर सकता, क्‍योंकि 'गर्भिणी सूतिका नक्‍तं कुमारी च रजस्वला यदाशुद्धा तदा केन 
कारयेत्‌' अर्थात्‌ गर्िणी तथा सूतकादि अवस्था में जब अशुद्धि हो तब किससे 
ब्रतादि कराये तथा आधद्योपवासे प्राणान्ते अन्तरा मृतसूतके तत्र काम्यब्रतं कुर्याद 
दानाचन-विवर्जनात्‌ । कामना से किये उपवास के बीच में मृताशौच में दान तथा 
पूजा छोड़कर ब्रत का त्याग न करे इत्यादि धर्मशासत्र से आशोचादिकों में भी ब्रत 
का त्याग करना अनुचित है ऐसा दिखाई पड़ने से वांधक के न रहने पर भी दूसरे से 
ब्रतादि कराने की आपत्ति होगी यह भी विचारणीय है )। ( आगे कहीं-कहीं नियम 
दिखते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--अच्छी तरह गृहास्थाश्रम के धर्म के परि- 
पालनरूप पुण्यकर्म का तो ब्रह्मलोक की प्राप्तिरृप फल में नियम ही है, क्योंकि 
प्रत्येक कम के फल के अभिप्राय ही से उत्सग ( शास्त्रोक्त कर्म का फल कर्त्ता को 
होता है यह सामान्यशास्त्र कहा है। ( अर्थात्‌ प्रत्येक कर्म के फल के आशय से ही 
उक्त उत्सगं होने से श्राद्धादिकों में भी पुत्रादि कर्ता में ब्रह्मलोकप्राप्ति आदि रूप 
फल है ही यह यहां तात्पयं है )। ( मणिमन्त्र आदि के न्याय से पितरों को 
श्राद्धक्म से व्यतृप्तिर्ष फल माननेवाले वृत्तिकार का मत दिखाते हुए शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--मीमांसकों का 'शास्त्रदेशितः इत्यादि कर्त्ता ही को फल प्राप्त होना 
इत्यादि कथन नियमरूप ही है पिता इत्यादिकों को जो श्राद्ध से फल होता है वह 
ब्राह्मणादिकों के आर्शीवाद देने के मन्त्रों के पाठ के प्रभाव से होता है, क्योंकि 'कृता- 
र्थास्ते पितरो भूयास्‌ :' तेरे पितर इतार्थ हों ऐसा श्राद्ध में ( फल सुना जाता है ) 
ओर पुच्रेष्ठि में सन्तुष्ट हुए ऋत्विज नामक (ब्राह्मणविदेषों) के आहिर्वाद से ( पुत्र 
में तेजस्विता होती है) क्योंकि 'तेजरवी वचस्वनादरते पुन्रो भूयात्‌' तेरा पुत्र तेजस्वी 
बलवान, अन्नभोक्ता हो, ऐसा फल सुनाई देता है, अतः जंगल में सर्पादिकों को पक- 
डुनेवाले विषवेद्यों के मन्त्रपाठ से सपं से दंदा किये.प्राणियों का विष जेसे नष्ट 


अ० ६, आ० १, वू० ६-७ | धमोदिफलोत्पत्तिविचार: ३३९ 


अदुष्टानां यथाशाख्रमनुबतंमानानां भोजनात्‌ तृप्तानामाशोदौनात्‌ तत्‌ 

फल्नं नतु दुष्टानां पात्रत्वेन निषिद्धानामपि कुण्डगोलकप्रभूतोनामित्याह-- 
तद॒दुश्भीरने न विध्यते ॥ ६ ॥ 

तदित्याशोदौनफल परामशति, दुष्ट! प्राह्मणाः पात्रानधिकारिणोयत्र श्राद्ध 
भोज्यन्ते तत्र पितरि तत्‌ फलं न विद्यते न भवतीत्यथ: | श्रा्धकलमेव वा न 
भवति वितरोत्यथे: ॥ $॥ 

के ते दुष्टा इति दुष्टलक्षणमाह-- 

दुष्ट हिंसायाम || ७ ॥ 


होता है ( उसो प्रकार ब्राह्मणों के आर्शवाद से श्राद्ध तथा पृश्रैष्टि में भी ब्राह्मणों 
के आशीर्वाद मन्त्रपाठ से पितर आदि को फल होता है। ऐसा प्राचीन वेैशेषिक 
सूत्र के व्याख्याता वृत्तिकार का मत है, किन्तु शंकरमिश्र ने 'आहु:” इस पद से उक्त 
मत पर अश्रद्धा प्रकट की है, क्योंकि वृत्तिकार के मत में भिन्न-भिन्न कार्यका रणभाव 
की कल्पना करनी पड़ती है ।। ५ ।। द 


शास्त्र के अनुवार स्वयं धरम का आचरण करनेवाले अतएवं दोषरहित ब्राह्मणों 
के भोजन से तृत्त होकर आशीर्वाद में पढ़े हुए मन्त्रपाठ से उक्त स्वर्गादि रूप फल 
होता है न कि दोषयुक्त होने से शास्त्र में दानपात्र होने को जिनका निषेध है ऐसे 
कुण्ड ( पति को विद्यमानता में व्यभिचारकर्म से उत्पन्न ) तथा गोलक ( पति के 
मरने पर स्त्रियों के व्यभिचारकर्म से उत्पन्न ) इत्यादि संकरजाति के ब्राह्मणों के 
आशीर्वाद मंत्रपाठ से यह अग्रिम सूत्र में सत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थें--तत्‌ > वह पुण्यकर्म, दुष्टभोजने ७ दोष युक्त ब्राह्मणों को भोजन 
कराने में, न विद्यते ->नहीं होता है ॥ ६ ॥। 

भावाथ -पूर्वप्रदर्शित श्राद्धादि पुण्यकमं का पितरों को स्वर्गादिर्प फल 
दोषरहित ब्राह्मणों के श्राद्ध में भोजन कराने से ही होता है न कि कुण्ड, गोल- 
कादि दोष युक्त होने से शास्त्र में निषिद्ध ब्राह्मणों को भोजन कराने से ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--सूत्र के 'तत्‌' इस पद से आशीर्वाद देने का फल लिया जाता है, 
दुष्ट ब्रह्मण जो भोजन के पात्र पर बंठने के अधिकारी नहीं हैं, जिस श्राद्धकर्म 
में भोजन कराये जाते हैं, उस श्राद्ध में पितरों को उस श्राद्ध का स्वगं, तृप्ति आदि 
फल न विद्यते अर्थात्‌ नहीं होता यह सूत्र का अर्थ है। अथवा श्राद्धक्म का फल ही 
पितरों में नहीं होता यह सूत्र का अथ है ॥ ६ ॥ 

वे दुष्ट ब्राह्मण कौन हैं ? इस प्रइन के उत्तर में दुष्ट ब्राह्मणों का सूत्रकार 
लक्षण कहते हैं --- 


हि पद्पदा्े--दुष्टं > दोषथुक्तता है, हिसायां > हिंसा द्रोह आदि निषिद्ध कर्म 
में ॥ ७॥ 


7 ।. वेशेषिकसूत्रो परकार: 


हिंसाय/मिति निषिद्धकममात्रोपरुक्षणम्‌। तेन निषिद्ध कर्मणि प्रवृत्तं 
पुरुष दृष्ठ विजानीयादित्यथ: ॥ ७ || 

न केवल दष्टब्राह्मणस्य श्राद्ध निमन्त्रितस्य भोजनेन फलाभाव: किन्तु पाप- 
मपि भवरीत्याह-- 

तस्य समभिव्याहारतों दोष) ॥ ८ ॥ 

तसय निषिद्धे कमणि प्रवृत्तस्य ब्राह्मगस्थ समभिव्याहारात्‌ एकपडःक्तिभो ज- 
नपहशयनसहाध्ययनादिलक्षणात्‌ दोषः पापसित्य०: ॥ ८॥। 

तत्‌ किमदुष्ट्समभिव्याहाराद्पि दोष एवं ? नेत्याह-- 


तददृष्ट न विद्यते ॥ ९ 


भावाथं- हिंसा, द्रोह आदि निषिद्ध कर्मों में प्रवृत्त ब्राह्मणों को दुप्ट समझना 
चाहिये ।। ७ । 

उपस्कार--सूत्र के 'हिसायां इस हिसारूप दोष से शास्त्र में निषिद्ध सम्पूण 
कर्मों की सूचना होती है। इससे निषिद्ध कर्मों में प्रवृत्त होनेवाले ब्राह्मण को दुष्ट 

जनाना चाहिये; यह सूत्र का अर्थ है ॥॥ ७ ॥। 

... केवल श्राद्ध में निमन्त्रण दिये उक्त दुष्टलक्षण वाले ब्राह्मण के भोजन से उस 
श्राद्धकम॑ का फल नहीं होता इतना ही नहीं है किन्तु दुष्ट ब्राह्मणों को भोजन 
कराने से उलटे पाप भी होता है । इस आशय से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--तस्य ८ उस दुष्ट ब्राह्मण के, समभिव्याहात:८"-संसर्ग से, दोष 
पाप भी होता है ॥ ८ ॥। द 

भावाथ--केवल दुष्ट ब्राह्मण को श्राद्ध में भोजन कराने से श्राद्ध का फल नहीं 
होता इतना ही नहीं, किन्तु दुष्ट ब्राह्मण के साथ एक पंक्ति में भोजन करना, एक- 
साथ सोना, बैठना इत्यादि रूप संसगग होने से पाप भी लगता है ॥ ८ ॥ 

उपस्कार--उस हिसादि दुष्टकर्मों के आचरण में प्रवृत्त दोनेवाले दुष्ट 
ब्राह्मण के एक पंक्ति में बेठ कर भोजन करना, एकसाथ एक शब्या पर निद्रा करना 
तथा एक आसन पर साथ बेठना, एकसाथ पढ़ना इत्यादि रूप समभिव्याहार 
( संसगग ) दोष से भी, पाप भी होता है यह सूत्र का अर्थ है ।। ८ ॥ 

तो क्‍या दोष रहित ब्राह्मण के उक्तरूप संसर्ग से भी दोष होता है ? इस प्रश्न 
के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--तत्‌ ८ वह दोष ( पाप ), अदुष्टे --दोष रहित ब्राह्मण के संसर्ग 
करने पर, न विद्यते नहीं होता है ॥ ९ 

भावाथ--दुष्ट ब्राह्मण के समान शास्त्र के अनुसार आचरण करनेवाले दोष- 
रहित ब्राह्मण के संस करने में दोष ( पाप ) नहीं होता ॥ ९॥ 


अ० ६, आ० १, सू० ९-१० ) धममोदिफछोत्पत्तिविचारः ३४१ 


तत्‌ पापमदुष्टे यथाशारं वयवदरमाणे ब्राह्मणे श्राद्ध भोजिते न विद्यते न 
भदतोत्मथः ॥ ९॥। द 

ननु सत्यात्रा्रतिछस्से यत्र श्राद्धवातादों अथर्म दुष्टा एवं निमन्त्रिताः ऋतेण 
तु सत्पात्रश्ननिलम्भे कि विधेयभित्यत्राहु-- 

पुनर्ति शिष्टे प्रवृत्ति ॥१ ०॥ 

श्राद्ध प्रतिपदे वा विशिष्टा यथाशाखमनुव॒तमाना यदि लम्यन्ते तद। निम- 
न्न्रितानपि निन्यान परिहृत्य तानेब भोजयेत्‌। न नि्भन्त्रिता नप्नत्याचक्षता 
इति तु सत्पात्रपरम । निन्यांस्तु निमन्त्रितान्‌ द्रविणद्नादिना सन्तोषयेत्‌ ॥|१०॥ 

थन्न स्वापेक्षया विशिष्टा न लभ्यन्ते श्राद्धदानादो तत्राहू-- 
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जपस्कार--वह पाप शास्त्रानुसार व्यवहार ( आचरण ) करनेवाले तथा 
पूर्वोक्त हिसादि दोप से रहित ब्राह्मण को थाद्ध में भोजन कराने पर 'न॒ विद्यते' 
अर्थात्‌ नहीं होता यह सूत्र का अथ्थ है ॥ ९॥ द 

उत्तम सत्पात्र अदुप्ट ब्राह्मण के न मिलने से जिस श्राद्ध, दान आदि कम में 
प्रथम दुष्ट ही ब्राह्मण को निमन्‍्त्रण दिया हो और पश्चात्‌ दोषरहित शास्त्रानुसार 
आचरण करनेवाला ब्राह्मण मिल जाय तो श्राद्धकर्ता क्‍या करें ? इस प्रश्न के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हैँ-- 

पद्पदाथ--पुनः 5 फिर, विशिष्टे ८ सत्पात्ररूप विशिष्ट ब्राह्मण के मिलने पर, 
प्रदत्तिः--श्राद्ध करने में प्रवृत्ति होती है ॥ १० ॥॥ 


भावाथ--यदि दुष्ट ब्राह्मण को भोजन कराया हुआ श्राद्धकर्म होने के पश्चात्‌ 
दोपरहित सत्पात्र ब्राह्मण मिल जाय तो उसे निमन्त्रण देकर पुनः श्राद्धकर्म 
करे ॥ १० ।॥। 

उपस्कार--श्राद्ध तथा प्रतिग्रह कर्म में शास्त्रानुतार आचरण करनेवाले विशिष्ट 
ब्राह्मण यदि पश्चात्‌ प्राप्त हो तो पूर्व में निमन्त्रण दिये हुए भी निन्दायोग्य दुष्ट 
ब्राह्मणों का परित्याग कर विशिष्ट सत्यात्र ब्राह्मणों को ही भोजन कराबे ( अर्थात्‌ 
दुष्ट ब्राह्मण को भोजन कराया हुआ श्राद्ध व्यर्थ होने से पुन: श्राद्धकर्म करें )। 
क्योंकि 'न निमंत्रितात्‌ अत्याचक्षीत्‌' निमंत्रित ब्राह्मण को जवाब न दे। यह घमंशास्त्र 
का वचन सत्यात्र ब्राह्मणों के विषय में है । जो निन्दायोग्य दुष्ट ब्राह्मण पूव में 
निमन्त्रित हो उन्हें द्रविण ( धन ) आदि देकर सन्तुष्ट करे ॥ १० ॥ द 


जिस श्राद्ध तथा दान आदि में श्राद्धकर्ता से विशिष्ट (उत्तम) ब्राह्मण न मिलें, 
उसमें क्‍या कतंब्य है ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 


श्र वैशेषिकसूत्रो परका र: 


समे हीने वा प्रवृत्ति! ॥ ११ ॥ 

समे स्वसहशे, होने स्वापेक्षया गुणादिना न्यूने, अदुष्टे पात्रे श्राद्धदानादौ 
प्रवृत्तिस्तेषामेधाशीदोनात्‌ पित्तरि सुखमित्यथ: । निषिद्धानां पर त्यागो न त्वदु- 
ष्टानां समहीनानामपीति भावः ॥ ११॥ 

श्राद्ध दानादो च सम्प्रदानसादुगुण्येन धर्मोत्पक्तिमभिधाय ताहशादपाद़ा- 
हक 2 47040 येन धर्मोत्पत्तिमभिधाय ताहशादपाद 

एतेन हीनसमविशिष्टधार्मिकेम्य! परस्वादानं व्याख्यातम्‌ ॥१२॥ 
यथोत्तरं घर्मोत्कषः, होनग्दपि भूम्यादिश्रतिग्रहे , स मादपि, स्वापेक्षया विशि- 


पद्पदाथ--समे ८ सामान, हीने वा > अथवा अपने से हीन, ब्राह्मण में, प्रवृत्ति: 

प्रवृत्ति करना ॥ ११॥। 

भावाथ--यदि श्राद्धकर्ता से दोषरहित ब्राह्मण समान हो अथवा हीन हो, ऐसे 
ब्राह्मण के श्राद्ध, दान आदि कम में आशिर्वाद से श्राद्धादिकों का फल होता है॥ ११ ॥ 

उपस्कार---अपने कर्ता को आचरणादिकों से समान अथवा कर्ता की अपेक्षा 
गुणादिकों में न्यून, दोषरहित सत्यात्र ब्राह्मण को निमन्त्रण देकर श्राद्ध, दानादि, कर्म 
में प्रवृत्ति होने से उक्त ब्राह्मणों के आशिर्वाद देने से पिता में श्राद्ध का फल स्वर्गादि 
सुख होता है, यह सूत्र का अथ है। दोषयुक्त होने से निषिद्ध ब्राह्मणों का ही 
त्याग करना चाहिये न कि दोष रहित सत्पात्र ब्राह्मणों को जो कर्ता के नुणों में 
समान अथवा हीन हो उनका भी । यह आशय है ॥ ११ ॥। 

इस प्रकार श्राद्ध तथा दानादि कर्मों में दान लेने तथा श्राद्धभोजन करनेवाले 
ब्राह्मणों के उत्तम गुणों के कारण धर्म की उत्पत्ति होती है यह कहकर ऐसे ही 
श्राद्धकर्ता तथा. दान देनेवाले के उत्तम गुणों के अनुसार भी धर्म की उत्पत्ति की 
अनिदेश समानता से सूत्रकारा वर्णन करते हैं-- 

पदपदा्थ--एतेन “ इस कथन से, हीनसमाविशिष्टधा मिकेम्य: ७ गुणादिकों 
में न्‍्यून, समान तथा अधिक घर्मकार्य करनेवालों से, परस्वादानं > प्रतिग्रहरूप 
दूसरे के धन का ग्रहण, व्याख्यातं ज« व्याख्या किया गया ॥ १२ ॥। 

भावा्थ--जिस प्रकार दोषरहित सत्पात्र कर्ंकर्ता से गुण में समान, हीन 
तथा अधिक गुण वाले ब्राह्मणों को श्राद्ध में भोजन कराने, दान देने इत्य दि पुण्य 
कम से फल होता है, उसी प्रकार प्रतिग्रह लेनेवाले ब्राह्म गों से श्राद्ध, दान आदि कर्म 
करनेवाले कमंकर्ता गुणादिकों में न्‍्यून, समान अथवा अधिक धामिक ( धर्मात्मा ) 
हो तो उस श्राद्धभोजन, तथा प्रतिग्रह से भोजन क़रानेवाले तथा दान लेनेवाले 
ब्राह्मण को भी पुण्य उत्तम फल प्राप्त होता है, यह व्याख्या की गई है ॥ १२॥ 

उपस्कार--प्रतिग्रह, भोजनादि कर्ता ब्राह्मण को अंपने से गुण में हीन भी दाता 
से भूमि आदि का दान लेने में तथा समान, दान लेनेवाले से गुणों में अधिक भी 
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ट्ादपि धार्मिकात्‌ धर्म इत्यथः । परस्वादानं परस्थात्‌ स्वस्थ धनस्यादानं 
प्रतिग्रहः । 

वृक्तिकारास्तु परस्वादानं चौयादिना परस्वग्रहणं व्याख्यातम्‌। तथाच 
श्रति:-'शुद्रात्‌ सप्तमे वेश्याहशमे क्षत्रियात्‌ पद्चदशे ब्राह्मणात्‌ प्राणसंशये'इति | 
क्षुधापीडितमात्मानं कुट्ुम्बं पा रक्षितुं सप्त दिनान्याद्वारमप्राप्य शु द्रभक्ष्यापहद।र: 
कायः, एवं दशदिनान्याहारमप्राप्य वेश्यात्‌ , पद्थद्शा दिनान्याहारनश्राप्य 
क्षत्रियात्‌ , प्राणसंशये ब्राह्मणात्‌ भक्ष्यापहरणं न दोषायेत्याहु: ॥| १२ ॥ 

न केवलं प्राणसंशये परस्वादानं न निषिद्धं किन्तु तस्यां दशायामपहतु ये न 
प्रयच्छन्ति तेषां बधो5पि कार्यो न ताबता धमंहानिरधमप्रादुभौवी वेत्याह-- 


तथा विरु द्वानां त्याग: ॥१३॥ 


धर्मात्मा से दान लेने से पूर्व २ की अपेक्ष। से उत्तर में अधिक उत्कृष्ट धर्म होता है 
यह सूत्र का अथ हैं। पर ( दूसरे ) से 'स्व' अर्थात्‌ धन का आदान ग्रहण करना 
ही प्रतिग्रहरूप परस्वादान इस सूत्र के शब्द का अर्थ है। वृत्तिकराने से चौर्यादि 
कम से दूसरे का धन लेना परस्वादान शब्द का अर्थ है ऐसी व्याख्या की है, इसी से 
श्रुति भी कहती है--'शूद्रात (छूद्र से), सप्तमे (सातवें) दिन, वेश्यात्‌ ( वश्य से ) 
दहामे ( दसवें ) दिन, क्षत्रियात (क्षत्रिय से) पंचदश ( पन्द्रहव ) दिन. ब्राह्मणात्‌ 
(ब्राह्मण से) प्राणसंशषे ( प्राण वचने का संदेह होने पर ), अर्थात्‌ क्षुधरा से पीडित 
अपनी या कुटुम्ब ( परिवार ) की रक्षा करने के लिये सात दिन तक भोजन 
न मिलने पर शुद्र के खानेयोग्य अन्न का अपहरण ( चोरी ) करना। इसी प्रकार 
दस दिन भोजन न पाने पर वैश्य से, पन्द्रह दिन भोजन न मिलने पर क्षत्रिय से, 
तथा प्राण बचने का संदेह होने पर ब्राह्मण से भक्ष्य पदार्थ का अपहरण करने में 
दोष नहीं होता, इस प्रकार ॥| १२ ॥। 

केवल प्राणसंशय में परधन का अपहरण पापजनक नहीं होता, ऐसा नहीं किन्तु 
उस अवस्था में जो चोरी करने में प्रतिबन्ध करते हैं ( रोकते हैं ) उनको मार भी 
देना चाहिये, उससे कोई धर्म की हानि, अथवा अधर्म नहीं होता इस आशय से 
सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--तथा ८ निषिद्ध नहीं है, विरुद्धानां-विरोध करनेवालों का, 
त्याग: # त्याग करना ( हटाना ) ॥ १३ ॥। 

भावार्थ--प्राणों के संदेहकाल में परत्व का ग्रहण करने में जो विरोध करे 
उनका त्याग, हटाना भी पापजनक निषिद्ध नहीं है । अर्थात्‌ 'आते हुए आततायी 
को मार दे” इत्यादि पूर्वोक्त वचन के अनुसार कुछ नियमित कम भी पापजनक नहीं 
होते ॥ १३ ॥। 


३४४ बेशेषिकसूत्रो पसका र: 


तस्यां दशायां बविरुद्धानां विपरोतमाचरतां त्यागो वध: कार्य इत्यथः | 
तदुक्तमू-- द द 
कर्मणा येन केनापि स्दुना दारुणेन वा । 
उद्धरेहोनमात्मानं समर्थों धमंमाचरेत्‌ ॥ इति १३॥ 
ननु चाविशेषेणेत परस्य बध:, नेत्याह्‌ू-- 
होने परे त्याग: || १४ ॥ क्‍ 
यदि स्वस्माद्धीन: परो भवति योंइपद्ठतु न ददाति तस्य शुद्ादेग्त्यागो 
वध: ॥ १४ ॥ 
सममधिकृत्याह-- 
समे आत्मत्यागः परत्यागों वा ॥ १५ ॥ 


. उपस्कार--उस प्राणसंदेह की अवस्था में विरोध अर्थात्‌ विपरीत [प्रतिफल) 
कम करनेवाले विरोधियों का त्याग अर्थात्‌ वध (मार देना) इत्यादि करने से भी 
दोष नहीं होता । ऐसा सूत्र का अर्थ है।(यह दृत्तिकार के मत के अनुसार ही इस सूत्र 
की व्याख्या शंकरमिश्र ने की है यह स्पष्ट मालुम पड़ता है)। (उक्त विषय में' प्रमाण 
देते हुएं शंकरमिश्र कहते हैं कि )--यह “कमंणा ८ कर्म से, येन केनापि > जिस 
किसी भी, मृदुना ७ सरल छोटे, दारुणेन वा ८ अथवा कठिन कम से, उद्ध- 
रेतु>रक्षा करे, दीन>दी,नं आत्मानं--अपने शरीर की, समर्थ: समर्थ होता हुआ, 
धरने > धर्म को, आचरेतब्न्करे, इति-ऐसा धमंशास्त्र में कहा है ॥। १३॥ 

क्या सामान्यरूप से चाहे जिसका वध करे? इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार 

पदपदाथ--हीने-अपने से न्यून, परे ८ रोकने वाले पराये में, , त्याग: 5 वध- 
रूप त्यांग करे ।। १३ ॥। 

भावाथ--यदि वह प्रतिबन्ध करनेवाला अपने से हीन हो तो उसका वधरूप 
त्याग करना ॥ १३ ॥ 

उपस्कार--यदि अपने से (प्राणसंदेह में चोरी करनेवाले से) रोकनेवाल। पर- 
पुरुष जो चोरी न करने देता हो ऐसे शूद्र आदि हीनवर्ण का वधरूप त्याग 

रना ॥! १३ ॥ 

यदि चोरी करने में प्रतिबन्ध करनेवाला समान हो तो उसके विबय में सूत्र- 
व्याए कहते हैं--- क्‍ 

फृपदा४--समें -- गूण में समान, प्रतिबंधक में, आत्मत्याग:ब्अपने शरीर का 
त्याग, परतयारभ था रू शथवा पर ( प्रतिबन्धक दूसरे का ) का वधरूप त्याग 
करना ॥ ६६६: 
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यदि स्वसहशो ब्राह्मण एवं विरोधी भवति तदात्मन एवोपबासादिना त्या- 
गो 5बसाद: कर्तव्य: | यदि स्वस्य कुट म्बस्य वा रक्षाप्रकारो न दृश्यते विरोधगश्र 
समभो भवत्ति तदा तस्येव त्यागो वध इत्यथेः ॥ १५ ॥ 

तत्‌ कि स्वापेक्षया यदि विशिष्टो भवति विरोधी तदा तस्यापि दध एथ 
काय: ! नेत्याह-- 

विशिष्टे आत्मत्याग इति ॥ १६ ॥ 

स्‍्वापेक्षया विशिष्ट वेदाध्ययनादिना उत्कृष्ठे विरोधिनि आत्मन एव त्यागो 
विधेय: | प्राणसंशये सत्यप्यात्ममरणमेवामभिप्रेयात्‌ न तु ब्राह्मर्ण हन्यादित्यथः | 
इति राहिकपरिसमाप्तरों ॥ १६॥ 

इति श्रोशाह्टरे १शेषिकसूत्रोपस्का रे षष्ठाध्यायस्य 
प्रथममाहिकप | 


3 < ८ जप टन कस कम नल न ने 

भावार्थ--यदि प्राणसंदेह में चोरी करने के समय अपने समान गुणवाला 
ब्राह्मण ही विरोधी हो तो उपवासादिक से अपना शरीर छोड़ दे अथवा यदि परिवार 
के रक्षा का कोई दूसरा उपाय न रहते समान आदि विरोधी हो तो उसी का वधरूप 
त्याग करना ॥ १५ ॥ 

उपस्का र--यदि अपने समान ब्राह्मण ही विरोधी हो तो अपना ही अनशनादि 
उपाय से त्याग अर्थात्‌ नाश करे और यदि कुटुम्बरक्षा का कोई चोरी के सिवाय 
उपाय न दिखाई पड़े और विरोधी ( रोक़नेवाला ) अपने समान हो तो उसी का वधरूप 
त्याग करे, यह सूत्र का अथ है ॥ १५॥। 

तो क्या अपने से विरोध करनेवाला गुण में अधिक हो तो उसका भी वध ही 
करना ? इस प्रइन के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं, नहीं-- 

पदपदार्े--विशिष्टे -->अधिक में, आत्मत्याग: ७ अपना त्याग करना, इति ८ 
इस प्रकार ॥ १६॥ द 

भावाथ--यदि प्राणसंरेह के समय चोरी करने में अपसे ग्रुणों से अधिक 
विशिष्ट ब्राह्मण आदि विरोधी हो तो अपना ही वधरूप त्याग करना ॥ १६ ॥। 

उपस्क्रार--प्राणसंदेह में चोरी करनेवाले अपनी अपेक्षा से वेदाध्ययनादि धम- 
कार्य के करने के कारण विशिष्ट उत्कृष्ट विरोध करनेवाले ब्राह्मण आदि हों तो 
अपना ही वधरूप त्याग करे। प्राणों के संदेह के समय के आने पर भी अपने 
मर जाने की इच्छा करे नकि ब्राह्मण की ह॒त्या करे, यह सूत्र का अर्थ है। सूत्र में 
“इति' शब्द का अथ है आहह्वक को समाप्ति ॥ १६ || 

इस प्रकार शंकरमिश्रकृत विशेषिकसूत्रोपस्का रव्याख्या में 
षष्ठाध्याय का प्रथम आह्विक समाप्त हुजा। 
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पष्ठाध्याये द्वितीयाहिकम 


एवं पूबोहिके वेदिकी श्रमा गुणजन्येति तदुत्पत्तो गुणाभिधानमू, 'शाख्र- 
देशितं फलमनुष्ठातरि! इति विवेचनम्‌ , निषिद्धाचरणेउपि प्रत्यवायानुत्पत्ति: 
कम्याबश्विदशायामित्यस्य विवेचनव-व वृत्तम्‌ | अधुना “यतोउभ्युद्यनिःश्रेयल- 
सिद्धि: इति द्वितीयं सूत्र व्याचिख्याप्तुविशेषतों धर्मात्पन्तिपरीक्षायां वर््तिष्य- 
माणायामाह-- 

इृष्टादशप्रयोजनानां दृष्टाभावे प्रयोजनमम्युद्याय ॥ १॥ 

दृष्टप्रयोजनानि फ्षिवाणिज्यराजसेवादोनि, अद्ृष्टप्रयोजनानि यागदान- 

ब्रह्मचर्यादोनि, एतेषां कमंणां मध्ये यत्र हृष्ठ प्रयोजनं॑ नोपलभ्यते तत्रादृष्ड 
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इस प्रकार षष्ठाध्याय के प्रथम आह्लिक में वेद का यथार्थ ज्ञान वक्ता के वाक्‍्यार्थ 


के यथाथ ज्ञानरूप गुण से उत्पन्न होता है, इस विषय में गुणों का कथन किया गया 
तथा 'शास्त्रोक्त कर्म का फल अनुष्ठाता (कर्मंकर्ता) को होता है” इस महधि जैमिनि 
के सूत्र का विवेचन ( समालोचना ), तथा अवस्थाविशेष में निषिद्ध हिंसादि कर्म 
करने से भी भ्रत्यवायो (दोषों) का न होना इसका विवेचन (अच्छी तरह विचार ) 
किया गया । सम्प्रति “यतोथ्भ्युदय निःश्रेयससिद्धि: स धम्म:” जिससे ऐहिक तथा 
पारलौकिक सुख एवं नि:श्रेयस (मोक्ष) की सिद्धि हो उसे धर्म कहते हैं । इस प्रथमा- 
ध्याय प्रथमाह्विक के द्वितीय सूत्र की स्वयं व्याख्या करने की इच्छा रखते हुए सूत्र- 
कार विशेषरूप से धर्म की उत्पत्ति की आगे परीक्षा करते हुए कहते हैं--- 


पदपदाथ--दष्टादष्ठप्रयोजानानां प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष फल देनेवाले दो 
प्रकार के कर्मों में, दृष्ठाभावे > प्रत्यक्ष फल न रहते, प्रयोजनं > फल, अभ्युदयस्य « 
अभ्युदय ( तत्वज्ञानरूप ) के लिये होता है ।॥। १॥। 

भावाथ--प्रथमाध्याय प्रथम आह्निक में वर्णन किये हुए धम में से कृषि, 
वणिज्य-व्यापार, राजसेवा इत्यादि प्रत्यक्ष धनप्राप्तिरूप फल को देनेवाले, तथा यज्ञ, 
दान तथा ब्रह्मचयं आदि अरृष्ट फल के देनेवाले ऐसे दो प्रकार के कर्मों से जिन 
कर्मो का प्रत्यक्ष फल नहीं होता उनमें अदृष्ट फल है ऐसी कल्पना की जाती है, वह 
फल है अभ्युदय ( स्वर्ग ) अथवा मुक्तिदायक तत्वज्ञान || १॥ 

उपस्कार--कषि ( खेती ), वाणिज्य-व्यापार, राजा आदि धनिकों की सेवा 
इत्यादि कम प्रत्यक्ष धनप्राप्त्यादि सुख फल देनेवाले, तथा यज्ञ, दान, ब्रह्मचर्य, ब्रत 
इत्यादि कर्म अच्ष्ट ( अप्रत्यक्ष स्वर्गादि ) फल देनेवाले कर्म होते हैं, इन दो प्रकार 
के कर्मों में से जिन कर्मों का प्रत्यक्ष फल देखने में नहीं श्राता, उनमें अदृछ फल की 
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प्रयोजनं॑ कल्पनोयं, तघ्चाभ्युद्याय तक्त्वक्ञानाय । यद्वा अभ्युदयायेति चतुर्थी 
प्रथमार्थे तेन फछमभ्युदय इत्यथे:। अद्ृष्ट फड्मपूवमेव तद्‌ यदि योगजं 
तदाडभ्युदय आत्मप्ताक्षात्कार:। यदि च यागदानादिजं तदा5भ्युद्यः स्वगंः | 
तत्रापि यथा दोग्धि पचतीत्यादिक्रिया सद्यः्फछिका, वपति कषतोत्यादिक्रिया 
थे विलम्घभाविफछा तथा यजति ददाति ब्रद्मचय चरतोत्यादिक्रिया तावत्‌ 
सद्यफलिका न भवति ताह्शस्य फलस्यानुपलब्चे:ट। न च धामिकतया 
ज्ञानाज्लाभादिकमेव फछम्‌, प्रच्छन्न ब्रह्मचयोदि चरतां ततफडानुद्देशात्‌ 
तस्माथिरभाविस्वर्गादिकमेव फलं तच्चाशुत्रविनाशिन्याः क्रियाया न साक्षा- 
द्त्यान्तरालिक क्रियाफबयो: समानांघकरणम पूर्व पयवस्यति ॥ १॥ 
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कल्पना करनी होगी, वह अदृष्ट फल है स्वगंसुख, अथवा मोक्षदायक आत्मतत्व 
ज्ञान अथवा सूत्र के 'अभ्युदयाय” इस अभ्युदय शब्दरूप प्रातिपादिक के अन्त में चतुर्थी 
विभक्ति 'अभ्युदय:” ऐसे प्रथमा विभक्ति के अर्थ में है, जिससे अदप्ट कर्मों का फल 
अभ्युदय है ऐसा अर्थ होता है। अद्दष्ट नामक फल अपूर्व कहाता है, वह यदि योगा- 
भ्यास से उत्पन्न हो तो आत्मा के तत्व का साक्षात्कार होना अभ्युदय कहाता है, और 
यदि यज्ञ तथा दानादि कर्मों से उत्पन्न हो तो स्वर्गसुख अभ्युदय कहाता है। उनमें 
भी जिस प्रकार 'दोग्धि' दुहता है, 'पचति” पकाता है, इत्यादि क्रिया दूध, भात 
इत्यादि तत्काल फल देती है, 'वपति” बीज बोता है, 'कषंति” हल चलाता है इत्यादि 
क्रिया विलम्ब से फल देतीं है, उस प्रकार 'यजति” याग करता है, 'ददाति दान करता 
है, ब्रह्म चर्य चर्रात' ब्रह्मचयंत्रत का आचरण करता है इत्यादि क्रिया तत्काल फल 
नहीं देती, क्योंकि उनका उसी समय'कोई फल नहीं मिलता । “यज्ञादि कम करनेवाला 
मुझे लोग धर्मात्मा समझ कर धनादि देंगे इसलिये धनलाभ होना तत्काल ही यज्ञादि 
कर्म का फल क्‍यों न माना जाय, ऐसी शंका यहाँ नहीं हो सकती | क्योंकि गुप्तरूप 
ब्रत, दान आदि कर्म करनेवालों की उक्तरूप फल के उद्देश से गुप्त बरह्माचयंत्रत 
आदि नहीं करते | इस कारण विलम्ब से कालान्तर में होनेवाला स्वगंसुखादिक 
ही फल हो सकता है, और वह शीघ्र नष्ट होनेवाले यज्ञ आदि कर्मों का साक्षात्‌ 
(प्रत्यक्ष) फल नहीं हो सकता | इस कारण आन्तरालिक[ कम तथा स्वर्ग के बीच में 
होनेवाला ) यज्ञादि क्रिया कर्ता को कालान्तर में स्वगंसुख को प्राप्त करनेवाले आत्मा 
में रहने से समानाधिकरण ( एक आश्रय में वर्तमान ) अपूर्व ( अदुष्ट ) नामक 
मध्यवर्ती व्यापार है जिसे धर्म कहते हैं यह पयवासित (अन्त में निद्िचित ) होता है । 
अर्थात्‌ चिरकाल में अदृष्टफल देनेवाले यज्ञ, ब्रह्मचय आदि कर्मों का स्वर्गादि फल 
अवश्य मानना होगा, किन्तु स्वर्गसुखरूप उक्त यागादि कर्मों के करने के पश्चात्‌ नष्ट 
हो जाने से नहीं हो सकता इसलिये उसका व्यापाररूप पुण्य का अपूर्व ( अदुष्ट ) 
अवश्य मानना होगा ॥ १ ॥ द 


३४८ _वैशेषिकसूत्रो परकारः 


अदृष्टफडानि कमोणि परिसश्चष्टे-- 
गे । सर ९ ह 
अभिषेचनो-पवास-बह्मचय-गुरुकुलवा स-वान प्रस्थ-यज्ञ-दान 

>योक्षण-दिह-नक्षत्र-मन्त्र-काल-नियमाश्रारष्टाय ॥ २॥ 

अद्दष्टायेत्यट2रुक्षणाय फछाय, अदृष्टद्वारा स्वर्गापत्रगछक्षणाय फलाय वा | 
एतेनाइष्टफडकश्रोतस्मात्ततकलछकर्मो पसंग्रह: । तत्राभ्िपेचन स्नान॑ गड्ढायां 
सस्‍नायात' ध््यादिविधिविधेयम्‌ | उपवासः-एकादशीमुपवसे त्‌! इत्यादिविधि- 
विधेयः ब्रह्मचये- सामान्यत एवं धमंसाधनम्‌ । गुरुऋुलवासो ब्रह्मचारिणां वेदाध्य- 
यनमहानाम्नथादिब्रताथः | दानप्रस्थं बयः परिणामे बन प्रस्थितानां यत्‌ कम । 
यज्ञों 'राज़सूयवाजपेयादि:'। दान' गां दद्यात! इत्यादिविधिविषेयम्‌ | 


अदृष्ट फल देनेवाले कर्मों की गणना करते हुए सृत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदा्थ--अभिषेचनोपवास-ब्रह्मचयं-ग्ुरुकुलवास-वान प्रस्थ-यज्ञ-दान-प्रोक्षण-दि- 
इनक्षत्र-मन्त्र-काल-नियमः च, ८ स्नान, उपवास, ब्रह्मचयं, गुरुकुल में निवास, वान- 
प्रस्थधर्म, यज्ञ, दान, मंत्रपाठपूर्वक पदार्थों का जल से सिचन, दिशा, नक्षत्र, मंत्र, काल 
तथा नियम भी, अदष्टाय » अप्रत्यक्ष कालान्तर में फल देने की कारण मध्य में अपूर्व 
नामक व्यापार को सिद्ध करते हैं । 

भावा्थ--मध्यवर्ती अपूर्व के द्वारा कालान्तर में फल देनेवाले शीघ्र विनाशी 
कम यह हैं ज॑से नित्य स्नान करना, उपवास ( ब्रत ) करना, ब्रह्मचयं से रहना, 
गुरुकुल में वास करना, गृह त्याग कर वन में वानप्रस्थ धर्म का करना”, यज्ञ, 
दान”, मंत्रपाठपृ्वक धार्मिक कर्म के उपयोगी धानन्‍्यादिकों का जल से सींचना, धमं- 
कर्म में दिशा” तथा नक्षत्रों)? मंत्रों * तथा समय” एक नियम * आदि त्रयोदश 
सृत्रोक्तथर्म कमंकालान्तर में मध्यवर्ती अपूर्व द्वारा फल देते हैं !। २ ॥। 


उपस्कार--ससूत्र के 'अद्प्टाय” इस पद का अथे है अदृष्ट ( अपूर्व ) स्वरूप फल 
के लिये अथवा अद्ृष्ट ( अपूर्व ) के द्वारा स्वग तथा अपवर्ग ( मोक्ष ) रूप फल 
होने के लिये। इस कथन से अदष्ट द्वारा फल देनेवाले वेदोक्त तथा स्मृति 
पुराणादिकों में कहे हुए सम्पूर्ण धंम कर्मों का संग्रह सूचित होता हैं। इन सूत्रोक्त 
धर्मकर्मों में से गंगायां स्‍्नानम्‌!' “गंगा में स्नान करे इत्यादि धर्मशास्त्रों 
में प्रतिपादन किया हुआ अभिषेचन अर्थात्‌ नित्यस्नान करना' एकादशी 
मुपवसेत्‌' एकादशी क्रो उपवास ( ब्रत ) करे, इत्यादि धर्शास्त्र में विधान किया 
हुआ उपवास ( ब्रत ) जितेन्द्रिय होकर रहनारूप ब्रह्मच्य जो सामान्यरूप से 
सम्पूर्ण धर्ंकार्यों का साधन है ब्रह्मचारी छात्रों के वेदाध्ययन तथा महावाक्य 
नामक ब्रतादि पालन के लिये गुरुकुल में वास ( रहना )”* वृद्धावस्था में अरण्य में वास 
करनेवाले तृतीय वानप्रस्थाश्रम का कम” राजसुत्र, जश्वमेध आदि यागरूप यज्ञ 


अ० ६, आ० २ सू० २-३] अधमंसाधनसंग्रह: ३४९ 


प्रोक्षणं- ब्रोह्दीन्‌ प्रोक्षति' इत्यादिविधिविधेयम | दिक्‌ 'प्राचोनप्छबने यजेत 
आाहृपुखोउनानि भुज्जीत” इत्यादिविधिविधेया। नक्षत्र श्राद्धादो मधादि। 
अन्त्र.-आपोहिछचेत्यादि:। काछः--'मासि सासि वोइशनम! “अमावा- 
स्यायामपराद्दे दद्यात! 'प्रीष्मे पद्मनतपा:! “वसन्तेडग्नीनादधोतः इत्यादि- 
विधिविधेयः | नियसो-वर्णाश्रमिणां यथाशास्वमनुष्ठानम्‌ । तदेवं धर्मस्य आत्मा 
समवायिकारणम्‌ , श्रद्धा स्वगोदिलक्षणप्रयोजनज्ञानश्व॒ निमित्तकारण- 
मनुसन्धेयम्‌ ॥ २ |। 


एवं धर्मंसाधनमभिधाय अधरंसाधनमपि समुश्चिन्वन्नाह-- 
चातुराभ्रम्यम्ुपधा अनु पधाश्र 
चतुणोंमाश्रमाणां समान यद्धमंसाधनं तत्तावत्‌ पूर्व ध्ृत्नेणेबोक्तमिति शेष: । 


'गां दद्यात्‌' गोदान करे इत्यादि धर्मशास्‍्त्रों में विधान किया दान*, 'ब्रीहीन प्रोक्षति' 
घान को मंत्रपाठपूवंक जल से सींचता है, इत्यादि विधि से कतंव्य प्रोक्षण, 
'प्राचीनप्लवने यजेत” पू्वंदिशा के सधन में याग करे, 'प्राइमुखोउस्तानि भुञ्जीत' 
पूर्वाभिमुख होकर भोजन करे, इत्यादि धर्मशास्त्र में विधान की हुई दिशा*, भरणी, 
मघा आदि नक्षत्र में श्राद्ध करने की विधि से नक्षत्र", पविश्नताप्रापक आपोहिष्ठा' 
इत्यादि मन्त्र”, 'मासिमासि वोड्शनमु' प्रत्येक मास के अन्त में भोजन करे, 
अमावास्यायामपराक्ू दद्यात्‌र अमावास्या के दिन अपराह्नकालर में पितरों के 
उद्देश से दान, श्राद्ध आदि कर्म करे, '्रीष्मे पंचतपा:' ग्रीष्मऋतु में पंचाग्निसाधन 
तपश्चर्या करे, इत्यादि शास्त्र की विधि से रहित काल, ब्राह्मणादि वर्णों, तथा ब्रह्म- 
चर्यादि आश्रमियों के धर्मशास्त्रों में विहित विधि के अमुसार वर्णाश्रमधर्मों का अनु- 
ष्ठान ( आचरण )"7* ( यह तेरह अदुष्ट फलवाले कम सूत्रकार ने कहे हैं। ) 
इससे यह सिद्ध होता है कि धररूप अदृष्ट कार्य का आत्मा समवायिकारण, श्रद्धा 
तथा स्वरगंसुखादिरूप फल का ज्ञान भी निमित्त कारण है, यह जान लेना ॥ २॥ 

इस प्रकार धर्म के साधन को कहकर, अधम के साधन का भी संग्रह करते हुए 
सूत्रकार कहते हं--- 

पद्पदार्थ--चतुराश्रम्य॑ > ब्रह्मचर्याद चार आश्रमों के धर्म का साधन, 
उपधा: >-श्रद्धा के दोष, अनुपधा चब्श्रद्धा के दोषों का न होना भी ( धर्म के 
साधन हैं) ॥ ३ ॥ 


भावाथे--पू्॑सूत्र में जो चारों ब्रह्मचर्याद आश्रमों को धर्म के साधन कहे, उनसे 
अतिरिक्त श्रद्धा के दोष श्रद्धा न होना रूप अधरम का साधन हैं तथा श्रद्धा धर्म की 
साधन होती है यह भी जानना चाहिये ॥ ३ ॥ 

उपस्कार-- ब्रह्मचयं आदि चार आश्रमों का जो समानधम का साधन होता है' 


३५० ...._ वशेषिकसूत्रो पस्कार: 


उपधा: भावस्य श्रद्धाया दोषा:, अनुपधाः भअद्धाया भाषस्यादोषाः तेडपि धर्मा- 
धमंयो: साधनानि यथास्वमूहनीयानि | उपधापदेनाधमंसाधनानि सब्वाश्यु- 
पसंग्रहीतानि ।॥ ३ ॥ 

उपाधानुपघे छक्षणतो विवेचयन्न|ह--- 

भावदोष उपधाददोषोज्जुपधा ॥ ४ ॥ 

भावः--इच्छा-- राग: प्रमादोउभ्रद्धामद्मानासूयाप्रश्तयोी भावदोषा 
उपधापदेनोच्यन्ते, श्रद्धा मनःप्रसादों देशितकमोनुष्ठानाध्यवसाथ इतिकत- 
व्यतापरिच्छेद्श्वानुपधा | तदेतयोधर्माधमनिमित्तकारणत्वमुक्तम्‌ ॥ ४ | 

शुब्यशुचिनी चोपधानुपधे । तन्न शुच्यशुचिनी विवेचयति-- 
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वह पृवसूत्र में ही कहा गया है ऐसा सूत्र में आकांक्षित शेष अर्थ जोड़ना । श्रद्धारूप 
भाव ( धम ) के दोष श्रद्धा न होना यह सूत्र के उपधा शब्द का अर्थ है तथा 
श्रद्धारूप भाव (धमं) के दोष न होना यह अनुपधा शब्द का अथ है। ये भी क्रम से 
धर्म तथा अघर्म के साधन होते हें । यह यथायोग्य स्वयं जान लेना चाहिये । सूत्र के 
उपधा छाब्द से अश्रद्धा के समान और जितने अधमं के साधन हैं उनका संग्रह 
होता है ॥ ३ ॥ 

उपधा तथा अनुपधा का सूत्रकार स्वयं लक्षण द्वारा विवेचन. करते हे - 

पदपदा्थ--भावदोष:-श्र द्धा के दोष, उपधाल्‍”उपधा कहे जाते हैं, अदोष:- 
श्रद्धा के दोष न होना, अनुपधा 5 अनुपधा कहे जाते हैं ।। ४ ॥। 

भावांथ--पृव॑सूत्रोक्त के चारों ब्रह्मचर्यादि आश्रमों के साधारण धर्म के साधन 
कहे हैं उनको छोड़कर जो श्रद्धा के दोष तथा दोषों का न होना अधर्म तथा धर्म 
का साधन उपध्न तथा अनुपधा छब्द से कहे हैं उन्हीं का इस सूत्र में सत्रकार ने 
विवरण किया है कि श्रद्धारूप भाव के अश्रद्धा, मद, मान इत्यादि दोष उपधा कहाते 
हैं। तथा श्रद्धा, मन की प्रसन्‍नता आदि श्रद्धारूप भाव के दोषों का न होना ही 
अनुपधा शब्द का अथ हैं ॥ ४ ॥ 

उपस्कार--इच्छा तथा राग भाव शब्द के पर्याय हैं, जो श्रद्धा के विशेष हैं । 
उसके प्रमाद करना, श्रद्धा न रखना, मद करना, अहंकार, असूया ( डाह ) इत्यादि 
भाव के दोषों को उपधा कहते हैं। श्रद्धा रखना, मन की प्रसन्नता, शास्त्र में विहित 
कर्मों के करने का निश्चय करना, तद्‌ न कर्म के इति कतंव्यया ( इस प्रकार कर्म 
करना होता है) का ज्ञान भी अनुपधा शब्द का अर्थ है। इस प्रकार यह उपधा तथा 
अनुपधा दोनों धर्म तथा अधम के निमित्त कारण हैं, यह कहा गया ॥ ४ ॥ 

शुचिता ( शुद्धि ) तथा अशुचिता ( अशुद्धि) भी उपधा तथा अनुपधा कहाती 
हैं। उनमें शुचिता तथा अशुचिता का सूत्रकार विवेचन करते हैं-- 


अ० ६, आ० २, सु० ५-६ ) धर्माधमंसहकारिनिरूपणम्‌ ३५१ 


यदिष्टरूपरसगन्धस्पश प्रोज्षितमम्युक्ति तश्व॒ तच्छुचि ॥ ५ ॥ 

इृष्ड श्र॒त्या स्म्ृत्या च यद्रूपादिक विहित॑ यस्य द्रव्यस्य तत्तथा | तन्न रूपमू- 
“अरुणया एकहायन्या पिड्ात्ष्या गया सोम॑ क्रोणाति' 'इबेत॑ छागलमाड्मरेत' 
इत्यादो। प्रोक्षितं-मन्त्रेणोदकलिक्तम्‌ | अभ्युक्षितं बिना सन्त्रमुदकसिक्तम्‌ | 
चकारान्त्यायतो छब्धम्‌ तब्च याजनाध्यापनप्रतिग्रहेत्राह्षणो. पनमजयेत्‌' 
इत्यादिनियमविधिबोधितम्‌ ॥ ५ |। 

अश्युचिलक्षणमाहू-- 

अशुचीति शुचिप्र तिषेधः ॥६॥ 


यदुद्ग॒व्य॑ शुचि तद्विपरीतमशुचीत्यथ: । अशस्तरूपरसगन्धरपश ममन्त्र- 


पदपदाथ--यत्‌ 5 जो, इष्टरूपरसगन्धस्पशश > शास्त्र से विहित रूप, रस, गन्ध, 
तथा स्पशंगुण होता है, प्रोक्षितं 5 मन्त्रपाठपुर्वक जल से सींचा हुआ, अभ्युक्षित॑ 
चन्और बिना मन्त्र के केवल शुद्ध जल से सींचा जाता है, तत्‌&रूपादि, शुचिन्न्‍्शुद्ध 
होता है ॥| ५॥। 

भावा्थ--वेद तथा स्मृत्यादिकों में जो पदार्थों का अरुण इत्यादि विहित है 
वह मन्‍्त्रपाठपूर्वक जल से (प्रोक्षित) जल से प्रोक्षण किया जाता है, और विना मन्‍्त्र- 
पाठ के केवल शुद्ध जल से सींचा जाता है वह संपूर्ण शुचि ( पविन्न ) कहा जाता 
है॥५॥ द 

उपस्कार--जो रूप, रस आदि गुण जिस द्रव्य के श्रुति और स्मृति से विहित है 
वह इष्टरूप आदि गुण होते हैं। उनमें से रूप तथा रस को “अरुण या एकहायका 
गवा सोयं धर्म जाति' अर्थात्‌ रक्तवर्ण की एक वर्ष अवस्थावाली पीत आंखवाली 
गौ को देकर सोमलता को खरीदता है, तथा 'वेतं छागलमालभेत” अर्थात्‌ बवेतवर्ण 
के बकरे को स्पर्श करता है 'स्वादुकि मधुराणि' मीठा और मधुर इत्यादि श्रुति तथा 
स्मृति में रक्तरूप तथा मधुररस वणन किया है। उनका मन्त्रपाठपूर्वक जल से 
सिचनरूप प्रोक्षण, तथा बिना मन्त्रपाठ के शुद्ध जल से सींचना अभ्युक्षण कहाता 
है । तथा सूत्र के चकार से न्याय से प्राप्त हुआ घन लेना। वह “याजजनाध्वापन 
प्रतिग्रहैब्रनह्मणा धनमजयेत्‌' ब्राह्मण याग कराना, पढ़ाना, दान लेना इत्यादि 
व्यापार से धन उत्पादन करे, इत्यादि नियमविधि से शास्त्र में विहित है ॥ ५॥ 

अशुचि का लक्षण सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदा्थ--अशुचि  अपवित्र है, इति ८ यह, शुधिप्रतिषेध: > पवित्रता का 
निषेध है ।। ६ ॥। 

भावा्थै--पवित्र द्रव्य के विपरीत द्रव्य का नाम है अशुत्ति अपवित्र ॥ ६ । 

उपस्कार--जो द्रब्य सुचि ( पवित्र ) होता है उसके विपरीत ( उलटा ) 
अशुचि ( अपविन्र ) होता है बहू सूत्र का अर्थ है। जिस द्रव्य का रूप, रस, गन्घ, 


३५२ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


प्रोक्षितमनभ्युक्षितं निषिद्धजलाभ्युक्षितं वा अन्यायागतम्‌ कृषिबाणिज्यागत 
ब्राह्मणस्य द्रव्यमशुचोत्यथें! ॥ ६॥ 
अशुच्यन्तरमाहू-- 
अर्थान्तरश् ॥ ७॥ 
प्रशस्तरूपरसगन्धरपशमपिप्रोक्षितमभ्युक्षितं न्‍्यायाजितश्व यत्तत्रावि 
वागदुश्व्व भावदुष्ट च यत्तदप्यशुचोत्यर्थ! ॥ ७ |॥ 
इदानीं घर्माधर्मो श्रति सहकायेन्तरमाह-- 
अयतस्य शुचिभोजनादम्युदयों न विद्यते नियमाभावात्‌ विद्यते 


स्पशं शास्त्र से निन्दित बिना मन्‍्त्रपाठ के प्रोक्षण किया, अथवा शुद्ध जल से अभ्यु- 
क्षित न हो या अशुद्ध जल से अभ्युक्षित हो, तथा अन्याय से प्राप्त कृषि, वाणिज्य- 
व्यापार से प्राप्त ब्राह्मण का धन हो यह संपूर्ण अशुचि ( अपवित्र ) होता है ॥ ६ ॥ 

दूसरे अशुचि पदार्थ भी सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदाथ--अर्थान्तरं च > निदित रूपादिवाले द्रव्य के समान, वाणी इत्यादिकों 

के भाव से दूषित दूसरे द्रव्य भी, ( अशुचि होते हैं ) ॥ ७।। 

भादाथ्थ--शास्त्र से प्रशंसा किये हुए रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्शवाला तथा 
प्रोज्षण और अभ्युक्षण किया हुआ, तथा न्याय से संपादन किया हुआ भी द्रव्य 
यदि असत्यादि रूप वाणी के दोषों से तथा भाव ( मन के आशय ) रूप अर्थान्तर 
( दूसरे दोषों ) से युक्त हो तो वह द्रव्य भी अशुचि होता है ।॥। ७ ॥। 

उपस्कार--शास्त्र में विहित होने से प्रशस्त ( उत्तम ) रूप, रस, गन्ध तथा 
स्पर्श का आशय, एवं मन्त्रपाठपृवक जल से प्रोक्षण किया गया, तथा केवल शुद्ध जल 
से अभ्युक्षण ( सींचा हुआ ) और अपने-अपने शास्त्रोक्त व्यापार से न्यायपूर्वक प्राप्त 
किया भी धनादि द्रव्य यदि मिथ्याभाषणादि रूप वाणी के दोष तथा क्रोध आदि 
मानसिक दोषों से दूषित हो तो वह भी अशुचि (अपवितन्र) कहाता है। यह सूत्र का 
अथ है ॥ ७ ॥ 

सांप्रत धरम तथा अधमं के दूसरे सहायकों का सूत्रकार वर्णन करते हैं--- 

पद्पदृथ--अयतस्य > यमनियमरहित पुरुष को, शुचिभोजनात्‌ ८ पवित्र 
भोजन करने से, अभ्युदय: » धर्म, न विद्यते & नहीं होता है, नियमाभावात्‌ ७ 
नियम न होने के कारण, विद्यते वा>-अथवा होता है, आर्थान्तरत्वातृ-"सहायक 
दूसरा पदार्थ होने से, यम: > यम के ॥ ८ ॥। 

भावाथ--हस्त-पादक्षालनादि भोजन के शास्त्रोक्त यमनियमादिकों के अनुसार 
संयमरहित पुरुषों को पवित्र भोजन करने पर भी धर्म (पुण्य) की उत्पत्ति नहीं 
किन्तु अधम (पाप) ही की उत्पत्ति हीती है और उक्त यमनियमंपूर्वक पवित्र भोजन 
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वार्र्धान्तरलात्‌ यमस्य ॥ ८॥ 

अयतस्य यमरहितस्यासंयतस्येति यावत्‌ | “हस्तौ पादौ प्रक्षाल्याचम्य 
वाग्यतो भुझ्ञोत, भोक्ष्यमाण: प्रयतो5पि द्विराचामेत्‌” इत्यादिबोधितयमरहि- 
तस्य भोजन नाभ्युदयाय किन्तु पापाय | कुत एवमित्यत आह-नियमाभावात्‌ | 
नियमस्य सहकारिणो5्भावात्‌ | नियमे सति यतक्तराह-विद्यते वा। यथोक्तय- 
मसाहित्येन भोजने भवत्येबाभ्युद्यः | कुत इत्यत आह-अथौन्‍्तरत्वाद यमस्य । 
भोजनादर्थान्तरं यत्तो यमः | तथा च सहकारिकारणं बिना न फलसिद्धिस्तस्मिन 
सति फलसिद्धिरित्यथ: ॥ ८॥ द ह 

ननु यममात्रमेव तन्‍्त्रं तढि भोजनमतन्त्रमेवेत्यत आह-- 


असति चाभावात्‌ ॥ ९ ॥ 


करने से सहायक यमनियम के रूप अन्य पदार्थ की सहायता से पुण्य की उत्पत्ति 
होती है। अर्थात्‌ सूत्र में यमपद नियम का भी सूचक है, ऐसा होने से यम तथा 
नियम के साथ पवित्र भोजन करने से धर्म तथा बिना यम-नियम के किया हुआ 
पवित्र भोजन भी पाप को उत्पन्न करता है ॥ ८ ॥ 

उपस्कार---सूत्र के अयत शब्द का अथे है, यमरहित, अर्थात्‌ असंयत (घबड़ाते, 
बड़बड़ करते ) । 'हस्तौ पादौ प्रक्षाल्याचम्य वाग्यतो भुञ्जीत' हस्त तथा पादों को 
धोकर मौन होते हुए भोजन करे, भोजन के पूव तथा पश्चात्‌ दो बार आचमन करे, 
इत्यादि विधि में बताये हुए हस्त-पादप्रक्षाऊनादि रूप नियम तथा मौन आदि यम से 
रहित मनुष्य का भोजन अभ्युदय (पुण्य) का कारण नहीं होता, किन्तु पाप का कारण 
होता है। ऐसा क्‍यों ? इस प्रदन के समाधानाथ्थ सूत्र में सुत्रकार ने “नियमाभावात्‌' 
नियम न होने से ऐसा कहा है। अर्थात्‌ सहायक नियम के न होने से । नियम होने से 
जो फल होता है वह सृत्रकार कहते हैं--'विद्यते वा” ( इत्यादिक सूत्र के अन्तिम 
भाग में ) अर्थात्‌ पूर्वोक्त भोजन के नियम तथा यम की सहायता से भोजन करने 
पर पुण्य होता ही है। क्‍यों ? इस प्रइन पर सूत्रकार कहते हैं---'अर्थान्त रत्वाद्यमस्य' 
अर्थात्‌ यम तथा नियम के <र्थान्तरत्वात्‌' दुसरा पदार्थ होने से, अर्थात्‌ भोजन से 
यम-नियम दूसरे पदार्थ हैं। ऐसा होने से सहायक कारण के बिना फल की सिद्धि नहीं 
होती और सहायक के रहने पर फल की सिद्धि होती है, यह सूत्र का अर्थ है ॥८॥ 

यदि यमनिप्रम ही शुचिता के कारण पुण्य के प्रयोजक हैं तो भोजन पुण्य का 
कारण न होगा ? इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते, हैं--- 

पद्पदाथ--असति च5और भोजन के न रहने पर, अभावात्‌ > पुण्य के 
अभाव होने के कारण ॥ ९॥। 

भावार्थ--यमनियम रहने पर भी यदि पवित्र भोजन न हो तो पुण्य नहीं 


२३ व० 


३५७४ वेशेषिकसून्नो परकारः 


यमे सत्यपि शुचिभोजने5सति अभावादभ्युद्यस्येति शेष: । तथा 'च यमो 
भोजनशञ् द्वयमेव पुण्यकारणमित्यथं:। भोजनमित्युपलक्षणम्‌ यागदानरनान- 
होमादोनामपि श्रौतस्मातंकर्मणां यमनियमों घहकारिणों ॥ ९॥। 
एवं धर्माधर्मप्रादुभाव॑ श्रति यमसहकारिणम्भिधाय दोषसहकारिणममि- 
धातुं दोंपनिदानमाह-- 
सुखाद्राग!॥ १०॥ 


. ज्लक्चन्दनवनितादिविषयसेवनजन्मनः सुखादुत्तरोत्तरं तज्ञातोये सुखे 
तत्साधने वा राग इच्छा सब्जायते | अहिकण्टकादिजन्मनो दुःखातू तत्र तत्सा- 
बने वा ढ्वेष इत्यपि द्रष्टव्यम्‌ ! रागद्वेषमोहाः प्रवतेकत्वेन दोषा इत्यभिधोयन्ते | 
लिशिमिलमसिसलमनी दशक म रन कशिलिट कसम कि बदन तिल जिम मर कस की मल मशजील कीट कमल लात. कल. हज 
होता अत: यम-नियम तथा पवितन्न भोजन दोनों ही पुण्य के कारण हैं यह सिद्ध 
होता है ॥ ९ ॥ 

उपस्कार--यमनियम रहने पर भी शुचिभोजन के न रहने पर अभावात्‌--न 
होने से अर्थात्‌ पुण्य के ऐसा सूत्र में आकांक्षित “अभ्युद्य/ शब्द का शेष भाग पूरण 
करना । ऐसा होने से यम-नियम तथा पवित्र भोजन दोनों हो पुण्य के कारण हैं यह 
सूत्र का अर्थ है। वेदिक तथा स्मातं ( स्मृति) में उक्त सम्पूर्ण यज्ञ, दान, स्नान 
तथा होम-हवन आदि पुण्यकर्मों के यम-नियम सहायक कारण हैं यह सूत्र के भोजन 
पद से सूचित होता है ॥ ९ ॥। 

इस प्रकार धर्म तथा अधर्म के प्रादुर्भाव ( प्रगट होने ) में यम तथा नियम 
सहकारिकारण होते हैं यह कह कर' दोषरूप सहकारिकारण को कहने के लिये 
दोष का कारण सृत्रकार कहते हैं-- 


पद्पदार्थ--सुखात्‌ ८ विषयभोगजन्य सुख से, राग:--इच्छा ( उत्पन्न होती 


है ) ॥ १०॥। 

भावार्थ--प्रियविषयों के सेवन से उत्पन्न हुए सुख से उत्तरोत्तर उसी प्रकार 
के विषयसुख तथा उनके साधनों से इच्छा होती है, तथा अनिष्ट विषय से उत्पन्न 
दुःख से उन विषयों में तथा उनके साधनों में द्वेष उत्पन्न होता है, इसी कारण 
प्रवृत्ति कराना दोषों का सामान्य लक्षण न्यायसूत्र में 'प्रवरतंनालक्षणा दोषा:! प्रवृत्ति 
कराने के स्वभाववाले दोष होते हैं, ऐसा किया है ॥ १० ॥ 

उपस्कार--माला, चन्दन, स्त्री आदि प्रियविषयों की सेवा करने से उत्पन्न 
सुख से उत्तरोत्तर उसी समान जाति के सुख अथवा उसके साधनों में राग (इच्छा) 
उत्पन्न होती है। सपं, कण्टक ( कांटा ) आदि अप्रियविषयों से उत्पन्न हुए दुःख के 
अनुभव के कारण सपं॑ आदि अप्रियविषय अथवा उनके साधनों में देष होता है यह 
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तथा च गौतमोय॑ सूत्रमू--प्रवत्तनाछक्षणा दोंषा:ः अ० १ आ० १ सू० श्८ 
इति ॥१०॥ 
अन्न सुखदुःखे एबं यदि रागद्रेषी जनयतः: तदा तयोंनाशे कथं तौ 
स्‍्यातामत आह-- 
तन्मयत्वाचच ॥ ११ ॥ 


रागठ्रषो भत्रत इति शेषः | विषयाभ्यासजनितो हृढतर: संस्कारविशेषस्तन्म- 
यत्वं यद्वशात्‌ कामातुरभ्य कामिनोमछभसानस्य सबत्र कामिनोदशनम्‌ | एकदा 
भुजन्नदष्टस्य तत्र हृढतरसस्कारत: सवत्र मुजड्गदर्श नम । तदुक्तम्‌-- 

तन्मयत्व॑ तत्पकाशों बाह्याभ्यन्तरतस्तथा | इति ॥ ११॥ 

हेत्वन्तरं समुचिनोति-- 
जानना चाहिये। राग, द्वेंप तथा मोह प्रवृत्ति के कारण होने से दोष कहे जाते 
हैं। इसी वास्ते गौतम मंहषि का 'प्रवतंनालक्षणा दोपषा:' प्रवृत्ति कराने के स्वभाव- 
रूप दोष होते हैं, ऐसा (अ० १, आ० १, सूत्र १८) सूत्र है ॥। १० ॥ 

यहाँ यदि सुख तथा दुःख ही राग तथा द्वेष को उत्पन्न करते हैं तो उन सुख 
तथा दुःख के नाश होने पर राग तथा द्वेष कंसे होंगे ? इस शंका के समाधानार्थ सूत्र- 
कार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--तन्मयत्वात्‌ च>बाहर-भीतर विषयभोग से उत्पन्न तन्‍्मयता- 
रूप संस्का रविशेष से राग तथा द्वेष होते हैं ॥। ११ ॥। 

भावाथ--विषयभोग से उत्पन्न सुख तथा दुःख का नाश होने पर भी विषय 
के अभ्यास से उत्पन्न अतिहृढ संस्कारविशेषरूप तनन्‍्मयता के कारण राग तथा 
देष होते हैं ॥। ११ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित पद की पूर्ति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि- . 
सूत्र के अन्त में राग तथा द्वेष होते हैं ऐसा शेषपद देना । प्रियविषयों के भोग के 
अभ्यास से उत्पन्न हुआ अत्यन्त दढ तथा बनारूप संस्कार की विशेषता ही सूत्र 
में कही हुई 'तन्मयत्व” विशेषरूपता है जिसके कारण कामातुर (काम से व्याकुल) 
मनुष्य को जिसे कामिनी (स्त्री) की प्राप्ति न होती हो सवेत्र कामिनी ही दिखाई पड़ती 
है तथा एक किसी (पृवे )समय में सप से दंश होने के कारण उससे उत्पन्न दुःख की 
दृढभावनारूप संस्कार सवंत्र सर्थ ही दिखाई पड़ता है। अतएव कहा है-तन्मयत्वं ८ 
तनन्‍्मयता है, तत्प्रकाश: ८ उस पदार्थ का प्रगट होना, बाह्य|भ्यन्तरत: ८ बाहर तथा 
मन के भीतर, तथा»उसी विषयरूप से । इतिझ्ऐसा ॥ ११ ॥ 

उक्त विषय में दूसरे कारण का सूत्रकार संग्रह करते हुए कहते हैं-- 


३५६ वेशेषिकसूत्रो पस्का र: 


अच्णशाच ॥ ३१२॥ 
रागब्षाविति शेषः। यद्यप्यटरष्ट साधारणकारणम्‌ तथावरि क्चित्तौ प्रति 
असाधारणतामप्यनुभजति | यथा तज्जन्मानुभूतकामिनीसुश्ल॒स्यापि यौवनो ड्रेदे 
कामिनोरागः, अननुभूतभुज्जज्ञदंशदुःखानामपि भुजड्डढेपु छेष इत्यादूयुन्नेयम । 
न॒च॒ प्राग्मभवोयः संस्कार एवान्र निबन्धनमू, तत्कल्पने तदुद्दोघकल्पने च 
प्रामाणाभावात्‌ अदृष्य्यावश्यकल्पनी यत्वात्‌ ।। १२ ॥ 
सहकायन्तरमाहू-- 
जातिविशेषाच ॥ १३ ॥ 
तथाहि मनुष्यज्ञातोयानामन्नादो राग', मृगजातीयानां तृणादौ, कर मजा- 
तोयानां कण्टकादो | तन्नापि तत्तज्जातितिष्पादकमदृष्टमेव तन्त्रम द्वारमात्रन्तु 
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पद्‌पदा्थ--अदृष्टातु च & और अरृष्ट से भी (राग तथा द्वेष होते हैं) ॥१२॥ 


भावाथ--तन्मयत्व के समान अहदृष्ट ( धर्माधर्म ) से भी राग तथा द्वेष 
होते हैं ।। १२ ॥ 

उपस्कार-सूत्र में आकांक्षित पद की पूति 'रागद्वेषो' ऐसे पद के शेष से करना । 
यद्यपि धर्म तथा अधमंरूप अदष्ठ सामान्य कारण हैं तथापि कभी-कभी राग तथा 
द्वेष से विशेष कारण भी होते हैं, जिस प्रकार इस जन्म से स्त्रीभोगसुख का अनु- 
भव न करनेवाले भी प्राणी को यौवन ( तरुणता ) प्रगट होने पर स्त्रीभोगविषय 
में प्रॉम होता है तथा उस जन्म में जिसे सपंदंशादिकों से उत्पन्न होनेवाले दुःख 
का अनुभव नहीं है ऐसे प्राणियों को भी सर्पों में देघ होता है इत्यादि जान लेना 
चाहिये । इसमें पूव॑जन्म का सुख तथा दुःख के भोग से उत्पन्न भावनासंस्कार ही 
निबन्धन (कारण) नहीं हो सकता, क्योंकि उसकी तथा उसके उद्बोधक (स्मरण करने- 
वाले) की भी कल्पना करने से कोई प्रमाण नहीं है, और अद्ृष्ट अवश्य ही राग तथा 
ढवेंष का कारण मानना है ॥ १२ ॥ 

राग तथा द्वेष में दूसरे सहकारिकारण का सूत्रकार वर्णन करते हैं-- 

पद्पदाथ--जातिविशेषत्वात्‌ च> प्राणियों की मनुष्यता आदि जातिविशेष 
से भी ( राग तथा द्वंष होते हैं ) ।| १३ ॥ 

भावाथें---भदष्ट आदि के समान प्राणियों के मनुष्य आदि विशेष जातियों के 
कारण भी राग तथा द्वंष होते हैं ।। १३ ॥। 

उपस्कार-- जातिविशेष से भी राग द्वेष इस प्रकार होते हैं कि मनुष्यादि 
प्राणियों का अन्न आदि भक्ष्य पदार्थ में खाने की राग (इच्छा) होती है, मृग आदि 
पशुजाति की प्राणियों की तृणादि भक्षण करने में, ऊँट इत्यादि जाति के प्राणियों 
की काँटा, कड॒आ आदि खाने में इच्छा होती है। उसमें भी वस्तुतः उस-उस प्राणी- 
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जातिजन्मविशेष: | एवं पारावतादोनामुत्करे रागः। तथा मद्िषिज्ञातोयानां 
तुरक्षमे दवेष:, सारमेयाणां ख्गाले नकुछानां भुजज्ञमे इत्यादूयुन्नेयम ॥ १३ ॥ 

हि. । घर्माधमनिमित्ततया रागद्वेषनिभित्तानि परिस्डयाय सम्प्रति दोषाणां 
घमोधमकारणदत्व॑ प्रवृत्तिद्दा रेत्याह-- 

रु पूर्वि ( 
इच्छादषपूविका धर्माधमप्रवृत्तिः || १४ | 

विहिते कमंणि रागनिबन्धना-निषिद्धे कमंणि हिंसादौ हेषनिबन्धना प्रवृत्तिः, 
रागनिबन्धना यागादो प्रवृत्तिधम प्रसूते देषनिधन्धना हिंसादौ प्रवृत्तिर्थर्मम्‌ | 
तावेतो रागद्वेषो संसारमनुब॒तयतः। तथाच गौतमोयं सूत्रम-अ्रवृत्तिबाग्ुुद्धि- 


जाति के शरीर के उत्पन्न करनेवाला अदृष्ट ही कारण है। उन-उन प्राणियों की जातिरूप 
जन्मविशेष तो द्वारमात्र हैं। इसी प्रकार कपोत (कबूतर ) आदि प्राणियों का धान्य के 
कण-भक्षण करने में इच्छा होती है। इसी प्रकार महिषजाति के प्राणियों को तुरंगम 
(अश्व) में ढ्वेष, सारमेय ( कुत्तों ) का श्यूगाल (सियार) में, और नेवलों का सर्प में 
द्वेष होता है इत्यादि जान लेना ॥ १३॥ ु 

इस प्रकार धर्म तथा अधमं के कारणरूप से राग, द्वेंष के कारणों की गणना 
कर, सांप्रत राग-द्वेषादि दोष पुण्य तथा अपुण्यरूप प्रवृत्ति के द्वारा धर्म तथा अधम 
के कारण होते हैं यह सूत्रकार वर्णन करते हैं-- 

परपदाथ--इच्छाद्वेषपूविका-इच्छा तथा द्वेषपूर्वक होती है, धर्माधर्म प्रवृत्ति: « 
धर्म ( पुण्य ) तथा अधर्म ( पाप ) रूप कम में प्रवृत्ति ॥| १४ ॥। 

भावाथं--शास्त्रोक्त पुण्यफलजनक यज्ञ-दान आदि कर्मों में राग ( इच्छा ) के 
कारण तथा शास्त्र में निषिद्ध हिसादि पापजनक कर्मों में ढेष के कारण प्रवृत्ति होती 
है, इसी से राग तथा द्वेष के कारण से संसारचतक्र में प्राणियों को बन्धन प्राप्त 
होता है।। १४ ॥। 

उपस्कार--शास्त्र में विहित यज्ञ दान इत्यादि कर्मों में राग ( इच्छा ) के 
कारण,--तथा शास्त्र से निन्दित हिसादि कर्मों में ढ्ेंघ के कारण प्रवृत्ति होती है। 
क्योंकि स्वर्गादि सुख के प्राप्ति की उत्कृष्ट इच्छा के कारण यज्ञ-दानादि कर्मों में 
प्राणी की प्रवृत्ति धमंरूप अदृष्ट को उत्पन्न करती है, तथा छत्रु की हिसा से ऐहिक 
सुख होने की आशा से द्वेष के कारण श्ात्रुहिसादि रूप पापजनक कर्मों में प्रवृत्ति 
अधमंरूप अरृष्ट को उत्पन्न करती है। वे ये दोनों राग तथा द्वेष जन्ममरणरूप 
संसारचक्र को चलाते हैं। इसी प्रकार गौतम मह॒षि का प्रवृत्तिवग्बुद्धिश री रा- 
रम्भ:: (अ० १ आ० १, सृ० १७) वाचिक, मानसिक तथा शारीरिक ऐसी आरम्भ- 
रूप तीन प्रवृत्ति है, इस आशय का न्यायसूत्र है। जिसमें वाणी के आरम्भ की 
चाचिक प्रवृत्ति जो सत्य, प्रिय, हित ऐसी तीन प्रकार की पृण्यरूप तथा असत्य, 


३४८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


शरीरारस्भ: अ० १ आ० १ छू० १७ इति। वबागारमस्भों वाचिकी प्रवृत्ति:, सत्य 
प्रिय हितमिति पुण्या, असत्यमप्रियमह्ितमिति पापा । बुद्धि: बुध्यते ज्ञायतेडने- 
नेति मन उच्यते, तेन मानसी अवृत्ति भूतदयादिः । शारीरो प्रवुत्तिदोान परिचर- 
 णमित्यादिक्का दशविधा पापा दशविधा पुण्या चेति॥ १४ | 

इदानीं ध्माधम योः प्रयोजन प्रेत्याभावमाहू-- 


तत्संयोगों विभाग/ ॥ १५ ॥ 


ताभ्यां धमोधमोम्यां संयोगो जन्म अपूबोधि! शरीरेन्द्रियवेदनाभिः 
सम्बन्ध: संयोग इड्"ोच्यते। विभागस्तु शरोरमनोविभागो सरणछक्षण:। 


अप्रिय तथा अहितरूप तीन प्रकार की पापरूप होती है ( यहाँ प्रिय शब्द से 
स्वाध्याय भी लेना चाहिए । ) 'कथ्यते ज्ञायतेब्नेन' जिससे जाना जाय इस व्युत्पत्ति 
के बल से सूत्र के बुद्धिशब्द का अथ है मन, इससे भ्रूतदया आदि मानसी प्रदृत्ति 
ग्रहण करनी चाहिये । (यह मानसी प्रवृत्ति भी पृण्य तथा पापरूप दो प्रकार की है, 
जिसमें दया, अलोभ, श्रद्धा इस प्रकार तीन प्रकार की पृण्यरूप, तथा परद्रोह, परधन 
की इच्छा, नास्तिकता ऐसी तीन प्रकार की पापरूप मानसी प्रदृत्ति है। ) और 
शरीर-सम्बन्धी प्रवृत्ति दान, परिचरण, सेवा, रक्षा इत्यादि दस प्रकार की पुण्यरूप 
तथा हिंसा, चोरी, अगम्यस्त्रीभोग इत्यादि दस प्रकार की पापरूप प्रवृत्ति होती है, 
इस प्रकार वाणी, मन तंथा शरीर की दशविध प्रवृत्ति होती है ॥॥ १४ ॥। 

सांप्रत धर्म तथा अधर्म के प्रयोजन (फल) रूप प्रेत्यभाव को सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदा्थ--तत्संयोग:नघर्म तथा अधर्म से संयोग, विभाग: > तथा उनसे 
विभाग ॥ १५॥। 

भावार्थ--धर्म तथा अधर्म के संयोग से शरीरादि सम्बन्धरूप जन्म, तथा 
उनके विभाग से शरीरादि विभागरूप मरण, इस प्रकार जन्ममरणसमूहरूप 
संसार जिसको प्रेत्यभाव ऐसा दशशनों में कहा गया है ॥ १५ ॥। 

उपस्कार--उन धर्म तथा अधर्म दोनों से संयोग जन्म अर्थात्‌ अपूर्व ( जो पूर्व 
में नहीं थे ) ऐसे शरीर, इन्द्रिय तथा वेदना (प्राणादि वायुसमूह) इनसे संयोगरूप 
सम्बन्ध इस सूत्र में संयोग कही है। (यहाँ सामान्य स्थिति में जन्मलक्षण को अतिव्याप्तिः 
दोष-वारणाथ अपूर्व ऐसा विशेषण शंकरमिश्र ने दिया है)-अर्थात्‌ अपूर्व शरीर, इन्द्रिय 
तथा प्राणवायु के सम्बन्ध को जन्म कहते हैं। दो-तीन ठुकड़ों में कटे हुए गोह, 
सर्प आदिकों में (जिनमें कुछ काल तक प्राण सम्बन्ध रहता है) खण्डशरीर उत्पन्न 
होने पर जन्मलक्षण के अतिव्याप्तिवारणार्थ इन्द्रिय पद, तथा संसार रहने तक 
साथ रहनेवाले मनरूप इन्द्रिय की अपूबंता बिना शरीर के नहीं हो सकती इसलिये 


अ० ६, आ०२, बू० १५-१६ ] मोक्षनिरूपणम्‌_ ३५५९ 


तथा चाय॑ जन्ममरणप्रबन्धः संसार: प्रत्यमावापरनामा धर्माधमौश्यामित्यथः | 
अस्येब च्‌ प्रेत्यभावस्याजरआरोभाव इति वैदिको संज्ञा ॥। १५॥ 

तदैतस्य प्रेत्यमावस्य जन्ममरणप्रबन्धस्य यत्र च पर्यवसानं त॑ 
मोक्ष निरूपयितु माह-- 


आत्मकर्मसु मोचो व्याख्यातः ॥ १६ ॥ 


अयमेव शरोरमनोविभाग: आत्मकमसु सत्सु मोक्षो भवतोत्यथे:। तत्रा- 
त्मकमोणि तावत्‌-अश्रवर्ण मनन योगाभ्यासो निद्ध्यासनमासन प्राणायासः 
शमदससम्पत्ति: आत्मपरात्मसाक्षास्कारो देददेशान्तरोंपभोग्यपूर्तोत्पन्नधमोधम- 
परिज्ञानं तद्भोगानुूूपनानादेहनिर्माणं तयोभोगिन प्रक्षयों रागढ्षढक्षणदोष- 


शशि नि मिशमिनमिलिलिनिकिललिफिलिकिभीलक न अकबर 


शरीरपद दिया है। श्वास आदि के कारण प्रयत्न के लिये मन तथा प्राण का संयोग 
आवश्यक होने से प्राणसमुहार्थंक वेदना पद भी दिया है। ( भागे सूत्र के विभाग 
शब्द का अर्थ शंकरमिश्र कहते हैं कि )--शरीर तथा मन का मरणरूप ही सूत्र के 
विभाग शब्द का अर्थ है, ऐसा होने से जन्म तथा मरण प्रबन्ध ( समूह ) रूप संसार 
जिसे प्रेत्यभाव कहते हैं धर्म तथा अधर्म से होता है यह सूत्र का अं है । इसी प्रत्य- 
भाव की 'अजरंजरीभाव' ऐसी वैदिक संज्ञा है ( इसी से 'पुनरुत्पत्ति: प्रेत्यभाव:' 
अर्थात्‌ बारंबार उत्पन्न होना प्रेत्यभाव कहाता है, ऐसा गौतम महर्षि का ( अ० १. 
आ० १. सू० १६ ) सत्र है॥। १६ ॥। 

तस्मात्‌ इस जन्म तथा मरण संतानरूप प्रेतम्भाव का जिस अवस्था में पर्थंव- 
सान ( समाप्ति ) होती है उस मोक्ष का निरूपण करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--आत्मकमंसु-आत्मा के कर्म होने पर, मोक्ष: > मोक्ष होता है, 
व्याख्यात:ज"-यह व्याख्या किया गया ॥ १६ ॥। ह 

भावार्थ--शरीर तथा मन का यह विभाग होना आत्मतत्त्वसाक्षात्काररूप 
आत्मा के कम होने पर मोक्ष कहाता है यह अर्थात्‌ व्याख्या किया गया ॥ १६ ॥ 


उपस्कार--यही शरीर तथा मन का विभाग आत्मा के कर्म होने पर मोक्ष होता 
है यह सूत्र का अथ है उसमें आत्मकर्म यह है--श्रवण, मनन, योगाभ्यास, निदिध्यासन, 
झ्रासन, प्राणायाम तथा दम (मनोनिग्रह), दम ( बाह्न्द्रियनिग्रह ) इनकी सम्पत्ति 
सिद्धि, आत्मा अपने जीवात्मा तथा परआत्मा का साक्षात्कार, शरीर से दूसरे देश 
में भोग करनेयोग्य पूर्व में उत्पन्न धर्म तथा अधर्म का संपूर्ण ज्ञान होना, तथा उनके 
भोग के अनुकूल नाना शरीर की योगबल से रचना करना उन धर्म तथा अधर्म का 
भोग से नाश, एवं राग तथा द्वेषरूप दोष तुषार के दमन से आगे के भोग देनेवाले 


३६० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


तुषारदमादप्रिमधर्माधमयोरनुत्पादात्‌ प्रवृत््यपाये जन्मापायाद्‌ दुःखापा यलक्ष- 
णो5पवर्गस्तत्र षट्पदार्थो यतत्त्वज्ञानमायमात्मकम्‌ । ३६ ॥। 


इति भीशाझुरे वैशेषिकपृत्रो पस्कार पष्ठाध्यायस्य 


द्वितोयमाहिकम्‌ | 
समाप्रश्चाय पतच्माध्याय: | 


+ >रकिकन>--२ न - 


धर्म तथा अधमं की उत्पत्ति न होने से प्रवृत्ति का नाश प्रागभाव होने के कारण 
जन्म के आभाव से अत्यान्तिक दुःखनिवृत्तिस्वरूप अपवर्ग ( मोक्ष ) होता हे, 
जिसमें द्रव्य-गुण आदि षट्‌ पदार्थों का तत्वज्ञान प्रथम आत्मकम है। इस विषय में 
'दुःखजन्मभ्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्त रोत्तरापाये तदमन्तराभावादपवर्ग:” ( अ० १. 
आ० १. सूत्र २) यह गोतम महर्षि का सूत्र प्रमाण है ॥। १६ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृृत वेशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में 
षष्ठाध्याय का द्वितीय आह्विक समाप्त हुआ । 


सप्तमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 


संसारमतकारणतया सर्बोत्तत्तिमन्निमित्तकारणतया भोगप्ाधनतया चोत्प- 
त्तितः प्रत्यात्मनियतत्वैन पराहषरस्यापि परस्योपयोगित्वेन च धमोधर्मा परीक्ष्ये- 
दानीं गुणान्‌ परोक्षिषुस्तेषामुह् शं लक्षणग्व स्मारयन्नाहू-- 


उक्ता गुणा; ॥ १॥ 


डउहिष्टा लक्षिता गुणाश्रेत्यथः। तत्र रूपादयः सप्तदश कण्ठरवेणोक्ताः चश- 
ब्द्समुच्चिता: सप्र, तेन चतुर्तिशतिरपि गुणा दक्ता:। तत्र नित्यबृत्ति-नित्यवृत्ति- 
सक्तासाक्षाद्व्याप्यज्ञातिमक्त्वं गुणतवम्‌ , समवायिकार णावृत्तिनित्यवृत्तिसचा सा क्षा* 
दयाप्यजातिमक्त्वं वा, अपसमवायिकारणवबृत्तिनित्यवृत्तिसाक्षाद्याप्यजातिमस्तव॑ 
वा, काय्यासमानाधिकरणकमाबृत्तिजातिमत्त्व॑ वा | १ || 


_उपकपरशन्‍तासाकलरक्‍- कक. न 


जन्मम रणप्रबन्धरूप संसार के मूलकारण होने से, तथा संपूर्ण उत्पन्न होने- 
वाले कार्यों में निमित्तकारण होने तथा सुखदुःख भोग के साधन होने से भी, तथा 
प्रत्येक जीवात्मा में उत्पत्ति होने का नियम होने से भी, अन्य आत्मा का अद्ृष्ट 
दूसरे आत्मा के उपयोगी होने के कारण भी धर्म तथा अधम की परीक्षाकर, सांप्रत 
गुणपदार्थों की परीक्षा करने की इच्छा से उनके उद्दश तथा लक्षणों को स्मरण 
कराते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 


पद्पदाथ--उक्ता: > कहे गये, गुणा: ८ गुणपदार्थे ॥ १ ॥ 

भावार्थ--ग्रुण नामक पदार्थों का उददेश ( नामकथन ) तथा लक्षण पूव ग्रन्थ 
में कहा गया है ॥ १ ॥। 

उपस्कार-- गुणपदार्थों का भी उद्देश तथा लक्षण पूर्व में कहा गया यह सूत्र 
का अथे है | उनमें रूप से छेकर प्रयत्न तक सप्तदश ( सत्रह ग्रुण सूत्रकार ने कण्ठ 
से सृत्र में कहे हैं और गुरुत्व से लेकर शब्द तक सात गुणों का चकार से ग्रहण 
किया है, जिससे चौबीसों गुणों का अद्वंत वर्णन हो छुका है। उसमें नित्य परमा- 
णुओं में वतंमान नित्यगरुणों में रहनेवाली सत्ताजाति की साक्षात्‌ व्याप्यजाति 
का आश्रय होना १, अथवा समवायिकारण, (द्रव्यों) में अवतंमान, नित्यों में वतमान 
सत्ता की साक्षात्‌ व्याप्यजाति का आधार होना २, अथवा असमवायिकारण 
( गुणों ) में वर्तमान नित्य में रहनेवाली सत्ता की साक्षात्‌ व्याप्य जाति का आश्रय 
होना ३, कार्य के अधिकरण में न रहनेवाली क्रियाओं में अवतंमान जाति का 
आाधघार होना ४ गुणों में गुणत्व होता है ॥ १ ॥ 


३६२ वेशेषिकसत्रो पस्कार: 


तत्न गुणत्वेन गुणपरीक्षा सप्तमाध्यायाथ: । तत्र प्रथमाहिके निस्यतया गुण- 
परीक्षा, अनित्यतया गुणपरोक्षा, पाकज्ञगुणपरीक्षा, सब्डयायनेकवृत्तिगुणपरीक्ष!, 
परिमाणपरीक्षा, चेति पश्चप्रकरणानि, तत्र रूपादोनाग्वतुणोमनित्यत्वमाह-- 


पृथिव्यादिरुपरसगन्धरपर्शा द्रव्यानित्यत्वादनित्याश ॥ २॥ 


पृथिव्यादीनां वाय्रन्तानामबयविनां रूपादयश्वत्वारों गुणा अनित्याः । यद्य- 
प्यन्येडपि गुणा अवयविषु वत्तेमाना अनित्या एबं, तथापि तेषामन्यतो«पि 
विनाशः । रूपादयश्वत्वारों गुणा आश्रयनाशादेव नश्यन्ति न तु विरोधिगुणान्त- 
रात्‌ | द्रव्यानित्यत्वादितति। द्रव्यस्याश्रयभूतस्यानित्यत्वादाश्रितानामनित्यत्व सि- 
मित्यथ: ॥ २ ॥ 

रूगादोनामनित्यत्वे यद्याश्रयानित्यत्वं तन्त्रं तदा नित्याश्रयवृत्तोनां नित्यत्व- 

3 न कक भवन कक डक बज अल कर टन जल मि की कम मन क पल आफ 46 कक, कर सम कील कट! 

उसमें गुणत्वरूप से संपूर्ण गुणों की परीक्षा करना संपूर्ण सप्तमाध्याय का विषय 
है। उसमें प्रथमाह्लिक में नित्यगुणों की परीक्षा ( १ ), अनित्य गुणों की परीक्षा 
(२), पाकज गुणों की परीक्षा (३), संख्या आदि अनेक द्रव्यों में रहनेवाले गुणों की 
परीक्षा ( ४ ), तथा परिमाण की परीक्षा (५ ) ऐसे पांच प्रकरण हैं। उससे १ 
प्रकरण में रूप, रस, गन्ध तथा स्पश यह चार ग्रुण अनित्य होते हैं यह सूत्रकार 
कहते हैं-- द 

पदपदारथे--पृथिव्यादिरूप रसगन्धस्पर्शा: > पृथिवी से वायुपयन्त द्र॒व्यों के 
रूप, रस, गन्ध तथा रपरश नाम का विद्युष गुण, द्रव्यानित्यत्वात्‌ & उनके आधार- 
द्रव्यों के अनित्य होने से, अनित्या: च 5 अनित्य हैं ॥ २ ॥। 

भावाथ--पृथिवी से वायुपर्यन्त चार द्रव्यों के रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श नामक 
विशेष गुण आधा रद्रव्यों के अनित्य होने के कारण अनित्य होते हैं, तथा नित्यजला- 
दिकों में वतमान रूपादि गुण नित्य होते हैं यह भी सूत्र के चकार से सूचित होता 
है। ( प्ृथिवी द्रव्य में तो परमाणु में भी पाक माननेवाले वशेषिकों के मत से 
रूपादि गुण अनित्य ही हैं ) यह आगे स्पष्ठ किया जायगा ॥| २ ॥। 

उपस्कार--पृथिवी से लेकर वायुपयंन्त चार अवयवि द्रव्यों के रूप, रस, गन्ध 
तथा स्पश में चार गुण अनित्य हैं। यद्यपि दूसरे भी शब्द आदि गुण जो अवयबि 
द्रव्यों में वर्तमान होते हैं अनित्य ही हैं, तथापि उनका दूसरे विरोधी चुणादिकों से 
भी नाश होता है। रूप आदि स्पशंपयन्त चार गुण तो आश्रय के नाश से ही नष्ट 
होते हैं, न कि दूसरे विरोधी गुण से । सूत्र की 'द्रव्यानित्यत्वात्‌' इस पद का आधार- 
रूप द्रव्य के अनित्य होने से उनमें आश्वित गुण अनित्य होते हैं यह अथ है ॥ २॥॥ 

यदि रूप्रादि स्पर्शान्त गुणों की अनित्यता में आश्रय द्रव्य की. अनित्यता प्रयो- 
जक है, तो नित्य आधार द्र॒व्यों में वर्तमान रूपादि ग्रुण नित्य हैं यह आशक्षेप 


अ० ७, आ० १, सू० ३-४ ] रूपादिचतुष्टयस्य नित्यत्वोक्ति: ३६३ 


मित्याक्षेपबछलभ्य मित्याह--- 
एतेन नित्येषु नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥ ३े ॥ 
रूपादीनामेव चतुणा नित्येष्वाश्रयेषु वत्तमानानां नित्यत्वमुक्तम। एतेनेति । 
आश्रयानित्यत्वेनानित्यत्वाभिषानेनेत्यथः । बृत्तिकतस्तु नित्येष्वनित्यत्वमुक्त- 
मित्यकारप्रइलेषस्तथाच पाथिवपरमाणुष्बग्निसंयोगान्नाश इति व्याचक्र:॥ ३ ॥ 
ततू कि पाथिवेदपि नित्यवृत्तिरूपादीनां नित्यत्वमेवेत्यतो विशिनष्टि-- 


अप्पु तेजसि वायो च नित्या द्रंव्यनित्यलात्‌ ॥ ४ ॥ 


( आर्थिक ) बल से प्राप्त होता है यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ-- एतेन > इस ( आश्रय की अनित्यता से ग्रुणों के अनित्यत्वकथन ) 
से, नित्येषु # नित्य आश्रयद्रव्यों में, नित्यत्वं  नित्यता, उक्तम्‌ > कही गई ॥ ३ ॥ 

भावार्थ--पू्व सत्र में कथित आधारद्रव्यों की अनित्यता से आश्रित गुणों की 
अनित्यता के कथन से अर्थात्‌ नित्य आधारद्रब्यों में वतमान गुण नित्य होते हैं यह 
कहा गया ॥ ३ ॥। 

उपस्कार--नित्य आश्रयद्रव्यों में वर्तमान रूप, रस, गन्ध, तथा स्पश इन्हीं 
चार विशेष गुणों की नित्यता कही गई। 'एतेन' इस सूत्र के पद का श्राधार द्रव्य की 
अनित्यत” से आश्वित गुणों से अनित्य होते हैं। इस कथन से ऐसा अथ्थ है। 

किन्तु सूत्र में नित्यों में अनित्यता कही गई ऐसा नित्यत्वं' के स्थान में अनि- 
त्यत्वं ऐसा पाठ मान कर पार्थिव परमाणुरूप नित्यों में रूपादि चार गुणों का 
नाश होता है ऐसा यहाँ प्राचीन वशेषिकसूत्रवृत्तिकार ने व्याख्या की है। ( किन्तु 
“नित्येष्वनित्यं' नित्य पाथिव परमाणुओं में अग्निसंयोग से नाश होने के कारण रूपादि 
अनित्य हैं ऐसा अर्थ करने का पाठ लेने से 'एकेन, उक्त इन दोनों की संगति न 
बनेगी यह दोष आता है। ) ॥ ३ ॥। 


'तो क्‍या पृथिवीद्रव्य में भी नित्यों में रहनेवाले रूपादि चार गुण नित्य ही 
होते हैं ?” इस प्रश्न के उत्तर में विशेष दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अप्सु--जल में, तेजसि 5 तेज में, वायौ च-और वायु में, नित्य: ४६% 
रूपादि गुण नित्य हैं, द्रव्यनित्यत्वात्‌ृ--आश्रयरूप परमाणु जलादिकों के नित्य 
होने से ।। ४ ॥ 

भावाथे--जल परमाणुओं में रूप, रस तथा स्पर्श, तेज के परमाणुओं में रूप 
तथा स्पशं, और वायु परमाणुओं में स्पश यह ग्रण आश्रयों के नित्य होने से नित्य 
हैं ।। ४ ॥। 


३६४ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


आप्यपरमाणो रूपरसस्पर्शा नित्य, तेजसपरमाणौ रूपस्पशों, वायुपरमाणौ 
स्पर्शों नित्य:। नमनु नित्येडपि वतमानानां रूपादोनामनित्यत्वे को विरोध: 
शब्दबुद्धधादोनामिव, इत्यतश्रकारेण गुणान्तराग्रादुर्भावों देखन्तरं सूचितम्‌ । 
शब्दे हि तीघ्रमन्दादिभावेन गुणाम्तरप्रादुर्भावोउनुभूयते, ज्ञानादी च ज्ञानादि- 
पिरोधो संस्कारादि:। आप्यत्तेजसवायवीयपरमाणषु रूपादिविरोधि गुणान्तरं 
न प्रादुभवरति, यदि प्रादुभवेत्तदा तद्रब्धेष्वपि दयणुकादि प्रक्रमेणा$५ष्याय व य- 
विष्वपि पू्वंबिजातोयं रूपाद्यनुभूयेत | नहि शुक्लरूपविजातीय॑ रू4 तोयतेजसोन 
वा शोतोष्णस्पशविजातोयौ स्पर्शों, उष्णं जलं शोतो वायुरित्यादिप्रतो तिस्तूपा- 
धिनिबन्धनेति भावः || ४ ॥ 
पूर्व प्रथिवोमन्तर्भाव्यानिस्येष्बनित्या इस्युक्तमिदानोमाध्यादिष्वेवाह-- 
अनित्येष्वनित्या द्रव्यानित्यलाव ॥ ५॥ 
ला 2 नमन अमल शक जज टिक ड नल सि शी । अत शक कककशटिडिसिजिमिियबई 
उपस्कार--जलीय परमाणुओं में उनके रूप, रस तथा स्पशंगुण नित्य हैं, 
तैजस परमाणुओं में उनके रूप और स्पशंगुणा, एवं वायु परमाणुओं में वंमान 
स्पशंगुणा नित्य है। नित्य परमाणुओं में वर्तमान उक्त रूपादि गुणों के अनित्य 
मानने में कौन सा विरोध होगा जंसे शब्द बुद्धि आदि गुणों के अनित्व होने में कोई 
विरोध नहीं आता, इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार ने 'च' इस शब्द से गुणान्तर 
का प्रगट न होना दूसरा हेतु सूचित किया है। शब्दगुण में तीत्र मन्द इत्यादि रूप 
से गुणान्तर ( दूसरे गुण ) का अप्रादुर्भाव प्रगट न होना अनुभव में आता है, और 
ज्ञान सुखादि आत्मगुणों में ज्ञानादिकों के विरोधी संस्कारादिक, किन्तु जलीय, 
'तैजस तथा वायु के परमाणुओं में रूपादि गुणों के विरोधी दूसरे गुण प्रगट नहीं होते। 
यदि प्रगट हों तो उनसे उत्पन्न हुये भी द्गरणुकादि क्रम से जलीय आदि अवयवबि 
द्रव्यों में भी प्रथम रूपादि गुणों के विरुद्ध जातिवाले रूपादि ग्रुणों का अनुभव होने 
रूगेगा, किन्तु जल तथा तेज से शुक्ल रूप से विरुद्ध जाति का रूप नहीं होता, अथवा 
शीत एवं उष्णस्पश के विरुद्ध जाति के स्पर्श नहीं होते हैं, जल उष्ण है, वायु शीत 
है इत्यादि प्रतीति तो अग्नि तथा जलरूप उपाधि के कारण होती है यह सूत्र का 
आशय है ॥ ४॥। 
पूव॑ग्रन्थ में पृथिवीद्रव्य को लेकर अनित्यों में रूपादि गुण अनित्य होते हैं ऐसा 
कहा था, सांप्रत केवल जलादिकों में ही कहते हैं--- 
पद्पदार्थे--अनित्येषु > अनित्य जलादिकों में, अनित्या:> अनित्य होते हैं, 
द्रव्यानित्यत्वात्‌ --जलादि द्रव्यों के अनित्य होने से ॥ ५ ॥ 
भावार्थ--जलादि अवयवादि द्वव्यों के रूपादि गुणों का आधार द्रब्यों के नाश 
से ही नाश होता है । नकि विरोधी दूसरे गुणों से भी ॥ ५ ॥ 


अ० ७, आ० १, तू० ५-६ ] पाकजरूपादिनिरूपणम्‌ ३६५. 


अवाद्यवयविरूपादय आश्रयनाशादेव नश्यन्ति न तु विरोधिगणान्तराद- 
पोत्यथें: ॥ ५ ॥। 


ननु प्रथिव्या प्रवयविरूपायामपि रूपादयो5ग्निसंयोगादेबोत्पय्यन्ते नशइयन्ति 
च, तत्‌ कथमाश्रयनाशमात्रनाश्या इत्यत आह--- 


कारणगुरापूवका: पृथिव्यां पाकजा!॥ ६॥ 
पाकजा इति | रूपरसगन्धस्पर्शा इत्यथ: | कारणगुणपृवका इति | रूपा- 
अ्यम्य घटादेयेत्‌ समवायिकारणं कपाछादि तद्गुणपूवका:। तथाच कपालरूपं 
कारणकाथसमवायप्रत्यासत््या घटरूपाद्यससवायिकारणम्‌ | एवं रसादाबपि | 
रूपर सगन्धम्पशो: रूपत्वादिगुणत्वसाक्षाह्याप्यजातिमन्तः | 
ननु चद्लुम्राह्मत्वमेव रूप/वमुपाधिरिति चेत्‌ इन्द्रियपातमात्रेण रूपमिति 


उपस्कार---जल तेज आदि अवयवि द्रव्यों के रूप, रस आदि गुण आधार- 
द्रव्य के नाश से ही नष्ट होते हैं, नकि दूसरे विरोधी गुण से नष्ट होते हैं ।। ५ ॥ 

अवयविद्रव्यरूप पृथिवी में भी रूप, रस आदि गुण अग्नि के संयोग से उत्पन्न 
होते हैं और नष्ट भी होते हैं, तो केवल आधारद्रव्य के नाश से ही रूपादि गुणों 
का नाश होता है यह नियम कंसे हो सकता है, इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार 
कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--का रणगुणपूर्वका: > समवायिकारण गुण के अनुसार होते हैं, 
पृथिव्यां - घटादि पृथिवी द्रव्य में जो, पाकज: & अग्निसंयोग से बदलते हैं ।। ६ ॥ 

भावाथ--पृथिवी में रूप, रस, गन्ध तथा स्परशस्वरूपविशेष गुण अग्निसंयोग- 
रूप पाक से उत्पन्न होते हैं तथा नष्ट भी होते हैं, अत: पृथिवीद्र॒व्य में आधा रद्रव्य 
के ना से ही रूपादि गुणों के नष्ट होने का नियम नहीं है ॥॥ ६ ॥॥ 


उपस्कार--सूत्र में पाकज शब्द से अग्निसंयोग से बदलनेवाले रूप, रस, गन्ध 
तथा स्पर्श चार विशेष गुण ऐसा अथ करना। कारणगुणपूर्वका: इस सूत्र के पद 
का रूप के आश्रय घटादि पृथिवी को जो समवायिकारण कपालादि, उसके गुणा- 
नुसार घटादि पृथिवी में रूपादि गुण होते हैं यह्‌ अर्थ है, के ऐसा होने से कपाल का 
रूप घटरूप के समवायिकारण घटरूप एक पदाथ में दोनों के संनिकष से घट के 
रूप का असमवायिकारण होता है । एवं (इसी प्रकार) रसादि गुणों में भी जानना । 
( रूपत्वादि धम्म जाति रूप हैं यह सिद्ध करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं )--रूप, रस, 
गन्ध तथा स्पर्श यह चार गुण रूपत्व, रसत्व, गन्धत्व, तथा स्पश॑त्वरूप ग्‌ णत्व- 
जाति की साक्षात्‌ व्याप्य जाति के आश्रय हैं। “चक्षुरिन्द्रियग्राह्मयता ही जातिभिन्न 
अखण्ड धरमंरूप उपाधि ही क्‍यों न मानी जाय' ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो इसका 


३६६ वेशेषिकसूत्रो पस्का र: 


प्रत्ययानुदयप्रसन्भातू । अननुसंहितोपाधेरुपहितप्रत्ययायोगादिति । डपाधि- 
व्वात्र चल्लुस्तच्चातोन्द्रियं ग्राह्मत्वशन्थ॒ ग्रहणविषयत्व॑ं तद॒प्यचाझ्षु पं रू पत्व- 
विशिष्टप्रतोत्तेश्व चाक्षुपत्वातू । चद्लुमोत्रबहिरिन्द्रियग्राह्मगुणत्वं रूपत्वम । 
अतोन्द्रियरूपाव्याप्रिरिति चेन्न चल्चुमोन्रबहिरिन्द्रियग्राह्मजातिमत्त्वस्य विवक्षि- 
तत्वात्‌ ताहशो च जाती रूपत्व॑ नोलत्वादिका चेति। नन्वेकेका एवं नीलपी- 
तादिव्यक्तयो नित्या न तु तन्न नीछत्वादिजञातय एकव्यक्तिकत्वादिति चेन्न 
नील्तरनोलतमादिधित्ययानुद्यप्रसज्ञात्‌ । धावल्यादिसम्भेदाभावकृतस्तत्र 
तारतम्यव्यवद्दार इति चेन्न प्रमाणाभावात््‌ , श्यामं रूप॑ नष्ट रक्तमुत्पन्नभिति 


उत्तर यह है कि ऐसा मानने से रूप के साथ चक्षुरिन्द्रिय का संनिकर्ष होते ही जो 
'इन्द्रिय से ग्राह्म होता है उसे रूप कहते हैं ऐसे ज्ञान के बिना भी जो यह रूप है ऐसा 
ज्ञान होता है वह न हो सकेगा, क्योंकि बिना उपाधिघधर्म के ज्ञान के उपाधिवाले 
का ज्ञान नहीं होता । यहाँ उपाधि है चक्षुरिन्द्रिय, और वह अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष ) 
है, और ग्राह्मता शब्द का अर्थ है ग्रहण ( ज्ञान ) का विषय होना, वह भी चाक्षुष- 
प्रत्यक्ष का विषय नहीं है, रुपत्वजातिविशिष्टरूप का ज्ञान तो चक्षुरिन्द्रिय से 
प्रत्यक्ष होता है । चक्षुरूप इन्द्रियमात्र से गहीत होनेवाले गुणत्व को खरूपत्व कहते 
हैं। (ऐसा होने से ज्ञान के अतीन्द्रिय चक्षुरिन्द्रिय घटित होने से तथा रूप ज्ञान 
के भी चाक्षुष न होने के कारण रूप में अतीन्द्रियता के आने की आपत्ति होने से रूप 
चाक्षुषप्रत्यक्ष क। विषय न होगा । तथा रूपत्व जाति की अपेक्षया चक्षुग्राह्मतारूप 
उपाधि के गुरु शरीर होने से तथा जातिमात्र का इस प्रकार न मानने की आपत्ति 
आने से, एवं अतीन्द्रिय परमाणुओं के रूप में चक्षुग्रह्मयतारूप उपाधि धमं के न 
रहने से भी रूपत्व उपाधि नहीं है, किन्तु जाति यह तात्पर्य यहाँ जानना । ) यदि 
'रूपत्व जाति मानी जाय तो अतीन्द्रिय परमांणुरूप में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा' 
ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि केवल चक्षुरिन्द्रिय से गरहीत होनेवाली 
जगने के आश्रय को हम रूप कहते हैं, ऐसी जाति होगी रूपत्व, भीलत्व आदि । 
( वह अतीन्द्रियरूप में रहने से उक्त अतिव्याप्ति दोष न होगा ) । “नीलरूत्व पीतत्व 
आदि रूपत्व की व्याप्य जातियां नहीं हो सकतीं, क्योंकि नील, पीत इत्यादि एक ही 
रूप व्यक्ति हैं, जो नित्य हैं, तो उनसे एक-एक नील आदि व्यक्तियों में रहने 
के कारण नीलत्वादि जाति वयों मानी जाय ? ऐसी शंका पूव॑पक्षी नहीं कर 
सकता, ऐसा मानने से ( एक-एक ही नीलादि व्यक्ति होने से ) नीकतर ( अधिक 
नील) नीलतम (अत्यन्त अधिक नील) इत्यादि ज्ञान न होगा । यदि ्वेतता गुण के 
मिश्रण के अभाव से उक्त तरत्मभाव की उक्त प्रतीति होती है” ऐसा कहो तो, इसमें 
कोई प्रमाण नहीं है। तथा “श्याम रूप नष्ट हुआ”“रक्त रूप उत्पन्न हुआ! ऐसी नीला- 


आ० ६, आ० २, सु० ५-६ ] पाकजरूपादिनिरूपणम्‌ ३६७ 


प्रतीतिश्झ/ न च सा समवायोत्पत्तिविनाशकृतेति वाच्यम्‌ समवायस्य तत्रानु- 
की + 

लेखात्‌, तस्य नित्वस्वाच्च, घटादेरप्यनित्यतायामेवंसत्यनाइवासापत्ते: समवा- 
यानित्यस्वेनब तत्राप्यन्यथाधिद्धं: सुब चत्वात्‌ | 


ननु नोलपोतादयों ग॒णा द्रव्याभिन्‍न्ना एबं धंषर्भिणोरभेदादिति चेन्न 
रूपं घटः स्पर्शो घट इत्यादिव्यबह्ाारप्रसद्भात्‌ | ननु नेदमनिष्ठ यत्तो भवत्येव 
शुक्कः पटो नीछः पट इत्यादिप्रतोतिरिति चेन्न मतुब्लोपादभेदोपबथाराद्वा 
प्रतोत्युपपत्त: | भेदे प्रमाणे सति कल्पनेयं यथाकथश्विदुपपच्यते इति चेन्‍न चन्द- 
नस्य रूपं चन्दनस्य गन्ध इत्यादिव्यपदेशबलाड्रेद्सिद्धेः, पटसुय रूपाभेदे पटव- 
द्रूयमपि त्वगिन्द्रियेण गृह्मेत,पटमानयेत्युक्ते यत्‌किद्िद्रुपमानयेत्‌ रूपमानयेत्युक्त 


दिकों के उत्पत्ति तथा विनाश की प्रतीति एक तथा नित्य नीलादि व्यक्ति मानने के 
पक्ष में न होगी । यदि श्याम नष्ट हुआ रक्त उत्पन्त हुआ इसी प्रतीति का श्यामरूप 
का समवाय नष्ट हुआ तथा रक्तरूप का समवाय उत्पन्न हुआ यह अथ है, ऐसा कहो 
तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि उस प्रतीति में समवाय का उल्लेख (नामग्रहण) 
नहीं है, और वह नित्य भी है, और इस नीलादिकों के समान घटादि पदाथ भी अनित्य 
हैं इस विषय में विश्वास न होगा, क्योंकि घटादि पदार्थों में भी उनके समवाय की 
उत्पत्ति तथा विनाश मानकर घट उत्पन्न हुआ, नष्ट हुआ यह अनित्यता हो सकने से 
चघटादि पदाथ भी नीलादिकों के समान एक तथा नित्य हो जांयगे यह कहा जा सकता 
है । "नील पीत आदि चरादि द्रव्यों से भिन्‍न नहीं हैं, क्योंकि धर्म तथा धर्मी का भेद 
नहीं होता' ऐसा पृवंपक्षी आक्षेप करे तो यह नहीं हो सकता, ऐसा धर्म-धर्मी का 
अभेद माना जाय, तो रूप घट है, स्पर्श घट है, इत्यादि व्यवहार होने लगेगा । यदि 
पूवपक्षी कहे कि यह तो इष्ट ( अभिमत ) ही है, क्‍योंकि शुक्ल पट है, नील पट है, 
इत्यादि धर्म तथा धर्मी में एकता दिखानेवाला ज्ञान तो होता ही है, तो यह नहीं कह 
सकते, क्योंकि शुक्ल शब्द के उत्तर शुक्कलवर्णवाला इस अर्थ के बोधक मतुप्‌ प्रत्यय 
का लोप मानकर अभेद गौण धर्म तथा धर्मी का अभेद मान कर 'शुक्ल पट है इत्यादि 
व्यवहार हो सकता है । यदि “शुक्ल वण तथा पट के भेदविषय में प्रमाण हो तो यह 
मतुय्‌ लोप अथवा गौण अभेद की कल्पना किसी तरह हो सकेगी । अर्थात्‌ जब रूप 
और आधार का भेद नहीं है तो उपचार (गौणता) कंसे मानी जाय ? ऐसी शंका 
नहीं हो सकती, क्योंकि चन्दन का रूप, चन्दन का गन्ध इत्यादि व्यवहार के बल से 

चन्दन तथा उसके रूप, और गन्ध का भेद सिद्ध होता है। तथा पट और उसके रूप 
को एक माना जाय तो पट के समान रूप का भी अच्धे को त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
होने लगेगा । एवं 'पट को ले आओ' ऐसा कहने पर जिस किसी रूप को ले आनेवाला 
ले आयेगा । एवं रूप को ले आओ ऐसी आज्ञा देने पर जिस किसी घटादि द्रव्य को 
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यतकिद्धिद्‌ द्रव्यमानयेत्‌ ! अस्तु तहिं भेदासेद: अत्यन्तभेदेड्त्यन्ताभेदे च 
सामानाधिकरण्यानु पपत्त रिति चेन्‍न अवच्छेदस्रेदं बिना विरुद्धयो भंदाभेदयो 
रेकन्रा सम्भवात्‌ । अन्योन्यामावत्वमव्याधप्यवृत्तिवृत्तिनित्याभाववृत्तिधमत्वा 
न्ताभावत्ववदिति चेन्न एकत्र संयोगतद्त्यन्ताभावयो: प्रतोतिबलादत्यन्ता मा व- 
स्याव्याप्यवृत्तित्वाभ्युपग मात्‌ , अन्योन्या भावे तु तथाग्रतीतेरभावात्‌ । 


तदेतद्रपं प्रुथिग्या नानाप्रकारकम्‌ , पाथसि तेर्जाप च शुक्कमेव । क्वचित्‌ 
पटादो व चित्रमपि रूपमधिकम्‌ अन्यथा तदचाक्षुषत्वापातात्‌ *पब्रत एव 
चाक्षुषद्रव्यत्वातू। न च बिजातोयरूपे रूपानारम्भः, नोछपोतादोनामारम्भे 
रूपत्वेनेचब. साजात्यस्यापेक्षितत्वात्‌ू अन्यथा तदचाह्लुषत्वापत्तरुक्तत्वात्‌ | न 
चावयवरूपोपग्रहेणवावयविग्रहः अवयवानामपि चित्रतया नीरूपत्वप्रसड्भात , 


आज्ञा पानेवाला ले आवेगा । यदि 'शुक्ल पट है इस प्रतीति में शुक्लवर्ण तथा पटत्व 
के एक अधिकरण में प्रतीति के अन्यथा न बन सकने से शुक्लरूप तथा पट का भेद 
तथा अभेद होनों मानेंगे, क्योंकि शुक्लवर्ण तथा पट का अत्यन्त भेद तथा, अत्यन्त 
ऐक्य मानने के पक्ष में प्रदशित सामानाधिकरण्य प्रतीति नहीं हो सकती ऐसी शंका 
पृव॑ंपक्षी करे तो यह भी ठीक नहीं, क्योंकि अवच्छेद ( विशेषण ) के भेद के विना 
विरुद्ध भेद तथा अभेद एक पदार्थ में नहीं रह सकते (अर्थात्‌ व्याप्यवृत्ति अन्योन्या- 
भाव (भेद) का अवच्छेद ( विशेषण ) भेद होना असंगत है ) यदि अन्योन्याभावत्व 
(भेदत्व, ) अव्याप्यवृत्ति ( भेद ) में रहता है, नित्य अभाव में वतंमान धरम होने से 
अत्यन्ताभावत्व के समान, इस अनुमान से भेद को भी अव्याप्यवृत्ति मान छंगे' ऐसी 
पृवपक्षी शंका करे तो यह भी नहीं हो सकता, एक वृक्षादिकों में अग्रभाग में कपि के 
संयोग तथा मूलभाग में उसके अभाव इन दोनों की प्रतीति होने के कारण अत्यन्ता- 
भाव को अव्याप्यवृत्ति ( एकदेशवृत्ति ) माना जाता है, किन्तु “वक्ष कपिसंयोगी 
नहीं है' ऐसी प्रतीति न होने के कारण भेद को अव्याप्यवृत्ति नहीं माना जा सकता । 

वह यह रूप नामक गुण पृथिवी द्रव्य में शुक्ल, नील, पीत, रक्त, हरित, 
कपिष, तथा छित्र भेद से अनेक ( सात ) प्रकार का, और जलरू तथा तेजद्रब्य में 
शुक्लरूप ही है। किसी-किसी पट आदि में चित्र नाम का भी छः: रूपों से अधिक 
रूप है, नहो तो उस चित्र ( अनेक रज्भवाले ) पट का चारक्षुषप्रत्यक्ष न होगा, 
क्योंकि रूपाश्रय ही द्रव्य का चाक्षुपप्रत्यक्ष होता है। 'अवयवों के विरुद्धजाति- 
वाले अनेक रूपों से अवयविद्रव्य में एकरूप की उत्पत्ति नहीं हो सकती । ऐसी 
पृव॑ंपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि नील, पीत इत्यादि रूपों के उत्पत्ति में रूपत्व- 
धरम से ही समान जातीयता आवश्यक है, नहीं तो उस चित्ररूपवाले पट का प्रत्यक्ष 
न होगा यह दोष कहा है। अर्थात्‌ रूपत्वरूप से कारणता होने के कारण यदि 
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यत्र वा पाकातू परमाणुषु चित्र रूपं तत्रेव तत्परम्परारब्धपटादौ चित्ररूपो- 
पपत्तेः । न च हरीतकर्या रसो5पि चित्र इति वाच्यम्‌ हरोतक्या नोरसत्वैदपि 
दोषाभावात्‌, पड़सत्वव्यवहारस्तु तत्तद्रसगुणकारितया। एवं गन्बोंडवि न 
चित्र: सोरभासौरभवदवयवद्वयस्यानारम्भकत्वात | ककल्यादो क्वचिद्तयते 
तैकत्यं क्वचिन्माधुय तथाच कतमों रक्तः ककंट्यामिति चेन्म्राधुयंसेष । गण- 
विरोधेन कर्थ तथा स्थादिति चेत्‌ तदवयवे तैक्त्याभाबात्‌। तथाउनुभवः 
कथमिति चेत्‌ ककटोमक्षणक्षुभितरसनाग्रवत्तिपित्तद्रव्यस्थ तिक्ततापलस्थ,तू, 
तत एवं कदाचिन्मुखमपि तिक्तायते। हरीतक्यामाप कथमियं न गतिरिति 
चेन्‍न तद्वयवंषु कषायमाघुयंडवणादिनानारसानुभवादित्यलं पल्चवेन | 


विरुद्ध जातिवाले अवयवों के अनेक रूपों से चित्ररूप न मानने पर भी अवयवों के 
चित्ररूप से उसकी उत्पत्ति होने से कोई बाधक न होने के कारण अवयवी का 
प्रत्यक्ष न होगा । किन्तु नवीन नेयायिकों ने चित्ररूप नहीं म।ना है क्‍योंकि अवयवों 
के विशेषों में वर्तमान रूपों के भेद से ही अवयवी का ग्रहण हो सकता है नहीं 
तो चित्ररूप के समान चित्ररस भी मानना पड़ेगा यह उनका आशय है) ॥ 
“अवयवों के रूपों के ग्रहण से ही अवयवी का ग्रहण हो जायगा', यह नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि अवयव भी चित्र होने से विरोध के कारण रूपरहित हो जांयगे, 
अथवा जहाँ पाक से परमाणुओं में ही चित्ररूप होता है वहीं पर उन परमाणुओं के 
दथणुकादि क्रमपरम्परा से उत्पन्न पटादि अवयवि द्वव्य में चित्ररूप हो सकता है । 
यदि ऐसा है तो हरीतकी (हर ) में रस भी चित्र होगा' ऐसा नही कहा जा सकता, 
क्योंकि हरीतकी ( हरें ) में रसन होने पर भी दोष नहीं होगा, षड्स पृथिवी 
द्रव्य होता है यह प्रवाद ( मत ) तो उन २ मधुरादि रसरूप गुणों को करने 
के कारण है। इसी प्रकार गन्धग्रुण को भी चित्र मानने की आवश्यकता नहीं है, 
सुरभि तथा असुरभि गन्धवाले विरुद्ध अवयवों से कार्यंगन्ध उत्पन्न नहीं 
हो सकता । “कर्कटी ( खीरा ) आदिकों में कुछ अवयवों का तिक्त तीता रस 
का तथा कुछ अवयवों में मधुर रस का अनुभव होता है, तो उस कर्कटी में कौन 
रस माना जाय”, तो मधुररस मानना ही उचित है। "'तिक्त तथा मधुर रस का 
परस्पर विरोध होने के कारण यह कंसे होगा' ऐसा कहो तो, उसके अवयवों में तिक्त 
( तीतापन ) न होने से । तो उस 'ककटी में तिक्त रस का अनुभव कैसे होता है' ? 
ऐसा कहो तो उस ककेटी के खाने से क्षुभित हुए जिह्ना के अग्रभाग में वर्तमान पित्त - 
रूप द्रव्य की तिक्तता की उपलब्धि ( ग्रहण ) होने के कारण, उसी से कदाचित्‌ मुख 
का भी तिक्त ( तीते ) के समान अनुभव होता है। तो 'हरीतकी ( हरे ) में भी 
यही प्रकार क्‍यों न माना जाय !” ऐसी शंका यदि पूवंपक्षी करे तो यह नहीं हो 
सकता, क्‍योंकि हरीतकी के अवयवों में कषाय, मधुरता, लवण ( खारापन ) 
२४ बे० 
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तश्च रूप॑ नयनसहकारि | नन्वेबं वायो रूपाभावस्य तमसश्र कथ्थं चाश्लुब- 
तेति चेन्न भावप्रह एवं रूपस्य नयनसहकारित्वात्‌ , विषयालोकचक्षुषां त्रयाणा- 
सपि रूपाणि चाह्लुषप्रतोतिप्रयोजकानि | 


रसो5पि रसत्वजातिमान्‌। रश।स्व रसनेन्द्रियमात्रजन्य साक्षात्कार विषय- 
जाति: तादशजातिमच्त्वव्व रसत्वम । सोष्यं जीवनपुष्टिबलारोग्यद्ेतु: रसनसह- 
कारी । रसनेन्द्रियप्राह्मगुणत्वव्याप्यजातिमक्त्व॑ रसत्वम्‌ू , तथासति नातोन्द्रिय- 
रसाव्याप्तिः । छ् 

घ्राणमात्रप्राह्मो गुणों गन्धः | घ्राणमात्रग्राह्मगुणत्वव्याप्यजातिमत्त्व॑ गनन्‍्ध- 


इत्यादि नाना प्रकार के रसों का अनुभव होता है। इस विषय में अधिक विस्तार की _ 


आबद्यकता नहीं है । 

वह उक्त स्वरूप रूप नामक विदेषगुण चाक्षुषप्रत्यक्ष की उत्पत्ति में सह- 
कारिकारण है। ऐसा मानने से “ायुद्रव्य में रूप के अभाव, तथा अन्धकार 
का चाक्षुपप्रत्यक्ष कैसे होगा ?” ऐसा पूर्वपक्षी आक्षेप नहीं कर सकता, क्योंकि 
भावरूप पदार्थों के चाक्षुषप्रत्यक्ष में ही रूपग्रुण चाक्षुषप्रत्यक्ष सहायक होता है। 
विषय, आलोक (प्रकाश) तथा चक्षु इन तीनों के रूप चाक्षुषज्ञान होने में प्रयोजक हैँ 
(अन्यथा रक्तप्रकाश में वततमान शंख का रक्तरूप से, तथा पित्तदोष से दृषित चक्षुरि- 
न्द्रिय के संनिकृष्ट पदार्थ का पीतरूप से ग्रहण न होगा । किन्तु विषय में वर्तमान रूप 
ही कारण है, आलोकादिकों के भी विषय होने से रक्तप्रकाश में स्थित हांख का 
रक्तरूप से ज्ञान होना भी संगत हो जायगा' ऐसा नवीन नैयायिकों का मत है ) । 


रसत्वजातिविशिष्ट गुण का नाम रस है। रसनेन्द्रिय ( जिद्धा ) मात्र से उत्पन्न 
प्रत्यक्ष का विषय जाति है रसत्व, उस जाति का आधार होना ही रसगुण में रसत्व 
है, वह यह रसगुण जीवन, शरीरपुष्टि, बल तथा आरोग्य (निरोगता) का कारण 
है ( इससे मरण, कृश होना, दुबंशता भी सूचित होती है, क्योंकि ये भी रस से 
उत्पन्न होते हैं । गन्ध, स्पश आदि गुण रसग्रहण से ही जीवनादिकों में उपयोगी होते 
हैं अत: उनमें ये सब नहीं कहे हैं) । तथा रस रसनेन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष ये सहायक कारण 
हैं। रसनेन्द्रिय से ग़ृहीत होनेवाली गुणत्वव्याप्यरसत्वजाति का आधार होना 
ही रसगुण में रसत्व है, ऐसा लक्षण करने से अतिन्द्रिय परमाणु रस में अव्याप्ति 
दोष न होगा । 

केवल प्राणेन्द्रिय से प्रत्यक्ष होनेवाले गुण का नाम है गन्ध । केवल प्रारोन्द्रिय 
से ग्रहण होने योग्य गुणत्व की व्याप्य गन्धत्व जाति का आश्रय होना गन्ध में 
गन्धत्व हैं, ऐसे जातिघटित लक्षण से अतीन्द्रिय गन्ध में अव्याप्ति दोष न होगा । 
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त्वमू , स च सुरभिरसुरभमिश्रेति द्विविधः | यद्दा प्रथिवोबृत्तिमात्रवृत्तिगुणत्व साक्षा- 
दुव्याप्यजातिमर्तवं गन्धत्वम्‌ । 

एवं स्परशोशपि स्पशत्वजातिसान्‌ गुणः। त्वगिन्द्रियमात्रप्ाह्मगुणत्वस/क्ष- 

याप्य जातिमत्त्व स्पशत्वप्‌ | द्रव्यचतुष्टयवृत्तिश्वायम्‌ | अनुष्णाशो तशीतीष्ण- 

भेदात त्रिविष: । 

इृदानों प्सद्भगात्‌ पाकज्ञप्रक्रिया चिन्त्यते--तत्र कायकारणप्मुद्दाय एब 
पच्यते इति पिठरपाकबादिन: | 

पोलवः--परमाणव एवं स्वतन्त्राः पच्यन्ते, तत्रेव पूचरूपनाशाग्रिप्तरूवाद्यु- 
त्पत्ति: कारणगुणपक्रमेण चावयविनि रूपाद्युत्पद्मयते इति पोड़पाकवादिन: ! 

अन्नेदं तक्त्त्य। आपाके निःक्षिप्तस्य घटादेरामद्रत्यस्थ वह्िना नोदनाद- 
भिघाताद्वा तदारम्भकेष परमाणुष द्वव्यारम्भकसंयोगविरोधिविभागेनारम्मक- 
संयोगनाशे द्रव्यनाशावश्यम्भावात्‌ | हृश्यते दि स्थाल्यामाहितानां तण्डु छादोना- 
मप्यधःसन्तापनमात्रेण भजनात्तदानोमेब नाशः, क्षोरनोरादोनाम्वात्यन्तमुल्ब- 


वह गन्धगुण सुगनन्‍्ध और दुगन्ध इस भेद से दो प्रकार का है अथवा केवल पृथिवीद्रव्य 
में वर्तमान गुणत्व की साक्षात्‌ व्याप्यजाति का आधार होना ही गन्ध में गन्धत्व है । 

इसी प्रकार स्पर्शत्व जाति के आश्रय गुण का नाम है स्पशंगुण । केवल त्वचा 
इन्द्रिय से गृहीत होनेवाली ग्रुणत्व की साक्षात्‌ व्याप्यजाति का अधिकरण होता ही 
स्पशगुण में स्पशत्व है। यह स्पशंगुण पृथिवी, जल, तेज तथा वायु ऐसे चार द्रव्यों में 
रहता है, जो अनुष्णाशीत, शीत तथा उष्णभेद से तीन प्रकार का है । 


साम्प्रत प्रसड्भ से प|कज प्रक्रिया का विचार करते हैं--उसमें कार्य तथा कारणों 
का समुदाय ही पाकज (तेज के संयोग से बदलता) है ऐसा पिठर (अवयविद्रव्य) में 
पाक माननेवाले नयायिकों का मत है । और फेवल पीलू (परमाणु) ही स्वतंत्र होकर 
पकते हैं, उन्हीं में पृर्वश्यामरूपादिकों का नाश होकर आगे रक्तरूप आदि गुणों की 
उत्पत्ति होती है, और कारणगुणों के क्रम से अवयविद्रव्य घट फल आदिकों में 
रूप, रसादिगुणों की उत्पत्ति होती है, ऐसा पीलुपाकवादि वशेषिकों का मत है । 
यहां पर यह तत्त्व (सिद्धान्त) है कि आपाक ( आंबे ) में रखे हुए घट, फल आदि 
आम ( कच्चे ) द्रव्य का अग्नि, तृण आदि की उष्णता के नोदन अथवा अभिषात 
नामक संयोग से घटादि अवयवि द्रव्यों के उत्पादक परमाणुओं में घटादिद्वव्य के 
उत्पादक संयोग के विरोधी विभाग से घटादियों के आरम्भक परमाणुओं का पूर्व 
संयोग के नष्ट होने पर घटादि द्रव्य का नाश अवश्य होगा । क्‍योंकि ( स्थाली ) 
घटुली में रखे हुए तण्डुल ( चावल, दाल ) इत्पादिकों का बठुली के नीचे केवल 
अग्नि के सनन्‍्ताप से भूृंज जाने से तत्काल नाश हो जाता है, और दूध तथा जल कढ़ने 


३७२ द वेशेषिकसूत्रो परकार: 


णता | तथा चापाके वहिज्वालाजालाभिद॒तानां द्रव्याणामबस्थानमिति महतो 
प्रत्याशा । किक्व यदि द्र॒व्यनाशस्तदा मध्यभागे पाकानुपपत्तिः न हि दृढत- 
रावयवान्तरावरुद्धे मध्यभागे तेज:संयोगासम्भावना येन तत्न इयामादिनिदृत्ति: 
स्यात्‌ , तथा च इयामा अवयवाः अवयबी च रक्त इति महद्वेशसम्‌। नल 
सच्छिद्राण्येवावयब्िद्रव्याणि, कथमन्यथा कुम्मादावन्तनिहितानां तेल्घृतादीनां 
स्यन्द्नं श्रपणव्ब, तथा च मध्यभागेडप तेजःसंयोग:ः स्थादेवेति चेन्न मूत्तोनां 
हि 2 कप पक । शक डि फीकी यम टिक आकर जज कर लेटर मम शिल लत लीजपल ली 3४ कक 


लगता है, यह भी देखने में आता है, तब आपाक (आंवे) में रखे हुए अग्नि को ज्वाला 
से अभिहतत ( अभिघात संयोगवाले ) घटादि द्रव्य पूर्ववत्‌ रहते हैं यह केवल वही 
आशामात्र है ( यदि जहां नाश का प्रत्यक्ष होता है वहां ऐसा मानेंगे, किन्तु पर- 
माणुओं का नाश तो अप्रत्यक्ष है, तस्मात्‌ इसमें क्‍या प्रमाण, ऐसी पृव॑पक्षी शंका करे 
तो शंकरमिश्र दूसरा दोष देते हुए कहते हैं कि) --और यदि आंवे में रखे घड़े का नाश 
होता हो तो, घट के मध्यभाग में पाक नहीं सकेगा, क्योंकि अत्यन्त इढ़ दूसरे 
अवयबों से घिरे हुए मध्यभाग में अग्निरूप तेज के संयोग की संभावना नहीं हो 
सकती, जिससे मध्यभाग में ( घट के भीतर ) धश्यामादिपूर्वरूप की निवृत्ति हो, 
ऐसा होने से घटके अवयव इयाम तथा घटरूप अवयवी रक्त ऐसा प्राप्त होने से बड़ा 
भारी वैशस ( वैषम्य ) होगा । यदि 'घटादि अवयदविद्रव्य सच्छिद्र होते हैं, अन्यथा 
घट के भीतर रखे हुए तेल, घृत आदि द्रव्यों का बाहर स्यन्दन ( चूना ) श्रवण 
(पकना) यह भी न हो सकेगा, ऐसा होने के कारण घट के मध्यभाग में तेज (अग्नि) 
का संयोग अवश्य होता है, जिससे उक्त वेषम्यदोष न आवेगा' ऐसी पूर्वपक्षी (पिठर- 
पाकवादी ) शंका करे तो, यह असंगत हैं, क्योंकि मूर्त अनेक द्र॒व्यों का समान (एक) 
देश में रहने का विरोध होता है, अतः दूसरे अवयवों. से संयुक्त मध्यभाग में तेज का 
संयोग नहीं हो सकता । 

इस पिठरवादी के मत का जो खण्डन हांकरमिश्र ने पीलुपाकवादियों के मत से 
किया है उससे यह विचार हो सकता है कि यदि मूत द्रव्यों के संयोग से समानदेशता 
का विरोध माना जाय तो वह समानसंयोगविशेष को. लेकर ही माना जायमा 
नहीं तो प्रचय (शिथिलता प्रयोजक) संयोग युक्त तुलक (रूई) के भीतर प्रकाश का 
जाना, तथा सूक्ष्म रेशम के वस्त्र से जल का निकलना, तथा स्पंदन (हिलना) आदि 
क्रिया भी जो प्रत्यक्ष से गृहीत होती है नहीं बन सकेगी, अतः अवयवसंयोग, तथा 
तेज का संयोग आदि समान नहीं हो सकते, उनके समान न होनेसे उस संयोग के साथ 
समानदेशता का विरोध नहीं हो सकता, अतः पिठर॒पाकवाद भी युक्त ही है। ( इस 
विषय में कणाद ( रहस्यग्रन्थ में और विस्तार देख लेना चाहिये ) । ( आगे पील« 
वाद पर पूर्वपक्षिमत से शंकरमिश्र शंका दिखाते हुए कहते हैं कि )--यदि उक्त 
प्रकार से आंवे में डाले हुए घटादि द्रव्य का नाक्ष होता हो तो, बाहर निकालने पर 
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समानदेशताबिरोधात्‌ , अवयवान्तरसंयुक्ते मध्यभागे तेज:संयोगासम्मवात्‌ । 
ननु यदि द्रव्यनाशः कर्थ तहिं स एवायं घट इति प्रत्यभिज्ञा, कथ वा सबवाध्वव- 
स्थाप्त आपाकादों घटादेसस्‍्ताहशस्यव दर्शनम, घटादेरुपरि निहितानां शराबोद 
ख़नादोनां तथेब दशनं घटांदिस्फटने हि तेषां पातः स्यात्‌ , कथ वा याबनन्‍्त 
एबापाके निहितास्तावन्त एव पुनः प्राप्यन्ते परमाणुभिद्द अणुकारिप्रक्ररेण न्यूना- 
नामिधकानां वा तदानोमारम्मसम्भवात्‌ , कथं वा तावत्पांरमाणान्येव घटादो 
न्‍्यापाकोत्तोणोन्युपलभ्यन्ते, रेखोपरेखादिविह्िविछोपो वा कथं न भवेत्‌ , 
तथा चावयविष्वेव पाक इति चेत्‌ मेवम्‌ , सूच्यग्रेण घटादों त्रिचतुर त्रस रेणुवि- 
भागे सति द्रव्यारम्भकसंयोगनाशे द्रव्यनाशे सबौसामनुपपत्तोनामुभयसमाधे 
यत्वात्‌ न हि तन्न द्रव्यं न नशइयतीति पिठरपाकवादिनो5षि बवतुमुत्सहन्ते । 
तत्रापि घटादयो न नइ्यन्ति कवतिपयावयवनाशेड्प्यत्रशिष्टाबयवमाश्रित्य 
कार्यावस्थान प्तम्भवादन्यथा प्रत्यभिज्ञानायनुपपत्तिरेवेति मोमांसकाः । 


वही यह घट है' ऐसी प्रत्यभिज्ञा ( पहिचान ) कंसे होगी, अथवा संपूर्ण अवस्थाओं 
में आंवे में वसा ही घट कंसे दिखाई पड़ेगा, एवं घटादिकों पर रखे हुए किसोरे पुरवे 
आदि बसे ही क्‍यों दिखाई पड़ेंगे बल्कि घट के नष्ट होने से दे गिर जोंयगे, अथवा 
जितने ही आंवे में रखे गये थे उतने ही पुनः क्यों प्राप्त होते हैं। क्योंकि स्वतन्त्र पर- 
माणुओं से हचणुकादि क्रम से कम ( न्‍्यून ) अथवा अधिक उस समय उत्पन्न हो 
सकते हैं । अथवा केसे आंवे से निकालने पर भी उतने ही परिमाणवाले ही क्‍यों 
पाये जाते हैं ? अथवा रेखा ( ककीर ) उपरेखा ( पास की लकीर ) आदि चिह्नों 
( निज्ञानों ) का लोप कैसे न होगा (अर्थात्‌ घट पर किये हुए निशान क्‍यों न मिट 
जांयगे ), ऐसा होने से यह सिद्ध होता है कि अवयवि घट में ही पाक होता है. इस 
शंका का उत्तर पीलपाकवादी ऐसा करते हैं कि ऐसा नहीं, क्योंकि सूची (सूई) 
के अग्रभाग से घटादि द्रब्यों में छेद होने के समय तीन या चार त्रसरेणओं» का 
विभाग होने पर उसके घट के उत्पादक पूर्वसंयोग का नाश होने के कारण घटरूप 
अवयविद्रव्य का नाश होने के कारण संपूर्ण पिठरवादी ने दिये दोषों का पिठर 
तथा पीलुपाकवाद ऐसे दोनों मत से समाधान होने की योग्यता समान ही है 
( अर्थात्‌ दोनों का उक्त आपत्तियों का समाधान करना प्राप्त है ) क्योंकि उस अव- 
स्था में घटद्रव्य का नाश नहीं होता ऐसा पिठरपाकवादी नेयायिक भी नहीं 
कह सकते । 
उस अवस्था में भी घटादि अवयवि द्रव्य नष्ट नहीं होते, क्योंकि कुछ अवयवों 
का नाश होने पर भी अवशिष्ट ( न नष्ट हुये ) अवयवों के आश्रय से घटरूप 
आअवयवि द्रव्य की स्थिति हो सकती है, नहीं तो 'बही यह घट है यह प्रत्यभिज्ञा न 


३७४ वैशेषिकसूत्रो परकार: 


ते तु तावदवयबावस्थानयोग्यस्य घटादेः स्वल्पेष्ववयवेषु कथ॑ं वृत्ति: स्या- 
दिति प्रष्टटया: | अविनष्ट एवं पटे परिमाणसल्लो चवबदेतदुपपत्स्यते इति तेषामुत्त- 
रमिति चेन्न कठिनतरावयवानां काप्ठपाषाणस्तम्भकुम्मादोनां सक्लीचविकाशयो 
रद्शनात्‌ | घटादिनाशकाभिमतेन तत्परिमाणमेव नश्यतोति चेन्‍न परिमाणम्या- 
भ्यनादीकनाइयत्वात्‌ घटादिध्रत्यभिज्ञानवतू सूचीइछनस्थल्े परिमाणस्थापि 
प्रत्यभिज्ञायमानत्वात्‌ , त्वन्मते तन्‍्नाशस्याप्यनुपपत्तेरिति दिक | 
येषा मते द्रव्यारम्भकसंयोगप्रतिद्वन्द्रो तदप्रतिदन्द्ी च विभाग एकयेवाव- 
यवप्रक्रियया जन्यते तेषां इृधणकनाशमार भ्य नवमक्षणे दृणकान्तरे रक्ताद्य॒त्पत्ति- 
रेकस्मिन्नेव परमाणो क्रियाचिन्तनात्‌ । तथा हि-बहिना नोदनाद दथणुकारम्मके 
परमाणो कम, ततो विभागस्ततो द्रव्यारम्भकसंयोगनाशरततो दयणकनाशः नष्टे 
चणुके केवले परमाणाबग्निसंयोगाच्छथामादिनिशृत्तिः | इयामादो निवृत्त अन्य- 


हो सकेगी, ऐसा मीमांसकों का मत है। उन मीमांसकों से हम यह प्रइन कर 
सकते हैं कि-उतने ( जितने अवयवों से वह बना था ) अवयवों में रहने की 
योग्यता रखनेवाले वे घटादि अवयवि द्रव्य अल्प ( कम ) अवयवों में कसे रह 
सकते हैं। “यदि नष्ट न हुये ही पट में परिमाण के संकोच के समान 
यह भी हो सकेगा! ऐसा मीमांसकों का उत्तर हो तो, यह भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि अत्यन्त कठिन ( कड़े ) अवयव वाले लकड़ी, पत्थर, स्तम्भ ( खम्बा ) तथा 
घटादि द्रव्यों में संकोच तथा विकास देखने में नहीं आता । यदि “'घटादिकों के नाश 
करनेवाले के अभिप्राय से उनका परिमाण ही नष्ट होता है' ऐसा कहो तो, यह 
भी नहीं हो सकता क्‍योंकि परिमाण ग्रुण केवल आश्रय के नाश से ही नष्ट होता 
है, वही घट है इस प्रत्यभिज्ञा के समान सूची ( सुई) से छेद करने के स्थल में 
परिमाणकी प्रत्यभिज्ञा होती है। आपके मत में ( मीमांसक के मत में ) उसका 
नाश भी नहीं हो सकता ऐसा मीमांसक के मत के खण्डन का प्रकार है। 


जिनके मत में घटादि द्रव्य के उत्पादक संयोग का विरोधी तथा अविरोधी 
दोनों प्रकार का अवयवों का परस्पर विभाग एक ही परमाणुओं की क्रिया से उत्पन्न 
होता है, उनके मठ में दचणुक द्रव्य के नाथ के क्षण से लेकर नवभक्षण में दूसरे 
उत्पन्न हुए दृच्णक में रक्त आदि गुणों की उत्पत्ति होती है, एक ही परमाणु में 
क्रिया मानने से । वह इस प्रकार है--वकह्चि फे नोदनसंयोग से पूर्व दृचणुक द्रव्य के 
उत्पन्न करनेवाले परमाणु में क्रिया होती है, उससे परस्पर परमाणुओं का विभाग 
होता है। जिससे पूर्व दृचणुक द्रव्य का उत्पादक परमाणुओं का पूर्वसंयोग नष्ट होकर 
पृरवंद्रदभक का नाश होता है। (१) दृधणुक का नाश होने पर केवल स्वतन्त्र पर- 
आाणु में अग्निसंयोग से पुवंश्यामादि रूप निवृत्त हो जाता हैं ( २) श्यामादि रूये 


अथ० ७, आ० १, सू०६ ;ैे क्षणप्रक्रिया ३७५ 


स्मादरिनिसंयोगाद्रक्तायुत्पत्तिः । रक्तादाबुत्पन्ने परमाणुक्रियानिवृत्तिस्तदनन्तर- 
महृष्टबदात्मसंयोगातू परमाणों कम ततो विभागः ततः पूबसंयोगनिवृर्ति: 
ततः परमाण्बन्तरेण द्रव्यारम्भकः संयोग: ततो दृथणुकोत्पत्ति: उत्पन्ने इथणुके 
कारणगुणप्रक्रमेण रक्तायुत्पत्ति: इति नव क्षणाः। यदि पूवक्रियानिवृत्तिक्षण एव 
क्रियान्तरमुत्पयते तदा, यदि तु पूवक्रियानिवृत्त्यनन्तरकालछे क्रियान्तरमुत्वय्यते 
तदा दश क्षणाः | 

विभागजविभागाद्युपगमे5पि यदि द्वव्यारम्भकसंयोगनाशविशिष्ट कालम- 
पेक्ष्य विभागजो विभागस्तदा दशक्षणा: यदि तु द्रव्यनाशविशिष्ट कालमपेद्य 
विभागेन विभागान्तरं जन्यते तदैकादशक्षणा प्रक्रिया) तथा हि-द्वथणुकनाशबि- 
भागजविभागावित्येक:ः कालःततः पूवसंयोगनाशइयामा दि निवृत्तो उत्तर संयोगर- 
क्तायुत्पत्ती उत्तरसंयोगेन बिभागजविभागक्रियानिवृद्दी ततो द्वव्यारम्भानुगुणा 
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निवृत्त होने पर दूसरे अग्निसंयोग से रक्तादि रूप उत्पन्न होता है। ( ३ ) रक्तादि 
रूप उत्पन्न होने पर पूवंपरमाणु की क्रिया निवृत्त होने के पश्चात्‌ उस बननेवाले 
घट के आगे भोगकर्ता आत्माओं के अद्ष्टवाले आत्माओं के संयोग से पुनः दूसरे 
परमाणु में उत्पादकक्रिया होती है ( ४ ) उससे देशविभाग (५) उससे पृव॑देश- 
संयोग की निवृत्ति (६) पश्चात्‌ इस ( परमाण्‌ से दूसरे द्वथणुक द्रव्य का उत्पादक 
संयोग (७) पश्चात्‌ दूसरे दृच्णुक द्रव्य की उत्पत्ति (८) दृचणुक के उत्पन्न होने 
पर उसमें परमाण्‌ रूप कारण के रक्तरूप के क्रम से रक्त रूपादिकों की उत्पत्ति 
होती है । ऐसे नव क्षण होते हैं, किन्तु यह नव क्षण की प्रक्रिया यदि पूवंनाशक 
क्रिया के निवृत्ति के क्षण ही में दुसरी उत्पादकक्रिया उत्पन्न होती है ऐसा मानने, के 
मत से है, और यदि पूर्वननाशक क्रिया के निवृत्त होने के पश्चात्‌ दूसरे क्षण में 
दूसरी उत्पादकतक्रिया उत्पन्न होती है, ऐसा माना जाय तो दश क्षण होते हैं । 


यदि विभाग से विभाग उत्पन्न होता है, ऐसा मार्नें तो कालविशेष की अपेक्षा 
से दशा तथा एकादश क्षण की प्रक्रिया होती है, इस अभिप्राय से शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--विभागजन्य विभाग आदि मानने में भी यदि द्रव्यारम्भक पूर्वंसंयोग- 
नाशवले समय की अपेक्षा कर विभाग से विभाग उत्पन्न हो तो, दक्ष क्षण होते हैं 
और यदि द्थणुकरूप द्रव्य के नाशवाले काल की अपेक्षा कर एक विभाग से दूसरा 
विभाग उत्पन्न होता है तो एकादश क्षण होते हैं, ऐसी प्रक्रिया ( प्रकार ) है। 
वह इस प्रकार है कि प्वंद्रधणुक का नाश, तथा विभागजन्य विभाग यह एक 
काल है ( १ ), पश्चात्‌ पूवंसंयोग का नाश, तथा पू्वश्यामादि रूप की निवृत्ति (२) 
बाद उत्तरप्रदेशसंयोग तथा रक्तरूपादिकों की उत्पत्ति (३ ), पश्चात्‌ उत्तरसंयोग 
से विभागजन्य विभाग एवं क्रिया की निवृत्ति ( ४ ), पश्चात्‌ दूसरे दृचरणुक द्रव्य 
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परमणणक्रिया, क्रियातो विभागो विभांगात्‌ पूत्र संयो गनिवृत्तिस्ततों द्रव्यारम्भकः 
 संयोगस्ततो द्वव्योत्पत्ति: उत्पन्ने द्रव्ये रक्ताय त्पत्तिः इति दशक्ष णा: | 

... यदा त द्रव्यविनाशविशिष्ठट काह्मपेक्ष्य जिमागेल विभागों जन्यते तदक- 
क्षणवृद्धया एकादश क्षणा:। तथा हि--द्रव्यविनाशः ततो विभागजविभागशया- 
मादिनिवृत्ती ततः पूवेसंयोगनाशः तत उत्तरसंयोगरक्तायुत्पत्तो ततो विभागज- 
विभागकमणोनिवृत्तिः ततः परमाणों द्रव्पारम्भानु गुणा क्रिया ततो विभाग: पृष- 
संयोगनिवृत्ति: द्रव्यारम्भ कसंयोगोत्पत्ति: इथणको त्पत्ति: रक्तादुत्पत्तिश्वेत्येकादश 
क्षणा:। एकस्मिन्नेव परमाणों क्रियाक्रियोपरमचिन्तनादेवम | परमाण्वन्तर 


की उत्पादक के अनुकूल परमाणुओं में क्रिया ( ५ ), क्रिय। से विभाग ( ६ ), 
विभाग से पूव॑ंसंयोग का नाश ( ७ ), पदचात्‌ दूसरे दृथणुव द्रव्य का उत्पादक पर- 
माणुओं का परस्पर संयोग (८), पश्चात्‌ उससे दूसरे द्य्रणुकरूप द्रव्य की उत्पत्ति 
( ९ ), परचात्‌ उत्पन्न हुए दृधणुकद्रव्य में रक्तरूपादियों की उत्पत्ति ( १० ) ऐसी 

दश्श क्षण की प्रक्रिया है । 

किन्तु जब पूर्वाद्र्रणुकद्रव्य के नाशवाले काल की अपेक्षा कर परमाणुओं 
के परस्पर विभाग से देश के साथ विभाग होता है तव एक क्षण की वृद्धि होने 
के कारण एकादश क्षण होते हैं। वह इस प्रकार है--कि पूर्वद्रधणुक का विनाश 
( १ ), उसके पश्चात्‌ पूर्वप्रदशित विभागजन्य विभाग, तथा श्यामादि पूव॑रूप 
की निवृत्ति (२), पश्चात्‌ दृधणुक का आरम्भक परमाणु द्वय के संयोग का नाश 
(३), पश्चात्‌ उत्त रदेशसंयोग, तथा रक्त रूपादिकों की उत्पत्ति (४), पश्चात्‌ विभाग- 
जन्य विभाग तथा पूवक्रिया की निवृत्ति (५), पश्चात्‌, परमाणुओं में दूसरे दथरणुकरूप- 

द्रव्य की उत्पत्ति के अनुकूल उत्पादक क्रिया (६), पश्चात्‌ उससे देश से विभाग (७) 
. पू्वदेशसंयोगनाश (८), तथा उसके पश्चात्‌ दूसरे हृथणुकरूप द्रव्य के उत्पादक 
परमाणुओं के संयोग की उत्पत्ति ( ९ ), पश्चात्‌ दुसरे द्यणुकरूप द्रव्य की उत्पत्ति 
(१० ), पश्चात्‌ रक्तादि रूप की उत्पत्ति (११) । इस प्रकार एकादश क्षण होते हैं । 
एक ही परमाणा में पूवंद्रदणुकनाशक क्रिया का नाश तथा दूसरे द्वथणुकद्रव्य की 
उत्पादक क्रिया मानने के पक्ष में यह प्रदर्शित एकादश क्षण प्रक्रिया होती है। यदि 
दूसरे परमाणु में दूसरे दृधशुक की उत्पादकक्रिया मानी. जाय लो पूवंद्भरणुक के 
नाश को छेकर पाँचवें, षष्ठ, सप्तम अथवा अष्टम क्षण में रक्तादि रूप की उत्पत्ति 
होती है यह जान लेना चाहिये इसका विवरण कणादरहस्य ग्रन्थ में है जो इस 
प्रकार है--उसमें एक परमाणु में नाशकक्रिया, उससे विभाग, पश्च/त्‌ आरम्भकसंयोग 
के नाशक्षण में दूसरे परमाणु में क्रिया आरम्मकसंयोगनादश से दृचणुकनाश-दूसरे 
परमाणु की क्रिया से विभाग यह एक क्षण है। पश्चात्‌ केवल परमाणु में इयामरूप 
नाश विभाग से पूवर्ंपोगनाश यह द्वितीय क्षण है। पश्चात्‌ रक्तरूप की उत्पत्ति, 


अ० ७, आ० १, सू० ६-७ ] पार्थिचपरभाणुतिरूपणम्‌ ३७७ 


यदि द्रव्यारम्भानुगुणा क्रिया चिन्त्यते तदा द्य शुकविनाशमारभ्य पश्चमे पश्चे 
सप्तमे 5ष्टमे बा रक्ताथ्त्पत्तिरूहूनोया | विवृद्यतत्‌ कणादरहस्ये ॥ ५ ॥ 
पार्थिषपरम/णुरूपादीनां तेज:संयोगासमवायिकारणकत्वं साधयितुमाह-- 
एकद्रव्यत्वात्‌ ॥ ७॥ 
पाकजानामिति शेष: । अन्न च गुणत्वे कायत्वे सतीति विवक्षितम्‌ । तदय॑ 
प्रयो गः-पार्थिवपर माणुरूपाद यः संयोगासमवायिकारणकाः कायंगुणत्वे सति 


_सथा दूसरे दृथणुक का उत्पादक परमाणुसंयोग यह तृतीय क्षण है । पश्चात्‌ दूसरे दृभणुक 
की उत्पत्ति यह चतुथं क्षण है। पश्चात्‌ रक्तरूप की उत्पत्ति यह पंचम क्षण है। द्रव्य- 
नाश के क्षण में दूसरे परमाणु में किया से षष्ठ क्षण में रूपोत्पत्ति की प्रक्रिया ऐसी 
है कि परमाणु की क्रिया से दूसरे परमाणु से विभाग, पश्चात्‌ पूवद्रव्य के आरम्भक- 
संयोग का नाश, पश्चात्‌ पूव्वद्रयणुक का नाश और उसी समय दूसरे परमाणु में 
क्रिया ( १ ), पश्चात्‌ दयामरूप निवृत्ति के क्षण ही में दूसरे परमाणु की क्रिया से 
विभाग (२), पश्चात्‌ रक्तरूप के उत्पत्ति क्षण में ही दूसरे परमाणु में कर्म मानने से 
चूव॑ संयोग का नाश (३), पश्चात्‌ दूसरे परमाणु से संयोग (४), पश्चात्‌ दूसरे दृ्णुक 
द्रव्य की उत्पत्ति (५ ), पश्चात्‌ रक्तरूप की उत्पत्ति (६) । इस प्रकार षष्ठक्षण की 
प्रक्रिया है। इसी प्रकार श्यामरूपनाश के क्षण में दूसरे परमाणु में क्रिया मानने से 
सप्तक्षण की प्रक्रिया तथा रक्तरूप की उत्पत्ति के क्षण में दूसरे परमाणु में क्रिया 

. मानने से अष्ठ (आठ) क्षण की प्रक्रिया, एवं रक्तरूप की उत्पत्ति के पश्चात्‌ दूसरे 

परमाणु में क्रिया मानने से नवक्षण की प्रक्रिया होती है। इनकी प्रक्रिया भी प्रदर्शित 

प्रक्रिया के समान स्वयं जान लेनी चाहिये। दहृचणुकनाश के पश्चात्‌ दूसरा दृच्रणुक 
द्रव्य उत्पन्न होकर द्वितीयादि क्षण में गुण की उत्पत्ति की प्रक्रिया शंकरमिश्र 
कृत कणादरहस्य आदिय्रन्थ में स्पष्ट है जो वहीं पाठकों को स्वयं देख लेनी चाहिये 

( यह ग्रन्थ चौखम्बा संस्कृत सीरीज में मुद्रित हो चुका है ) ॥ ६॥। 

पाकज परमाणु रूपादि गुणों में तेज का संयोग असमवायि कारण होता है, यह 
सिद्ध करने के लिये सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--एक द्रव्यत्वात्‌ 5 एक द्रव्य में आश्वित होने से ( पाकज रूपादिग्रुण 
अभ्निसंयोगासमवायि कारण के हैं ) ॥| ७ ॥। 

भावाथ--पाथथिव परमाणुओं के रूपादि गुण, अग्निसंयोगरूप असमवायिकारण- 
वाले हैं, कार्यगुण होते हुए नित्य में व्तमान दो में न रहनेवाले गुण होने से, शब्द 
तथा ज्ञानादिगुणों के समान इस अनुमान से पाकज रूपादिकों में तेज का संयोग अस- 
मवायिका रण होता है यह सिद्ध होता है ॥| ७ ॥॥ 

उपस्कार--सूत्र में अवांक्षित 'पाकजानां' इस पद का होष पूरण करना और 
“एकंद्रव्यत्वात्‌' इस सूत्रोक्त हेतु की 'गुणत्वे कार्यत्वे सति” गुण तथा कार्य होते हुए ऐसी 


३७८ वेशेषिकलुत्रो पस्कार: 


नित्यनिष्ठाद्िष्ठगुणत्वात्‌ शब्दबत्‌ , बुद्द्यादिवच्च | संयोगजत्वमात्रं वा साध्य॑ 
तेन विभागजशब्दे न व्यभिचारः वायुसंयोगस्य शब्दमात्रे निमित्तकारणत्वात्‌ । 
पार्थिवरूपादोनाञ्थ तेजोउन्वयव्यतिरेकद्शनात्‌ तेज:संयोगासमवायिकारण- 
कत्व॑ पश्चथमंताबछात्‌ सिध्यति ॥ ७ ॥ 

रूपरसगन्धस्पशनिकग्रन्धेन व्युत्पाद्य परिमाणस्य सवसिद्धत्वेन सड्ढया- 
यात्न विप्रतिपत्तिबाहुलयादुदशक्रममतिक्रम्य सूचीकटाहन्यायेन अथमं परिमाण- 
परोक्षामारभमाण आह - | 

अणोमेहतश्रोपलब्ध्यजुुपलब्धी नित्ये व्याख्याते ॥ ८ ॥ 

नित्ये,-इति विषयेण विषयिणं नित्यत्वप्रतिपादर्क चतुर्थाध्यायमुपलक्षयति। 

उपलब्ध्यनुपलछब्बी इति यथायोगमन्बयः “येन यस्याभिसम्बन्धों दूरस्थस्यापि 


सूत्रकार की कहने की इच्छा है। इस कारण यह अनुमान का प्रयोग है--पार्थिव 
परमाणुओं के रूपादियुण, संयोगरूप असमवायिकारण वाले हैं कार्यगुण होते हुए 
नित्य में वतमान दो में न रहनेवाले गुण होने से, शब्द के समान और ज्ञानादियणुणों 
के समान भी । केवल संयीगजन्यतामात्र इस उक्त अनुमान में साध्य है, जिससे 
विभागजन्य छब्द में व्यभिचार न होगा, क्‍योंकि वायु का संयोग संपूर्ण शब्दों में 
निमित्त कारण होता है । पार्थिव रूपादिगुणों में तेज का अन्वय तथा व्यतिरेक दिखाई 
पड़ने से तेज का संयोग असमवायिकारण है, यह पक्ष पा थिव रूपादिकों में हेतु की 
वृत्तितारूप पक्षधर्मता के बल से सिद्ध होती है ॥॥ ७ ॥। 

इस प्रकार रूप, रस, गन्ध तथा स्पश नामक विशेष गुणों का एक ग्रन्थ (प्रक- 
रण) से वर्णन कर परिमाण गुण के सवंमत (लोकव्यवहारों) में होने के कारण, तथा 
संख्या नामक गुण में मतरूप अनेक ( विप्रतिपत्ति) विवाद होने से उद्दं शक्रम को 
उल्लंघन कर ( क्रम प्राप्त संख्या को छोड़कर) सूची (सुई) के बाद कटाह (कढ़ाई) 
अर्थात्‌ छोटे के बाद बड़े का वर्णन इस न्याय से परिमाण गुण की परीक्षा करने का 
सूत्रकार आरम्भ करते हैं-- 

पदपदा्थ--अणो: ८ अणुपरिमाण की, महतः च>--और महत्परिमाण की भी 
उपलब्ध्यनुपलब्धि > ग्रहण तथा अग्रहण, नित्ये > नित्य होती हैं, व्याख्याते --यह 
व्याख्या है ॥॥ ८ ॥। 

भावाथ--अणुपरिणाम का ग्रहण न होना, तथा महत्परिमाण का प्रत्यक्ष ग्रहण 
होना गुणों के नित्यताप्रतिपाद के चतुर्थाध्याय में व्याख्या किया गया है।॥॥ ८ ॥। 

उपस्कार--“नित्ये! इस सूत्र के पद से नित्यतारूप विषय से उसके विषयी 
नित्यता वर्णन करनेवाले चतुर्थाष्याय की सूचना होती है। “उपल्ष्यनुपलब्धि 
इन दोनों का योग्यता के अनुसार अन्वय करना, क्‍योंकि येन 5 जिस पदार्थ के 


अ० ७, आ० १ सू०८ ] परिमाणस्य गुणान्तरत्वम्‌ ३७९ 


तस्य सः इति न्यायेन। तथा चाणोरनुपढछब्धिरिति लभ्यते | तदेव॑ स्थुढो नो: 
कलश इति प्रात्यक्षिकप्रत्यये यथा नील॑ रूपं विषयस्तथा परिमाणमपि, सेन च 
परिमाणेन परमाणुपयेन्त॑ परिमाणमसुन्नोयते द्रव्यत्वाश्। किन्न द्रव्यप्रत्यक्षतायां 
रूपवत्‌ परिमाणमपि कारणं, न हि महत्त्वमन्तरेण द्रव्य प्रत्यक्ष भवति | तथा च 
द्रव्य प्रत्यक्षकारणत्वेन स्वयश्न प्रत्यक्षतया परिमाणं गुणो5स्तीति निग्थीयते । यदि 
हि घटादिस्वरूप परिसाणं स्यात्‌ तदा महदानयेत्युक्ते घटमात्रमानयेत्‌ तथा च 
प्रैषसंप्रतिपत्ती विरुष्येताम्‌। एवं घटपदात्‌ परिसाणं भ्रतोयेत परिमाणपदाद्वा 
घट इति | 

मानव्यवहारासाधारणकारणत्वप्‌ , द्रव्यसाक्षात्कारकारणविषयनिष्ठसामा- 
न्यगुणत्वं वा महत्त्वत्वम्‌। मानव्यवहारों दस्तविततस्त्यादिव्यवद्दारो न तु पछस- 


3 पल कल कप पलक कक सके 
साथ, यस्य > जिस पदार्थ का, अभिसम्बन्ध: ८ सम्बन्ध होता है, दुररथस्य अपि ८ 
दूर रहनेवाले भी, तस्य--उस पदार्थ का, सः--वह सम्बन्ध होता है इस न्याय से 
ऐसा होने से अणु परिमाण की अनुपलब्धि (अग्रहण) यह लब्ध होता है । इस कारण 
ऐसा होने से 'स्थल ( बड़ा ) नील वर्ण का कलश है इस प्रत्यक्षज्षान से जिस 
प्रकार नीलवर्णरूप विषय है उसी प्रकार ( बड़ा ) महत्परिमाण भी विषय है 
और उस परिमाण से परमाणुपर्यन्त परिमाणगुण--अणुरूप द्रव्य, परमाणु 
परिमाणवाला है, द्रव्य होने से घट के समान, इस अनुमान से सिद्ध होता है । 
और द्रव्य के प्रत्यक्ष होने से रूपगगुण के समान परिमाणगुण भी कारण है, क्योंकि 
महत्परिमाण के बिना द्रव्य का प्रत्यक्ष नहीं होता, ऐसा होने से द्रव्य के प्रत्यक्ष में 
कारण होने से, स्वयं भी प्रत्यक्ष होने के कारण परिमाण नामक गुण है यह निश्चय 
होता है । यदि घटादि पदार्थों का स्वरूप ही परिमाण गुण हो तो उसे ले आओ 
ऐसा कहने पर केवल घट का आनयन होगा, ( किन्तु लछाता नहीं ) ऐसा होने 
से प्रेष्ट ( आज्ञा ) तथा संप्रतिपत्ति ( उसका ज्ञान ) ये दोनों विरुद्ध हो जांयगे 
(अर्थात्‌ बड़ा ले आओ ऐसी आज्ञा पाया हुआ मनुष्य 'मैं आपकी आज्ञा के विषय को 
कैंसे निश्चित करूँ,परिमाण का लाना तो हो नहीं सकता, और बिना निश्चियके घटादि 
पदार्थ को लाया जाय तो,आाज्ञा और कार्य के विरुद्ध होने से विरोध होगा ऐसा उत्तर 
देगा । ( शंकरमिश्र कहते हैं कि )--परिमाण को आधाररूप मानने से घट शब्द से 
परिमाण का अथवा परिमाणपद से घटपदार्थ का बोध होने लगेगा । 


मानव्यवहार के असाधारण (विशेष )का रण को परिमाणगृुण कहते हैं, ओर द्रव्य 
के प्रत्यक्ष कारण विषय में रहनेवाले सामान्यगुण को महत्वत्व महत्परिमाण कहते 
हैं। 'एक हाथ' एक वितस्ती (बित्ता ) इत्यादि व्यवहार यहां पर मानव्यवहार शब्द 
का अर्थ है, नकि पल संख्या (एक तोला) इत्यादि तोल का व्यवहार उक्त परिमाण 
गुण महत्‌ अणु, दीघे और हृस्व इस भेद से चार प्रकार का है। उनमें से परम महतु 


शैप० .... वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


द्वथादिव्यवद्दारः | तश्च परिमाणबझूतुर्विधं--महरवमणुत्वं दोध त्व॑ हस्वत्वश्व । तत्र 
परममद्स्वपरमदीघत्वे विभुचतश्टयवत्तिनो, पर्माणत्वपरमहस्व॒त्वे परमाणुब- 
त्तिनो, अवान्तराणुत्वावान्तरहस्तत्वे दुथणुकवत्तिनो, श्रसरेणुमार भय महावयविप- 
यन्त महत्त्वदीघत्वे । एवच्च सबोण्यपि द्रव्याणि परमाणुद्व यवन्ति | बिल्थाम- 
लकादावणुत्वव्यवहार: समिदिक्षुरण्ड्ादिषु च हस्वत्वठयहारो भाक्त:। भक्ति- 
इचात्रे प्रकष भावाभाव: | आमलके यः प्रकषभांवस्तस्याभावः कुबले, बिल्वे यः 
प्रकष भावस्तस्याभाव आमछके, स चगोणमुख्यो भयमागित्वाद्‌ भक्तिपद्वाच्य । 
दोघत्वहस्वत्वे नित्ये न बत्तेते इत्येक । परिमाण एवं ते न भरबत इत्यपर। 
भह्सु दीघेमानोयतामितिवद्‌ महत्सु वत्त लं त्रिकोणब्लानीयतामितिनिर्धारण 
बलाद्वतुल्त्वादोनामप्यापत्तेरिति तेषामाशयात्‌ ॥ ८ ॥ 
इदानों परिमाणक्वारणानि परिसब्नष्टे-- 


कारणबहुत्वाच ॥ ९॥ 


_परिमाण तथा परमदी घ॑ं परिमाण ये दोनों आकाझ्ष से लेकर आत्मातक व्यापक चार 
द्रव्यों में रहते हैं, परमअणु तथा परमहस्व परिमाण वे दोनों परमाणुओं में रहते 
हैं, तथा अवान्तर ( मध्यम ) अणु तथा हस्व ये दोनों परिमाण दचणुक में रहते 
हैं, त्रसरेण से लेकर घटादि महावयवि द्रव्यों में महत्‌ तथा दीघे परिमाण ये दोनों 
रहते हैं। इससे यहाँ सिद्ध होता है कि संपूर्ण द्रव्यों में दो प्रकार के परिमाण हैं । 
बेंल, आमलक ( आंवला ) इत्यादिकों में यह परिमाण होने पर भी अणु ( छोटे ) 
परिमाण को तथा समित्‌ ( समिधा की लकड़ी ) इक्षु ( ऊंख ) तथा दण्ड (डण्डा) 
आदिकों में दीघंता ( लंबापन ) होने पर भी हृस्वता का व्यवहार भी गौण होता 
है । प्रक्षभाव (अधिकता) का अभाव ( न होना ) है भक्ति शब्द का अर्थ । अतः 
अआमले में जो महत्परिमाण की अधिकता है उसका कुबछ ( कमछगट्टे ) में अभाव 
है, ओर बेल में जो महत्परिमाण की अधिकता है उसका आमलेमें अभाव है, और वह 
गौण बेल आदिकों में तथा मुख्य घटादिकों दोनों में रहने के कारण भक्तिपद से कहा 
जाता है। नित्यपरमाणु आदिकों में दीघं॑ तथा ह्ृस्वपरिमाण नहीं रहता ऐसा कुछ 
विद्वानों का मत है। “दीघं और हस्व यह पृथक परिमाण ही नहीं है ऐसा दूसरे 
दाशंनिकों का मत है। क्‍योंकि महत्परिमाण वाले. ( बड़े ) (बांसों में से दीघ॑ 
( लंबे ) बांस को लाओ इस व्यवहार के समान बड़े बेलों में से गोल बेल लाओ 
ऐसे निश्चायक व्यवहार होने से ( वर्तुतता ) गोल का परिमाण भी दीघं तथा हस्व 
के समान मानना पड़ेगा ऐसा उनका अभिप्राय है ॥ ८ ॥ 

साम्प्रत परिमाणगुण के कारणों की गणना सूत्रकार करते हैं-- 
पदपदार्थ--कारण बहुत्वात्‌ चब्ब्कारण में वर्तमान ( बहुत्व) अनेक संख्या से 
भी ( परिमाण उत्पन्न होता है ) ॥ ९ ॥ 


अ० ७, आ०१, खू० ९] परिसाणकारणनिरूपणम्‌ ३८९ 


चकारो महस्त्वप्रचययो समुश्विनोति । परिमाणमुत्पय्ते इति सूत्रशेषः | तश्र 
 कारणवहुत्वं त्यणुके महत्त्वदोघ॑त्वे जनयति महत्त्वप्रचययोस्त॒त्कारणे5भावात्‌ । 
तन्च॒बहुत्वमीश्वरापेक्षाधुद्धिजन्यं. तदूबुद्धरनेकविषयत्वेउप्यदष्टविशेषो पग्न हो 
नियामकः । एवं परमाणुद्रयगतं द्वित्वं इधणुके परिमाणोत्पादक वल्ष्यते | द्वाभ्यां 
तन्तुम्यामप्रचिताभ्यामारब्धे पटे केवलं महत्त्वमेवासमव।यिकारणं बहुत्वप्रचय- 
योस्तत्राभावात्‌ यत्र च द्वाभ्यां तूडकपिण्ड|भ्यां तूरकपिण्डारम्भस्तत्र परिमाणो- 
त्कपेदशनात्‌ भ्रचय: कारण बहुत्वस्याभाव|त्‌ , महत्त्वस्य सत्त्वेडपि परिमाणोत्कष 
प्रत्यप्रयो जकत्वात्‌। एनव्ब सति यदि महत्त्व तन्न कारण तदा न दोषः । तदुक्त- 
'द्रश्यामेकेन सववो' इति | प्रचयश्ध आरम्भकः संयोगः।| स च स्वाभिमुख- 
किख्िद्वयवासंयुक्तत्वे सति स्वाभिमुखकिद्विदवयबसंयोगछक्षण: । स चावय- 
मिशलियि मम जी की आर मिलन ट ज कि नल ममिसिक कल लक कक कस का लीक मल लहर 
भावाधे--कारणगत अनेक संख्या तथा सूत्र के प्रकार से संग्रह किये महत्प- 
रिमाण तथा प्रचय नामक शिथिलतासंपादक संयोगविशेष इन तीन कारणों से 
जन्य परिमाण की उत्पत्ति होती है ॥ ९ ॥ 


उपस्कार--सूत्र का चकार महत्परिमाण तथा प्रत्यय नामक संयोगविशेष 
इन दोनों का संग्रह करता है। 'परिमाण' उत्पन्न होता है ऐसा सूत्र में अकांक्षित॒ 
पद का शेष भाग पूर्ण करना उसमें कारणबहुत्व (अनेक) संख्या अ्यणुकद्रव्य में महत्‌ 
तथा दीघंपरिमाणरूप कार्यगुण को उत्पन्न करती है । क्योंकि त््यणुक के कारण दृचणु- 
करूप द्रव्य में महत्‌ परिमाण तथा प्रचय संयोग नहीं है। और परमाणुओं में वर्तमान 
अनेक संख्या परमाणुओं का प्रत्यक्ष करनेव ले यह एक परमाणु है यह एक परमाणु हैं 
इस प्रकार की ईश्वर की अपेक्षाबुद्धि से उत्पन्न होती है, ईश्वरबुद्धि के अनेक विषयों 
में होने में भी अद्दृष्टविशेष, का उपग्रह ( सम्बन्ध ) ही नियामक है । इसी प्रकार 
दो परमाणुओं में वतंमान्‌ द्वित्वसंख्याद्थणुकद्रव्य में परिमाण को उत्पन्न करती है 
ऐसा कहा जायगा । प्रचयसंयोग से रहित को तन्‍्तुओं से उत्पन्न पढद्वव्य में केवल 
महत्परिमाण ही असमवायिकारण होता है, क्‍योंकि उन दो तन्‍्तुओं में अनेक 
संख्या तथा प्रचयरूप कारण नहीं है। और जहां दो तुलक (रूई) के पिण्ड (ढेर रूप 
गोलों ) से एक तूलक पिण्ड (ढेर ) रूप द्रव्य उत्पन्न होता है उसमें कारण- 
पिण्डों से कायपिण्ड में महत्परिमाण का उत्कषं दिखाई पड़नेके कारण प्रचयसंयोग ही 
कारण है, क्योंकि उन दोनों कारणपिण्डों में अनेक संख्या नहीं है, महत्परिमाण के 
रहने पर भी वह कार्यपिण्ड के अधिक महत्परिमाण होने में प्रयोजक नहीं है । 
ऐसा होने से यदि उसमें महत्परिणाम कारण हो तो भी कोई दोष नहीं हो सकता, 
अतएव 'द्वाभ्यां ८ दोसे, एकेन «* एक से, अथवा सर्वे: > संपूर्ण कारणों से ऐसा प्रशस्त- 
देवने भाध्य में कहा है। आरम्भक ( उत्पन्न करनेवाला ) संयोग प्रचय कहाता है | 


३८२ वेशेषिकसूश्रो परकारः 


बसंयोगः स्वावयप्रशिथिलसंयोंगापेक्षः परिमाणजनकः गुणकमारम्से सापेक्ष 
इति बचनात्‌ ॥ ९॥ 
महस्वदीधत्वे व्युत्पाद्याणुत्व॑ व्युत्पादयति-- 


अतो विपरीतमणु ॥ १० ॥ 
अतः प्रत्यक्षसिद्धान्महतः परिमाणाद्यद्धिपरोतं तदणुपरिमाणमित्यथ: | वैप- 
रोत्यबाप्रत्यक्षत्वात्‌ कारणवैपरीत्याब्व । महत्ते हि महत्त्ववहुत्वप्रचयानां कारण- 
त्वम्‌। अणुत्वे च कारणगतर्य ढ्ित्वस्येद्ररापेक्षाबुद्धिजन्यस्य कारणत्बम | 
एतेन दोघंत्वविपरोतं हस्वत्वमित्यपि द्रष्टट्यम्‌। बैपरोत्यब्ात्रापि पूरे बत्‌ ॥१०॥ 
इृदानीं कुबछामछकादावणुत्वव्यवहारो भाक्त इति दश यति-- 


ओर वह प्रचय अपने संमुख कुछ अबयवों में संयुक्त न होता हुआ अपने अभिमुख 
( सामने के ) कुछ अवयवों से संयोगस्वरूप होता है। और वह अवयवसंयोग 
अपने अवयवों के अत्यन्त शिथिरू ( ढीले ) संयोग की अपेक्षा से परिमाण को 
उत्पन्न करता है, क्‍योंकि गुणकर्मा रंभेनगुण तथा क्रिया को उत्पन्न करने में, सापेक्ष: 
अपेक्षा करता है, ऐसा वेशेषिकसूत्रकार का वचन है ॥ ९॥। 

महत्‌ तथा दीघंपेरिमाण का वर्णन कर अणुपरिमाण का वर्णन सूत्रकार 
करते हैं- द 
पद्पदाथ--अतः ८ इस प्रत्यक्ष महत्परिमाण से, विपरीतं--जो विपरीत 
( अप्रत्यक्ष ) हो, अणु > वह अणृपरिमाण है ॥ १० ॥ 

भावाथं--प्रत्यक्ष होने की योग्यतावाले महत्परिमाण से प्रत्यक्ष न होने के 
कारण अणुपरिमाण उससे विपरीत होता है !। १० ॥। 


उपस्कार--अत: अर्थात्‌ इस प्रत्यक्षासिद्ध महत्‌ परिमाण से जो विपरीत 
(उलटा ) होता है वह अणुपरिमाण कहाता है, यह सूत्र का अर्थ है। वह विपरीतता 
दो प्रकार से होती है अणुपरिमाणवाले परमाणु तथा दृच्ण्क द्रब्यों के प्रत्यक्ष 
न होने से तथा कारण की विपरीतता से भी । क्‍योंकि महत्परिमाण होने में महत्‌ 
परिमाण, अनेक संख्या तथा प्रचयसंयोग कारण होते हैं। और द्रयणुक द्रव्य के 
अणुपरिमाणरूप कार्य में परमाणुरूप कारण में वर्तमान ईश्वर की अयपेक्षाबुद्धि से 
उत्पन्न द्वित्त संख्या कारण है। इस कथन से दीघंपरिमाण के विपरीत हृस्व 
परिमाण होता है। यह भी देख लेना चाहिये। और यह विपरीतता भी पूछ के 
समान यहाँ भी देख लेनी चाहिये ॥ १० ॥। 

सांप्रत कुवल ( कमलछगट्टा ) आंवला आदि में महत्परिमाण होने' पर भी अण्‌ 
है यह व्यवहांर गौण होता है । यह सूत्रकार स्वयं कहते हैं--- 


अ० ७, आ० १, सू० ११] भाक्ताणुत्वप्रदशनम्‌ ३८३ 


अणु महादि। तस्मिन विशेषभावाद विशेषाभावाच ॥ ११ ॥ 


इति शब्दों व्यवहारपरतां दशर्यात | तेन बिल्वापेक्षया कुबलछमणु कुबला- 
पेक्षयामलक॑ महत्‌ आमलकापेक्षया बिल्व॑ महृदिति तावद्त्यत्रहारो$स्ति, तत्र 
महति तेषु ध्यवहारों मुख्यः।कुत एबमत आह-विशेषभावात््‌ महत्त्वविशे- 
पस्येव तरतमादिभावेन भावात्‌, अणुव्यवहारस्तु तेषु भाक्तः | कुत एबमत 
आह- विशेषभावात्‌ अगुत्वविशेषस्य तन्नाभावात्‌। अणुस्व॑ हि काय दृथणुकमा- 
श्रवृत्ति, नित्यं तु परमाणुबृत्ति, कुबछादो तद्भावात्‌ | 

यद्वा विशेषश्य महत्त्वकारणरवेबावयवबहुत्वमहत्त्वप्रचयानां कुबछायव- 
बयवेयु रूावात्‌ सद्भांवातू, विशेषाभावादू विशेषस्य अणुत्वकारणस्य महत्त्वा 
समानाधिकरणद्वित्वस्य कुवछाद्व॒यवेष्व भावादसद्भावादित्यथः ॥ ११॥ 


पदपदा्थ--यह अणु परिमाणवाला है, महत्‌ ८ यह महत्परिमाणवाला है, इति८ 
ऐसा व्यवहार होता है, तस्मिनु ८ उसमें, विशेषभावात्‌ ७ महत्परिमाणरूप विशेष 
होने से, विशेषाभावात्‌ च5और अणुरूप विदेष न होने से, ( अणुव्यवहा रगोण 
होता है ) ॥ ११॥। 

भावार्थ--बेलफल से कमलगट्टा अणू ( छोटा ) है ऐसा, एवं कमछूगट्टे की 
अपेक्षा से आंवला महान्‌ ( बड़ा ) है ऐसा भी व्यवहार होता है, अतः उनमें मह- 
त्परिमाण का व्यवहार महत्‌ परिमाण के रूपविशेष तरतम ( अधिक, तथा अति- 
अधिक ) भाव से मुख्य है, तथा अणुव्यवहार जो होता है वह वस्तुत: उनमें अणुत्व- 
रूपविशेष न होने से भाक्त (गौण) है ॥ ११ ॥ 

उपस्कार---सूत्र में इति शब्द व्यवहारबोधकता का दिखाई पड़ता है। इससे 
बेलफल से कुवल ( कमलगट्टा, ) अणु है, कुवल से आंवला महत्परिमाण ( बड़ा ) 
है, आंवले से बेल महत्‌ (बड़ा) है। ऐसे व्यवहार लोकप्रसिद्ध होते हैं, उससे महत्‌ 
प्रिमाण का उनमें व्यवहार तो मुख्य है। क्‍यों ? ऐसे प्रइन के उत्तर में सूत्रकार 
ने 'विशेषभावान' ऐशा हेतु दिया है, जिसका अथ्थ है महत्परिमाणरूपविशेष की. ही 
वास्तविक उनमें सत्ता होने से। और उनमें बेल से कुवल अणु है का व्यवहार गोण 
हैं ऐसा क्‍यों ? इस प्रदन के उत्तर में सूत्रकार हेतु देते हैं--विशेषभावत्‌ अर्थात्‌ 
वस्तुतः उसमें अणुत्वविशेष नहीं है । कार्यरूप अणुपरिमाण केवल द्चणुक द्रव्य 
में ही रहता है, और नित्य अणृपरिमाण केवल परिमाणुओं में रहता है । जो 
कुवलादिक में वस्तुत: नहीं है अथवा महत्परिमाण के कारण ही अवयवों की अनेक 
संख्या, महत्परिमाण, तथा प्रचयसंयोगरूप ( विशेष ) के कुबल आदि द्रब्यों के 
अवयवों में भावात्‌न्सत्ता होने से, ( विशेषभावात्‌ ) अर्थात्‌ अणुपरिमाण के 
कारण तथा महत्परिमाण के अधिकरण में न रहनेवाली द्वित्वसंख्या के कुबलादिकों 


इै८४ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


अणुत्वव्यवहारों भाक्त इत्यन्न देतुमाह-- 
एककालत्वात्‌ ॥ १२॥ 
महत्त्वमणुत्वद्ध दृयमप्येकस्मिन्‌ कालेब्नु भूयते,ते च मह्त्वाणुत्वे परस्पर- 
विराबिनी नेकत्राश्रये सह सम्भवतः, अतो महस्त्वकारणसद्भावान्महसत- 
प्रत्ययस्तन्न मुख्योउणुत्वप्रत्ययप्रयोगी च भाक्तावित्यथ: ॥ १२॥ 
_ महत्त्वप्रत्ययस्य मुख्यत्वे देतुमाह-- 
दृष्टान्ताच ॥ १३॥ द 
दृश्यते तथा वस्तुगत्या महत्स्वेव कुबलामलकबिल्वेषु स्थूलसथुरूतरस्थुछुत- 
सव्यवहारेण भवितव्यमित्यथ: । यथा बस्तुगत्या शुक्छेष्वेव पटशडझ्डस्फटिका- 


दि षुशुक्लशुक्छतर शुक्लतमव्यवहारः ॥ १३ ॥। 
न सननन बन कप न कप नन पनरन क न न आपके 2 पक लक कब लक 22520. 
के अवयवों में अभावात्‌ अर्थात्‌ सत्ता न होने से ऐसा सूत्र का अथं भी जानना ॥११॥ 


प्रदर्शित अणु व्यवहार भाक्त है, इससे स्वयं सूत्रकार हैतु दिखाते हैं-- 

पद्पदार्थ--एककालत्वातु*एक ही काल में होने से (अणुव्यवहार गौण है )॥१२॥ 

भावषाथे--एक ही समय में कुबलादिकों में महत्‌ तथा अणुपरिमाण का अनु- 
भव होता है, परस्पर विरोध होने से दोनों परिमाण एक आश्रयद्रब्य में नहीं हो 
सकते, अतः महृत्परिमाण का कारण होने से महत्परिमाण का व्यवहार मुख्य, तथा 
अण परिमाण का व्यवहार गौण हैँ यह सिद्ध होता हैं ॥ १२ ॥ 

उपस्कार--अणु तथा महत्परिमाण दोनों का ही एक समय में अनुभव होता 
हे, और वह महत्‌ तथा अणुपरिमाण परस्पर विरुद्ध होने के कारण एक आश्रय- 
द्रव्य में नहीं हो सकते, इस कारण महत्परिमाण के कारण की सत्ता होने से मह- 
त्परिमाण का कुलव, बेल इत्यादि पार्थिव द्रव्यादिकों में व्यवहार मुख्य है, तथा बेल 
से कमलगट्टा अणु हें इत्यादि दाब्द प्रयोग तथा ज्ञान दोनों भाक्त ( गौण ) हैं यह 
सूत्र का अर्थ हैं ॥ १२॥ 

महत्परिमाण की मुख्यता में स्वयं सूत्रकार कारण कहते हैं-- 

पद्पदा्थ--दृष्टान्तात्‌ च > दृष्टान्त होने से भी ॥ १३ ।। 

भावाथे--वस्तुतः श्वेतवर्णवाले भी वस्त्र शंख तथा स्फटिकमणि आदि 
पाथिव द्रव्यों में शुक्ल, शुक्लतर ( अधिक शुक्ल ), शुक्लतम ( अतिअधिक शुक्ल ) 
इत्यादि व्यवहार होता है उसी प्रकार वस्तुत: महत्परिमाण वाले भी कुबछ, आमल- 
कादि द्रव्यों में स्थूछ, स्थूछतर (अधिक स्थूल) तथा स्थूलतम ( अतिअधिक स्थूल ) 
इस प्रकार वास्तविक महत्परिमाण का व्यवहार भी होता है ॥ १३ ॥। 

. उपरकार--यह दिखाई पड़ता है कि इस प्रकार वास्तविक महत्परिमाण वाले 

ही कुवल, आमलक, बिल्वफल आदिकों में स्थूल, अधिक स्थूल, अत्यधिक स्थल ऐसे 


भकक्‍्ताणुत्वप्रदश नमू ३८५ 


नन्‍्वणु महत्परिमाणमिति ठ्यवहारबलान्मद्दक््ते अपि परिमाणे मह्ृक्त्तम 
णुत्बेउप्यणुत्वमस्तीति ज्ञायते ततू कयं द्रव्यमात्रव्वात्तत्वमनयो: कथं त्रा गुणे 
गुणवृत्तित्॒वविरोघधो जापद्यत इत्यत आह-- द 

'णेरव्यार क्‍ 

अगुत्वमह्योरणुत्वमह््वाभावः कमंगुणव्योख्यातः ॥ १४ !| 

यथा गुणकर्मणो नाणुत्वप्रहक्त्तबतो तथाउणुत्वकह्तरे अपि नाणुत्वमह- 
स्ववनो इत्यथ: | प्रयोगश्व भाक्तो द्रष्टव्यः | १४ !। 

ननु यथा गुणा गुणवन्त:,-कथमन्यथा महाव्‌ शब्द: ढो शब्दौ एकः 
शब्दः चतुविशतिगुणा इत्यादिव्यवहार: | कमोण्यपि च कमब्रन्ति प्रतोयन्ते 


व्यवहार होने चाहिये यह सूत्र का अ्थ है। जिस प्रकार वास्तविक शुक्ल वर्ण वाले 
ही वस्त्र, शंख, स्फटिकादि द्वव्यों में शुक्ल १, अधिक शुक्ल २, अतिअधिक शक्ल ३ 
ऐसे क्रम से व्यवहार होते हैं (यह दुष्टान्त हैं) ॥ १३ ॥ 

“अणु तथा महत्‌ यह परिमाण हैं इस व्यवहार के बल से महत्‌ परिमाण में भी 
महत्परिमाण, तथा अणुपरिमाण में भी अणुपरिमाण है ऐसा जान पड़ता है, तो 
महत्‌ तथा अणुपरिणाम ये दोनों द्रव्य ही में रहते हैं ऐसा क॑से हो सकता है ? 
जिससे गुण में गुण के रहने का विरोध कंसे न आवेगा” इस पृर्णपक्षी की शंका के 
समाधानाथ सृत्रकार कहते हैं--- द 

पद्पदाथ--अणुत्वमहत्त्वयो:  अणु तथा महत्परिमाण दोनों में, अशुत्वमह- 
त्वाभाव: 5 अणु तथा महत्परिमाण दोनों का क्रम से अभाव है, ( यह ) कमंगुण: ८ 
कम और गुण पदार्थों में अणु तथा महत्परिमाण के न रहने से, व्याख्यात: > व्या- 
ख्या किया गया ॥| १४॥। 

भाबाथ--जिस प्रकार गुण तथा कमंपदार्थों में अगु तथा महत्परिमाण नहीं 
रहता, उसी प्रकार गुण होने से अणु तथा महत्परिमाण क्रम से अणु तथा महत्परि- 
माण के आश्रय नहीं होते यह व्याख्यात है ॥ १४ ॥ द 

लपस्कार--जिस प्रकार गुण तथा कमंपदार्थ अगु तथा महत्परिमाणरूप 
गुण वाले नहीं होते उसी प्रकार अणु तथा महत्परिमाणरूप दोनों गुण भी क्रम से 
अणु तथा महत्परिमाण के आधार नहीं होते, क्‍योंकि गुणों में ग्रुणों के रहने का 
विरोध है । पूव॑पक्षी के प्रदश्ित अणुपरिमाण है इत्यादिव्यवहार भाक्त ( गौण ) 
है ऐसा देखना चाहिये ॥ १४ ॥। 

यदि गुणों में गुण न माने जांय तो यह बब्द महान्‌ ( बड़ा ) है, दो शब्द हैं, एक 
दाब्द है, चतुविशति गुण है, यह व्यवहार न हो सकेगा, अतः गुणों में गुण है यह सिद्ध 
होता है तथा शीघ्र जाता है, द्रुत ( बहुत शीघ्र ) जाता है इत्यादि व्यवहार के _ 
बल से क्रियापदार्थ भी क्रिया का आधार है यह सिद्ध होता है, उसी प्रकार अखु 


रण वें ० 


३८६ वेशषिकसूत्रो पस्कार: 


कथमन्यथा शीघ्र गचछति द्रुतं गच्छतोति व्यवहार: तथा चाणुत्वमहत्तवे आप 
सद्तो स्थातासिध्यत आह--- 


कमृंभिः कर्माणि गुणैश्र गुणा व्याख्याता। | १५ ॥ 


कर्ममि: कर्मोणि न तहन्ति गुणश्र मुणा न तद्वन्तस्तथा$णुत्वमहस्त्वेषि न 
न तद्रतो | व्यवहारस्त सवत्र भाक्त इत्यथे | १५ ॥ 
ननु महान्ति कर्माण अणूनि कमौणि महान्तों गुणाः अणबां गुणा इत्या- 
दिव्यबहारादरुत्वमहस्व बन्ति कमोणि तंदुभयवन्तश्र गुणा: प्रसक्ता इत्यत आह- 
अण त्वमहत्त्वाभ्यां कमंग्रुणाश्र व्याख्याताः ॥ १६ ॥ 
यथाउणुःवमहत्त्वे नाणुत्वमहत्त्तवतों तथा न क्रमाणि तदुभयबरन्ति न वा 
गुणास्तदु भयवन्त इत्यथः । प्रयोगस्तु पूबद्धाक्त इति भाव: ॥ १६ ॥ 


तथा महत्परिमाण भी अणु तथा महत्‌ परिमाण आश्रय हो जांयगे । इस पृव॑पक्षी की 
शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदा्थे--कमंमि: & कमंपदार्थों से, कर्माणि ८ कमंपदार्थ, गुण: च 5 और 
गुणपदार्थों से, गुणा: - गुणपदार्थ, व्याख्यातः > व्याख्या किये गये ॥। १५४ ।॥। 

भावाथ--जिस प्रकार विरोध होने से क्रियापदार्थ में क्रिया नहीं रहती, गुण- 
पदार्थ गुणों में नहीं रहते, उसी प्रकार अणु तथा महत्परिमाण भी अणु तथा 
महत्प+रमाण के आश्रय नहीं होते, पूर्वपक्षी के दिखाये व्यवहार भाक्त हैं ।। १५ ॥ 

उपस्कार--जिस प्रकार क्रियापदार्थों से क्रियापदार्थ आश्रय नहीं होते, गुण- 
पदार्थों से भी गुणपदार्थे आश्रित नहीं होते, इसी प्रकार अणु तथा महत्परिमाण भी 
क्रम से अणु तथा महत्परिमाण के आश्रित नहीं होते । व्यवहार तो संपूर्ण भाक्त होता 
है यह सूत्र का अथ है ॥१५॥। । 

“महान्‌ (बड़े) कर्म, अणु (छोटे) कम हैं, तथा महान्‌ ( बड़े ) गुण एवं अगु 
(छोटे ) गुण हैं, इत्यादि व्यवहार से क्रियापदार्थ में अगणु तथा महत्परिमाण की 
आधारता तथा गुणपदार्थों में भी दोनों परिमाणों की आधारता सिद्ध होगी” ऐसी 
पू्व॑पक्षी की शंका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ -- अणुत्वमहत्वाभ्यां > अणु तथा महत्परिमाण से, कमंगुणा: चर- 
कम और गुणपदार्थे, व्याख्याता: > व्याख्या किये गये ॥ १६ ॥ 

भाषाथ--जिस प्रकार अणु लथा महत्परिमाण में अणु तथा महत्परिमाण नहीं 
रहता उसी प्रकार क्रियापदार्थ में अथवा ग्रुणपदार्थ में भी अणु तथा महत्परि- 
माण नहीं रहते यह भी व्याख्या किया गया।॥ १६ ॥। । 

उपस्का र--जिस प्रकार अणु तथा महत्परिमाण अणु तथा महत्परिमाणों के 
आधार नहीं होते उसी प्रकार कम अथवा गुणपदार्थ भी उन दोनों परिमाणों के 


। 


दीघत्बहस्त्ववविवेचनम्‌ ३८७ 
अणुत्वमहत्त्वप्रक्रियां दोधेत्वहस्त्र त्बयो रतिदि शति-- 


एतेन दीघं॑त्वहस्वत्वे व्याख्याते || १७ ॥| 
हम्बत्वदीघत्वे अपि न हस्वत्वदीघत्वत्रती महस्त्वोत्पादकमेत दौघत्वोत्पा- 
दकमणुत्वोत्पादकमेव हस्वत्वोत्पादकम्‌ । कारणेक्यात करत कार्य्यभेद इति 
चेनन, प्रागभावभेदेन पाक्जवदुपपत्तेः | यत्रेव महत्त्व॑ तत्र दोघत्वं यत्राणुत्वं 
तत्र हस्वत्वं यत्र नित्यमणत्वं तन्न नित्यहस्वत्वमित्याद्यतिदिशा्थः |! १७ |। 
हृद।नीं विनाशकमाह-- 


आधार नहीं होते, यह सूत्र का अर्थ है। पूर्वपक्षी के दिखाये सम्पूर्ण प्रयोग व्यवहार 
पूर्व के समान गौण है, यह यहाँ आशय है ॥ १६ ॥ 

अणु तथा महत्परिमाण की एक प्रक्रिया को दीर्घ तथा ह्ृस्व इन दोनों परिमाणों 
में अतिदेश करने की समानता से कहते हैं -- 

पदपदार्थ-- एतेन + इस पूर्वोक्त कथन से, <दीघेत्वह्नस्वत्वे > दीघ॑ तथा हस्व- 
परिमाण, व्याख्याते > व्याख्या किये गये ॥ १७ ॥। 

भावाथ-मह॒त्परिमाण का कारण ही दीघंपरिमाण भी उत्पन्न करता है, 
तथा अखुपरिमाण का कारण की हृस्वपरिमाण को उत्पन्त करता है, अतः 
हस्व तथा दीघंपरिणाम भी ह्ृस्व तथा दीघेपरिमाण के आश्रय नहीं होते यह 
व्याच्या किया गया।। १७ ॥ 

उपस्कार-- हस्व तथा दीघं॑ ये दोनों परिणाम भी हस्व तथा दीघंपरिमाण 
के आश्रय नहीं होते । क्योंकि महत्परिमाण का जनक ही दीघेपरिमाण का जनक, 
तथा अणुपरिमाण का जनक ही ह्ृस्वपरिमाण का जनक होता है। यदि ऐसा है तो 
कारण के एक होने से कार्य में भेद क्‍यों होगा ? इस शंका का यह समाधान है कि 
ऐसा नहीं हो सकता क्‍योंकि प्रागभाव के भेद से पाकज रूपादि गुणों के भेद के 
समान काये में भेद हो सकता है अर्थात्‌ अग्निसंयोगरूप रूपादि चारों पाकज 
गुणों का एक कारण होने पर भी जैसे रूप प्रागभाव आदि के भेद से रूप आदि 
काय॑ भिन्न होते हैं, उसी प्रकार ( यहाँ भी दोनों प्रकार के परिमाणों का कारण 
समान होने पर भी, महत्परिमाण का प्रागभाव दीघेपरिमाण का प्रायभाव ऐसे 
भेद से कार्य में भेद हो जायगा। ) जहाँ पर महत्परिमाण होता है, वहाँ दीघे- 
परिमाण होता है तथा जहाँ अणुपरिमाण होता है वहां हृष्वपरिमाण, जहां 
नित्यअणुपरिमाण होता है, वहां नित्यहस्वपरिमाण यह सूत्र के अतिदेश का 
अर्थ है।। १७ ॥ 


सांप्रत सूत्रकार परिमाणगरुण का नाश करने वाला कहते हैं-- 


इ्घ८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


अनित्येडनित्यम् ॥ १८ ॥ 


एतच्चतुर्विधमपि परिमाणं विनाशिनि द्वव्ये वत्तेमानमाश्रथनाशादेव 
नद्यति न सै विरोधिगुणान्तरात्‌ । घटे सत्यपि तत्परिमाणं विनश्यति कथ- 
मनन्‍्यथा कम्बुभज्ञेपपिस एबायं घट इति प्रत्यभिज्ञेति चेन्‍्न | आश्रयनाशेन 
तत्र घटनाशावश्यकत्वात्‌ न हि परमाणुद्रयसंयोगनाशाद्‌ इथणुके नष्ट तद- 
थ्रितस्यथ त्रसरेणोस्तदाश्रितस्थ चूणंशकरादेरबिनाश इति युक्तिरभ्युपगमो 
बा। क्थ तहिं प्रत्यमिज्ञेति चेत? सेवेयं दोपकलिकेतिप्रत्य- 
भिज्ञानवद्‌ अ्न्तत्वात्‌ । प्रदीपप्रत्यभिज्नाउपि प्रमैष हस्वत्वदोघत्वे परमुत्पाद- 
विनाशशालिनो इति चेनन तद्विनाशस्याश्रयविनाशमन्तरेणानुपपत्तरुत्तत्वात्‌ १८ 


पदपद। थ--अनित्ये ८ अनित्य द्रव्य में, अनित्यम्‌ > परिमाण अनित्य होता 
है ॥ १८ ॥। 

भावाथ--पूर्वोक्त चारों प्रकार का विनाशी द्रव्य से रहने वाला परिमाणगुण 
आश्रय के नाश से नष्ट होने के कारण अनित्य होता है अर्थात्‌ श्राश्रयनाश अनित्य 
परिमाण का नाशक होता है विरोधी दूसरे गुणादि नाशक नहीं होते ॥ १८ ॥। 

डपस्कार--यह ॒पूव॑प्रदर्शित परिमाणगुण नाशवान द्रव्य में रहने वाला 
आश्रय के नाश से ही नष्ट होता है, दूसरे विरोधी गुण से नष्ट नहीं होता । 'घट 
के रहने पर भी उसके परिमाण का नाश होता है, नहीं तो कम्बु ( गद्दन ) रूप 
ऊपरी भाग के टूटने पर भी यही यह घट है ऐसी प्रत्यभिज्ञा कंसे होती है ?' ऐसी 
पूवं पक्षी शंका करे तो यह नहीं हो सकता, क्‍योंकि वहां अबयवरूप आधार के 
नाश से अवयविरूप घट का नाश होना आवश्यक है। क्‍योंकि दो परमाणुओं के 
संयोग के नष्ट होने से दचरणुक द्रव्य के नष्ट होने पर उसके आश्रित त्रसरेणु तथा उसके 
आश्रित चूर्ण (मट्टी का चूर), तथा उनके आश्वित शर्करा ( कंकड़ ) इत्यादि द्रव्यों 
का नाश नहीं होता ऐसा मानने में कोई युक्ति नहीं है, अथवा ऐसा माना भी नहीं 
गया है । यदि ऐसा है तो पट का नाश न होने पर भी दूसरे तन्‍्तुओं के संयोय से 
( दूसरे तन्‍्तु उसमें जोड़ देने से) परिमाण अधिक क्यों हो जाता है, ऐसी शंका नहीं 
कर सकते क्‍योंकि वहाँ भी वेमा आंदि बुनने के साधनों के अभिधातसंयोग से असम- 
वायिकारण संयोग के नाश ही से घट का नाश मानना आवश्यक है तथा उस पट के 
अवयवों में दूसरा जोड़ा तन्‍्तु अवयव है या नहीं ? यदि है, तो उसके पीछे जोड़े जाने 
वाले तन्तुरूप अवयव के बिना वह उत्पन्न ही कंसे होगा। यदि नहीं है तो उससे 
परिमाण अधिक नहीं हो सकता । जिस प्रकार संयुक्त द्रव्यान्तर से परिमाण अधिक 
नहीं होता, इस कारण वहाँ दूसरे तन्तुओं का संयोग होने पर पूकंपट के नाश से 
दूसरा खष्डपट उत्पन्न हुआ यह मानना होगा उक्त प्रत्यभिज्ञा तो दीपज्वालाओं 
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तत्‌ कि पाथिवपरमाणुरूपादिवत्‌ परमाणुगतमणुत्वं शब्दबुद्दयादिवदा- 
काशादिगतं महरवसपि नश्यतोत्यत आह-- 


नित्ये नित्यम ॥ १६॥ 


नित्येष्वाकाशादिषु परमाणुषु च यतू परिमाणं तन्नित्यं विनाशक्ना- 
भावात ।| १९ || 
परमाणुपरिसाणस्य वैशेषिकसिद्धां सं ज्ञामाह-- 


नित्यं परिमएडलप्‌ ॥ २० ॥ 


किम. अशरलभाराार// 0 /आर्म0७७७७४ आरा 
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के भिन्न होने पर भी वही यह दीप की ज्वाला है । इस प्रत्यभिज्ञा के समान भश्रमा- 
धीन है, यह स्वयं आगे शंकरमिश्र कहते हैं। (पुनः पूव॑पक्षी की शंका दिखाते हुए 
शंकरमिश्र कहते हैं कि )--'यदि पटनाश आवश्यक है तो 'वही यह घट है' ऐसी 
प्रत्यभिज्ञा कैसे होगी” ? तो इसका उत्तर यह है क्रि जिस प्रकार दीप की ज्वाला 
भिन्न-भिन्न होने पर भी वही यह दीप ज्वाला है' इस प्रत्यभिज्ञा के समान भ्रम से 
होती है। “प्रदीप के ज्वाला की उक्त प्रत्यभिज्ञा भी प्रमा ( यथार्थ ज्ञान ) ही है, 
केवल उस ज्वाला में हस्वता ( छोटापन ) तथा दीघेता ( लम्बापन ) यह दो 
परिमाण ही केवल उत्पन्त तथा नष्ट होते हैं न कि दीपज्वाला की उत्पत्ति तथा 
विनाश होता है” ऐसा पृव॑पक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि उक्त दोनों परिमाणों का 
नाश बिना दीपज्वालारूप आश्रण के नाश के नहीं हो सकता | यह कह चुके 
हैं !। १८ ।। 

तो क्‍या पाथिव द्रव्य परमाणुओं के रूपादि गुणों के समान परमाणुओं में वर्तमान 
अगुरपरिमाण, तथा आकाशदि द्रव्पों में वर्तमान महत्परिमाण भी शब्द ज्ञान 
आदि गुणों के समान नष्ट होता है ? इस प्रश्न के ऊपर में सृत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--नित्ये > नित्यो मे, नित्यम्‌ ७ परिमाण नित्य है ॥ १९ ॥ 

भावषाथ -आकाश्ादि द्रव्य तथा परमाणुरूप नित्यद्रब्यों में वर्तमान अणु 
तथा महत्परिमाण नित्य है ॥। १६ ॥ 

उपस्कार--नित्य आकाश से मन तक द्रव्य तथा पृथिव्यादि परमाणुओं में भी 
वतंमान जो मह॒त्‌ तथा अणुपरिमाण है वह विनाश करने वाला न होने से नित्य 
है ॥ १९॥ 

परमाणुओं के अणुपरिमाण की वशेषिकदक्षन में प्रसिद्ध संज्ञा को सूत्रकार 
दिखाते हैं-- 

पद्पदार्थ--नित्यं ७ नित्यअणुपरिमाण, परिमण्डलम्‌ -पारिमाण्डल्य नामक 
होता है ॥। २० ॥। 


३९० वशषिकसूत्रो परकारः 


परिमण्डलमेव पारिमाण्डल्यम्‌ , तदुक्तमू-  अन्यत्र पारिमाण्डल्यादिश्यः 
इति ॥॥ २० ॥ 

ननु कुबद्ामलकादिषु समिदि्लुप्रश्न तिषु च व्यवह्िियमाणमणुत्वं हस्वत्व॑ 
वा यदि न पारभाथिक तदा परिसार्थिकयोस्तयोः कि प्रमाणगत आह-- 


अविद्या च विद्यालिगम ॥ २१ ॥ 


विद्यालिद्रमविद्या। त्दयमथथ:-कुबछामत्ठकादावणुत्वज्लान॑ समिदिश्षुप्रश्व- 
तिषु हस्वत्वज्ञानं ताबद्विद्या तत्र पारमाथिकाणुत्वहस्वत्वयोरभावात्‌ | सर्वेत्रा- 
प्रमा प्रमापुविकेव भवतीत्यन्यथार्यातिव।दिभिरभ्युपगमात्‌ , तथाच सत्यमणु 


भावाथ--वैशेषिकदरशंन में परमाणुओं के नित्य अणुपरिमाण का 'पारिमाण्डल्य' 


यह नाम रक्‍खा है ॥। २० ॥। 
उपरकार--परिमण्डल ही 'पारिमाण्डल्य' कहाता है इसीसे प्रशस्तपादभाष्य में 


अन्यत्र पारिमण्डल्यादिभ्य:: अणुपमिाणादिकों को छोड़कर कारणता समान धर्म है- 


ऐसा कहा हैं। २० ॥। 

कुवरूं, आंवला इत्यादिकों में तथा समिधा, ऊख, इत्यादिकों में भी व्यवहार 
किया जाने वाला अणु अथवा हृस्वपरिमाण यदि पूर्वोक्त रीति से वास्तविक नहीं 
है अर्थात्‌ गौण है, तौ परमाथिक उन दोनों परिमाणों क्या प्रमाण है ? इस प्रवन के 
समाधानार्थ सुत्नकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--अविद्या चर-और अविद्या ८ अपथार्थज्ञान, विद्यालिज्धं--यथार्थ 
ज्ञान का साधक है ॥ २१ ॥॥ 

भावाथ--कुवल, आंवला आदि के दींघं होने पर भी ये हस्व हैं यह ज्ञान 
अपथार् ज्ञान है, क्‍योंकि उनमें वास्तविक ह्॒स्वता नहीं है, अतः इसका मुख्य ज्ञान 
कहीं अवश्य मानना पड़ेगा, क्योंकि सम्पूर्ण स्थष्ठों में मुख्य यथार्थपूर्वक ही (गौण) 
अयथाथे ज्ञान होता है, अर्थात्‌ कुवलादिंकों में गौण हृस्वज्ञान के लिये मुख्य हस्व- 
ज्ञान कहीं न कहीं अवश्य मानना पड़ेगा | २१ ॥। 

उपस्कार--अविद्या गौणज्ञानरूप मिथ्याज्ञान, मुख्यरूप यथार्थ ज्ञान का 
साधक होती है। इससे यह अथथ निकलता है कि--कुवबछ, आंवला आवदिकों 
में अगुपरिमाण का ज्ञान तथा समिधा, ऊँख इत्यादिकों में हृस्वपरिमाण का ज्ञान 


गौणरूप मिथ्याज्ञान ( अविद्या ) है, क्योंकि उनमें वास्तविक अणु तथा हस्व दोनों 


परिमाण क्रम से नहीं हैं। सवंत्र अप्रमा ( अयथार्थ ज्ञान ) प्रमा ( यथार्थ ज्ञान ) 
पूर्वक ही होती है, ऐसा अन्यथाख्याति ( भ्रमात्मक ज्ञान ) मानने वाले नैयायिक 


मानते हैं, ऐसा होने के कारण कहीं न कहीं सत्य अणुपरिमाण का ज्ञान एवं सत्य 
'हस्वपरिमाण का ज्ञान है ऐसा अनुमान से सिद्ध किया जता है, यह सूत्र का अर्थ 


ई 
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त्वज्ञान सत्यश्ध हम्वत्वज्ञानमनुमेयमित्यथ! | एबच्न भाक्तः शब्दप्रयोगो मुख्य- 
मन्तरेण न भवतीत मुख्येउणुत्वह्मम्वत्वे क्कचिद्वइयं मन्तव्ये ।। २१ ॥ 
द्रव्यत्वेन हेतुनाइ5काशारीनामनुमितस्य परिमाणस्य स्वरूपमाहू-- 
विभवान्महानाकाशस्तथा चात्मा ॥ २१॥ 
बिभव: सबमूत्तेसंयोंगित्वं, तच्च परमसहस्त्वमन्तरेणानुपपद्ममान परम- 
महत्त्वमनुमापयति | दृश्यते चेह बाराणस्थां पाटलिपुत्रे ब्र युगपदेव शब्दो- 
स्पत्तिग्तत्र चेकमेवाकाशं समवायिकारणमित्याकाशस्य व्यापकत्वं सिद्धम | 
व्यापक्त्वूच परममहत्परिमाणयोग एव, नानाउ5काशकलपने गौरबमित्येक 


है। ऐसा होने से भाक्त (गौण) शब्दों का प्रयोग मुख्य शब्द प्रयोग के विना नहीं 
हो सकता इसलिये मुख्य ( प्रधान ) अणु तथा हृस्वपरिमाण कहीं अवश्य मानने 
होंगे ॥। २१॥। 

द्रव्यत्व हेतु से आकाशादि द्रव्यों के अनुमान से सिद्ध परिमाण का स्वरूप 
सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--विभवात्‌ ७ व्यापक होने से, महान्‌ ७ परम महत्परिमाण वाला, 
आकाश: ८ आकाश नामक द्रव्य है, तथा च 5 और वेसा ही है, आत्मा 5८ आत्मारूप 
द्रव्य भी ॥ २२ ।। 

भावाथ--संम्पूर्ण मूतं द्रव्यों में संयुक्त होने से आकाश जिस प्रकार महत्परि- 

माणवान्‌ है उसी प्रकार आत्मा भी उक्त हेतु से महत्परिमाणवाला है !'। २२ ॥ 

उपस्कार--सम्पूर्ण मु द्रव्यों में संयुक्त होना रूप विभुता ( व्यापकता ) बिना 
परममहत्परिमाण के न हो सकने से आकाश, परममह॒त्परिमाणाश्रय है, संपूर्ण मू्तं 
द्रव्यों में संयुक्त होने से इस अनुमान से आकाश द्रव्य में परममहत्परिमाण की सिद्धि 
होती है। (यदि आकाश में सवमूतंद्रव्यों में संयोग मानें तो नाना भेरी आदि 
देशों में शब्द की उत्पत्ति का असम्भव होने से उन-उन भरर्यादि देशों में आकाश का 
संयोग उन-उन दाब्दों में असमवायिकारण है, अतः असमवायिकारण संयोग के 
आधार रूप से भी आकाश की भी सिद्धि यहाँ सूचित होती है। इस प्रकार 
आत्मा में भी जानना )। ( इसी आशय से शंकरमिश्र भी आगे कहते हैं कि )-- 
वाराणसी तथा पाटलिपुत्र ( पटना ) शहर में भी एक ही समय शब्द की उत्पत्ति 
होती है यह देखने में आता है, जिसमें एक आकाश ही समवायिकारण है अतः 
आकाश में व्यापकता सिद्ध होती है। और परममहृत्परिमाण का संबन्ध ही तो 
व्यापकता शब्द का अर्थ है, अनेक आकाश मानने से गौरव दोष होगा इस कारण एक 
ही आकाश द्रव्य मानना होगा । आकाश के निरवयव होने पर भी आकाश का प्रदेश 
है यह व्यवहार आकाश॒प्रदेश वाले घटादि द्रव्यों के संयोग के कारण होने से भाक्त 


३९२ वशेषिकसूत्रो परकार: 


एबाकाशोइभ्युपतन्तव्य:। शआआकाशस्य प्रदेश इति तु व्यपदेश: प्रदेशबद्धिघंटा- 
दिपिः संयागनिबन्धदों भाक्तः भक्तिश्व प्रदेशवद्द्रत्यसंयोगित्वम | तथा- 
त्मेति | यथाक्राश विभवातू सवमृत्तसंयो गित्वातू परसमहत्‌ तथात्मापि परमसम- 
हानू | थद्यात्मन: सच्छमृतसंयोगित्व न भवेत्‌ तदा तेधु तेषु भूत्तपु अरृष्ट वदात्म- 
संयागात्‌ क्रिया नोत्ण्येत व्यधिकरणम्याहष्टगय प्रत्यासक्ष्यपेक्षया क्रियाजन- 
कत्वात्‌ | सा च प्रत्यातत्तिरडष्टबद्ात्मसंयोग एव । एवं संग्व्वारिणि शरोरे नत्र तत्र 
ज्ञानसुखादीनामुत्पत्तिरात्मनोी. वैमबमन्तरेणानुपपन्नेत्यात्माईपि उयापकः | 
स॒ च नांकाशवदेक एवं व्यवस्थादशनादित्युक्तमति भाव: | वचक्षच महत्तवं 
सातिशयं नित्य«च परमाण्वणुत्ववत्‌। एबमाकाशादों परमदोघ॑त्व॑ परमाणषु 
च परमह्वत्वमूहनीयम ॥ २२ ॥ 


ननु मनो विभु सवदा निःस्पशंद्रव्यत्वादाकाशवत्‌ ज्लानाद्रतमवायिकार- 
णसंयो गाघा रत्वादात्मवद्त्याकाशात्मनों: साहचयंण मनो5पि कि नोक्तमत आह 
पर सनक कि कम पक सपना 
( गोण ) है। आकाशप्रदेश वाले द्रब्यों में संयुक्त होना ही भक्ति दाब्द का अर्थ 
है। तथात्मां इस सूत्रांश का अर्थ यह है कि जिस प्रकार आकाश द्रव्य संपूर्ण 
मूर्तद्रव्यों की संयोगितारूप विभव ( व्यापकता ) से परममहत्परिमाण वाला 
है, उसी प्रकार उक्त हेतु से ही आत्मा द्रव्य भी परममहत्परिमाण का आशय है। 
यदि आत्मा आकाश के समान संपूर्ण मूतंद्रव्यों में संयुक्त न हो तो उन-उन मृत द्रव्यों 
में अच्ष्टवान्‌ आत्मा के संयोग से भोगयोग्य क्रिया उत्पन्न न होगी, क्योंकि व्यधि- 
करण ( एक अधिकरण में न रहने वाला ) अद्ृष्ट प्रत्यासत्ति (संनिकर्ष ) की अपेक्षा 
से क्रिया को उत्पन्न करता है और वह प्रत्यासत्ति है अच्ष्टवानू आत्मा का संयोग 
ही और वह आत्मा आकाश के समान एक ही नहीं है, क्योंकि व्यवथातो नाना 
इस तृतीयाध्याय के द्वितीयाद्विक में कोई सुखी कोई दुःखी इत्यादि व्यवस्था दिखाई 
है। जिससे आत्मा अनेक हैं यह सूत्र का तथा आत्मा का आशय है। और 
आकाश का महत्परिमाण, अतिशयप्तहित तथा परमाणु के अणुपरिमाण के समान 
नित्य है। इसी प्रकार आकाशादि के भी परमदीर्धता तथा परमाणुओं में परम 
हस्वता जाननी चाहिये ॥ २२ ॥ 


'मनरूप द्रव्य व्यापक है, सर्वकाल में स्पशेरहित द्रव्य होने से, आकाश के 
समान, ज्ञानादि गुणों के असमवायिकारण संयोग के आधार होने से, आत्मा द्रव्य 
के समान, इन अनुमानों से आकाश तथा आत्मा के साहचय ( साथ में रहने ) से 
मनरूप द्रव्य भी व्यापक क्‍यों नहीं कहा ? इस प्रइन के समाधानार्थ सृत्रकार 


कहते हैं--- 


मनसो5णुत्वव्यवस्था ३५९३ 


तदमाबादण मनः ॥ २३॥ 


तस्य विभवस्य सबेमृतसंयोगिस्वस्थाभावादणु मनः ! सफलमूच्तेसं योगित्वे 
त॑ युगपदनेकेन्द्रियसंयोगे ल्लानयोगपयं स्यात, तथा च व्यासंगों न स्यातू । 
अनुमाने तु मनो यावनन्‍्न सिद्ध ताबदाश्रयासिद्ध मनःसिद्धिदशायान्तु अर्मिप्रा- 
हकमानबाधिते | ननु विभवाभावादेज नाणुस्व सिध्यति घटादौ व्यभिचारादिति 
चेनन विभवासावेनाव्यापकत्वसाधनात । तथा चेकस्मिन्देहे मनस्तावदेक नाना- 
कल्पने गौरवापत्ते:। एकस्याप्यवयवकल्पने कल्पनागौरवानिनि:। स्पशत्वेनाना- 
रम्भकत्डाच्चेत्यादियुक्तरणुत्वसिद्धेरिति भाव ॥ २३ || 
____ 9 फफ  रऊरछरछरछरऋरऊझरझझझझझर इ_इ_ू  _॒ऑ न्‍ ्ं  ् न्म्ािी-+ 

पहुपदार्थ--तदभावात्‌ 5 संमुतंद्रव्य संयोगितारूप व्यापकता न होने के कारण, 
अणु ८ अणुपरिमाण है, मन:--मन नामक द्रव्य ॥ २३ ।। 

भावाथें--संपूर्णमृतंद्रब्यों में मन का संयोग मानने से अनेक बाह्य इ्न्द्रियों 
में संयोग होने के कारण एक समय में अनेक ज्ञान होने लगंगे, जिससे मन की दूसरे 
विषय में आसक्ति न बनेगी, अठः संपूर्ण मूत्ंद्रव्यों में मन का संयोग न होने के 
कारण व्यापकता न बन सकेगी इस कारण मन अणुपरिमाण है।॥ २३ ॥। 

डउपस्कार--उस संपूर्ण मतंद्रव्यों में संयोगितारूप विभुता ( व्यापकता न 
होने से मनरूप द्रव्य अणुपरिमाण का आश्रय है। यदि संपूर्ण मू्ंद्रब्यों के साथ 
संयोगिता मन में मानी जाय तो एक समय में अनेक बाह्यन्द्रियरूप मुर्तंद्रव्यों 
में मन का संयोग होने कारण एककाल में अनेक ज्ञान होने लगेंगे ऐसः होने से मन 
की दूसरे विषय में आसक्ति अर्थात्‌ इन्द्रियों के अपने-अपने विषय में सम्बन्ध 
होने पर किसी एक इन्द्रिय से उत्पन्न ज्ञान के रहते भी दूसरे इन्द्रिय से उत्पन्न ज्ञान 
नहीं होता यह नहीं होगा । (लगना ) न बनेगा । पुर्वोक्त पूर्वपक्षी के किये हुए दोनों 
अनुमान मनरूप द्रव्य के न मानने के पक्ष में मनरूप पक्ष के सिद्ध न होने के 
कारण आश्रयासिद्धि दोष, तथा मानने के पक्ष में मनरूप धर्मी को साधक ज्ञान का 
युगपत्‌ न होना रूप प्रमाण, उससे बाधक होने के कारण हेतु बाधित नामक दुष्ट हो 
जाये गे । यदि मन में व्यापकता न होने से अणुपरिमाण की सिद्धि नहीं हो सकती, 
क्योंकि घटादिकों में विभुत्व न होने पर भी अणुपरिसाण न होने के कारण व्यभि- 
चार होता है ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि विभुत्व के 
( पव॑र्मूतद्रव्य संयोगित्व के ) अभाव से अव्यापकता मन में सिद्ध की जाती है! (ऐसा 
होने से उक्त व्यभिचार दोष न होगा क्योंकि घट भी व्यापक नहीं है ) और ऐसा 
होने के कारण एक शरीर में एक ही मन है यह सिद्ध होता है, क्योंकि नाना मन 
मानने से कल्पनागौरव-दोष होगा। एक भी मन के अवयवबों के मानने से कल्पना- 
गौरव दोष होने के कारण स्पशंशुन्य होने से तथा दुसरे मन का उत्पादक न होने 


३९४ वशेषिकसूत्रो पस्कार : 


दिश:ः परममहत्ते युक्तिमाह-- 


गुरौदिंग व्याख्याता ॥ २४ ॥ 
गुण: सकछद्वीपवत्तिपुरुषश्ाधारणपूर्वापरादिप्रत्ययरूपै: सकडमूतनिष्ठपर- 
त्वापरत्वढक्षणः दि्गाप व्यापवत्वेन व्याख्यातेत्यथंः। परत्वापरत्वयोरुप्पत्तो 
संयुक्तसंयोगभूयर्त्वाल्पीयर्त्वविषयापेक्ष। बुद्धेः कारणत्वस्य वक्ष्यमाणत्वातू | 
नानादिकलपनस्य कल्पनागौरवप्रतिहतत्व!त्‌ । कथं तहिं दश दिश इति प्रती- 
तिव्यपदेशाविति चेन्न तत्तदुपाधिनिवन्धनत्वादित्युक्तत्वात्‌ ॥ २४ ॥ 
_काछ्य व्यापकत्वमाह-- 


कारणे काल। ॥ २५॥ 


से भी इत्यादि पूर्वप्रदर्शित युक्ति से मनरूप द्रव्य अणुपरिमाण का आश्रय अणु- 
रूप ही होता है यह सूत्र का आशय है॥ २३ ॥। 

दिशारूप द्वव्य परममहत्परिमाण का आश्रय है, इसमें सूत्रकार युक्ति देते हैं-- 

पदपदार्थ-- गुण :-पूर्वापरादि प्रतीतिरूप गुणों से, दिगू-दिशाद्रव्य, व्याख्याता> 
व्यापक है ऐसी व्याख्या की गई ॥ २४ ॥। 

भावाथ--संपूर्ण द्वीपों में टापू, में वर्तमान मनुष्यों का पू्व-पश्चिम इत्यादि 
ज्ञानरूप जो संपूर्ण मूतंद्रव्यों में वतेमान दशिकपरत्व ( दूर होना ) तथा अपरत्व 
(समीप होना ) इत्यादि रूप हैं उनसे दिशारूप द्रव्य भी व्यापक होता है यह सिद्ध 
होता है ( अर्थात्‌ परत्वापरत्वज्ञानरूप कार्यों के असमवायिकारणरूप दिशा 
तथापि पिण्ड ( मृरतंद्रव्य ) संयोग के आश्रयरूप से दिशा सिद्ध होती है जो एूरवेक्ति 
सवंत्र समान व्यवहार के कारण व्यापक है यह सिद्ध होता है ॥ २४॥। 

उपस्कार--संपूर्ण मृतंद्रब्यों में वर्तमान परत्व तथा अपरत्व लक्षणों से जो 
सम्पूर्ण जंबूद्वीप आदि द्वीप में वर्तमान पुरुषों को साधारण रूप से होते हैं । उनसे 
दिशारूप द्रव्य भी व्यापक है यह व्याख्यात हुआ यह सूत्रार्थ है। क्योंकि परत्व तथा 
अपरत्व गुणरूप काय की उत्पत्ति में संयुक्त संयोग की अधिकता, तथा अल्पता विषयक 
शपेक्षाबुद्धि कारण होती है, यह आगे सप्तमाध्याय का द्वितीय आह्विक कहा जाने 
वाला है। वह दिशा द्रव्य भी अनेक मानने में गौरवदोष आने के कारण एक ही है । 
'यदि दिशा एक हूं तो दश दिशा हैं ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार क्‍यों होता है ?! 
ऐसी शंका नहीं हो सकती, क्योंकि यह ज्ञान तथा व्यवहार वास्तविक नहीं किन्तु 
ओपाधिक है यह कह चुके हैं।। २४ ॥।। 

दिशा के समान काल भी व्यापक है यह सुत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थ-- का रणेरूपरापरादि व्यवहार के कारण में, काल: काल ऐसा 
नाम है ॥ २५ ।॥। 


मनसो5णुत्वव्यवस्था ३९५ 


परापरव्यतिकर यौगपद्यायौगप्यचिर क्षिप्रप्रत्ययकारणे द्रव्ये काछ इति 
समाख्या | न चेताहशः प्रत्ययः सर्वदेशपुरुषसाधारण: कात्ठस्य व्यापकतामन्त- 
शेण सम्भवतीति तस्य व्यापकत्वं परममहत्त्वयोग इत्यथ:ः ! 

यद्दा इदानीं जात इत्यादिप्रतीतिबछात्‌ सर्वेत्पित्तिमन्निमित्तकारणत्वं 
कालमस्य प्रतोयते तदपि व्यापकत्थाधीन निर्मित्तकारणस्य समवाय्यसमव।यिका- 
रणप्रत्यासन्नत्वनियमात ! 

यद्दा अतीतानागतवतेमानव्यवहार: सावत्रिक इति सबंगत एवं काछः ! 

यद्वा क्षणलबमुहत्तेयामदिनाहोरात्रपक्षमा सत्वेयनसंवत्सरादिव्यवदा रका- 
रणे द्रव्ये कालाख्येति व्यवहारस्य सावेत्रिर्कत्यात्‌ू काछः सावशत्रिक इति परम- 
महाव , तस्य नानात्वकल्पना च कल्पनागोरवप्रतिहतेत्युक्तम्‌ ॥ २५ ॥ 

इति श्रोशाइरे बेशेषिकसूत्रो पस्का रे सप्तमाध्यायस्य 
आद्यमाहिकम | 


निकल मर रकम किलर नल लिलीिजीर मिनिकिल न कक कल कस के जन अर शी मन 
भावाथ--यह ज्येष्ठ है, यह कनिष्ठ है, एककाल में, विलम्ब से, शीघ्रता से 
हुआ इत्यादि ज्ञान के कारण द्रव्य को काल कहते हैं, संपर्ण देश के पुरुषों का साधा- 
रणछूप से होने वाला उक्त ज्ञान विना काल के व्यापक माने नहीं हो सकता, अतः 
काल परममह॒त्परिमाण सम्बन्धरूप व्यापक है | यह सिद्ध होता है ॥ २५ ॥ 
उपस्कार--दैशिकपरत्व ( द्रता ) तथा समीपतारूप अपर से विपरीत 
ज्येष्ठतारूप परत्व एवं कनिष्ठावस्थारूप अपरत्व ज्ञान, एककाल में उत्पन्न हुआ, 
भिन्न काल में हुआ, देर से हुआ, शीघ्र उप्पन्न हुआ इत्यादि ज्ञानों के साधारण 
कारणद्रव्य की काल यह समाख्या (नाम) है। ऐसा यह सम्पूर्ण देश के पुरुषों को 
साधा रणरूप से होने वाली प्रतीति काल की व्यापकता माने बिना नहीं हो सकती । 
इस कारण उससे परममहत्परिमाण के सम्बन्धरूप व्यापकता सिद्ध होती है । अथवा 
“इस समय उत्पन्न हुआ', इत्यादि प्रतीति के बल से सम्पूर्ण उत्पन्न होने वाले कार्यों 
का काल निमित्त कारण है यह प्रतीत होता है यह भी उप्तकी व्यापकता के अधीन 
है, क्योंकि निर्ित्तकारण समवायि तथा असमवायिकारणों के प्रत्यासत्ति संनिध में 
होता है, यह नियम है। अथवा भूत, भविष्य तथा वतंमान ऐसे व्यवहार सत्त्र 
साधारणरूप से होते हैं इस कारण काल सवंत्र रहता है । अथवा क्षण, लव, मुह 
याम, दिन, दिनरात, पक्ष, मास, ऋतु, अयन, संवत्सर आदि पूर्वप्रदर्शित व्यवहारों 
के कारण द्रव्य को काल कहते है, ऐसा व्यवहार सवंत्र होता है, इस कारण काल 
द्रव्य सर्वत्र वतंमान है। इसलिये वह परममहत्परिमाण वाला है, और उसके अनेक 
मानने में गौरवदोष आने से वह एक है यह कह चुके हैं ॥। २५॥। 


इस प्रकार शंकरमिश्र कृत विशेषिकसूत्रोपस्कार में 
सप्तमाध्याय का प्रथमाह्वनिक समाप्त । 


पी: >म्मव्यपयि किला 


सप्तमाध्याये ड्वितीयाहि कम्‌ 


द्वितीयाहिके एकानेकवृत्तिगुणपरोश्चाप्रररणव अनेकमात्रवृत्तिगुणपरोक्षा- 
प्रकरणम्‌ . पसन्नाच्छब्दाथसम्बन्धपरीक्षाप्करणम्‌ । विशेषगुणरह्िि वबिसु सं यो गा- 
समवायिकारणकेकबृत्तिगुणपरोक्षाप्रकर णपू रूमवायपरोशक्षाप्रकरणख्लेति । तत्र 
महत्तवेकाथेसमवायाधीन संख्यादीनामपि प्रत्यक्षत्वमित्ति चोद्देशक्रम मतिक्रम्य 
परि साणनिरूपणा नन्तरं संख्यां प्रथकत्वश्व परीक्षितुमाह-- 


रूपरसगन्धस्पशवव्यतिरेकादर्थान्तरमेकत्वम् ॥ १ ॥ 


रूपर सगन्धस्पश ति,-संख्यादिपब्व॒कमिन्नगुणोपतक्षणम | व्यतिरेकादिति 
ठयभिचारात्‌ | तदयमर्थे:--एको घट इति बविशिष्टप्रतोतिर्विशेषणजन्या, तब्च, 


द्वितीयाद्वनिक में एक तथा अनेक द्रब्यों में रहने वाले गुणों के परीक्षा का प्रकरण 
( १ ), केवल अनेक द्रव्यों में वतंमान गुणों की परीक्षा का प्रकरण ( २ ), विशेष 
गुणरहित, तथा जिनमें दो व्यापक द्रव्यों का संयोग असमवायिकरण होता है, एवं 
एक द्रव्य में वर्तमान गुणों के परीक्षा का प्रकरण ( ३ ) एवं समवाय के परीक्षा: 
का प्रकरण ( ४ ) ऐसे चार प्रकरण हैं । उसमें महत्परिमाण के समवाय के अधीन 
ही संख्यादि गुणों का प्रत्यक्ष होता है इस कारण उद्देशक्रम का उल्लंघन कर 
परिमाणनिरूपण के पश्चात्‌ संख्या तथा पृथक्त्व गुण की परीक्षा ( जो एक तथा 
अनेक द्रव्यों में रहते हैं । ) करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपद्‌र्थ--रूप रसगन्धस्पश्मव्यतिरेकात्‌ू--रूप, रस, गन्ध तथा स्पशंगुण के 
व्यभिचार से, अर्थान्तरम्‌ ७» दूसरा अथ्थ है, एकत्वं > एकत्व संख्या ॥ १॥ 

भावाथें--एकत्व संख्या रूपादि चार गुणों से भिन्न गुण है न कि रूपादि गुण- 
स्वरूप है काल एक है इत्यादि प्रतीति के बल से रूपादि गुणों से भिन्न संख्यादि 
रूप गुण अवश्व मानना होगा क्‍योंकि काल में रूपादि चार विशेष गुण नहीं हैं यह 
सूत्र का अथ है ॥ १ |! 

उपस्कार--सूत्र में रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श यह चार विशेष गुण यह पद संख्या 
से विभाग पर्यन्त पांच सामान्य ग्रुण से भिन्न गुणों का उपलक्षण लक्षणा से बोधक 
है। व्यतिरेकात्‌ इस पद का अथे है व्यभिचारात्‌, अर्थात्‌ व्यतिरेक नाम व्यभिचार 
होने से । इससे यह अथ निकलता है कि--'एक घट है' यह विशिष्ट ज्ञान, विशेषण 
से उत्पन्न है और वह विशेषण इस प्रतीति में रूप से स्पर्शान्त तथा संख्यादि पंच 
सामान्थ गुणों से भिन्न गुण नहीं हैं क्योंकि उक्त गुणों के बिना भी उक्त 'एक' यह 


कार्यकारणयोभेंदव्यवस्था पनम्‌ ३९७ 


विशेषण न रूपादि, तढयतिरेकेण जायमानत्वात्‌, न च घटत्वादिकमेव निमि- 
त्तम, पटेडपि जायमानत्वात्‌ । न चेकत्वं सत्तावत्‌ सामान्यम्‌ , सत्तया सहन्यू: 
नानतिरिक्तवृत्तित्वात्‌ । न च द्रव्यमात्रसामान्य तत्‌ , द्रव्यस्वेनान्यूनानतिरिक्त- 
देशत्वात्‌ । न चान्युनानतिरिक्तदेशत्वेडपि प्रतीतिभेदाद्धेद; प्रतोतिभेदस्थ स्व- 
रूपकृतत्वे सत्ताइपि भिद्येत, विषयभेदकृतत्वे तु विषयभेदानु पपत्तरुक्त त्वात्त्‌, 
अन्यथा घटल्वकलछसस्वयोरपि भेद्ापतत:। न च्‌ स्त्रूपाभेद एकत्वमिति 
भूषणमतं युक्तम, घटस्वरूपाभेदश्ेदेकत्व तदा पटादावेकत्वप्रत्ययो न स्यात्‌ | 
स्वरूपभेदो द्वित्वादिकमित्यप भूषणमतमशुप्पन्‍नम्‌ू स्वरूपभेदस्थ त्िचतु- 
रादिसाधारण्येन व्यवहार वैचित्रयानुपपत्तेरिति भावः ॥ १॥ 
एकत्वतुल्यतयकप्रूथक॒त्वमपि साधयितुमाह-- 


तथा प्ृथकृत्वम्‌ ॥ २ ॥ 


प्रतीति होती है, घटत्वादि जाति भी इस प्रतीति का निमित्त नहीं है, क्योंकि पट में 
भी 'एक' यह प्रतीति होती है । एकत्व संख्या सत्ताजाति के समान जातिपदार्थे भी 
नहीं है, क्योंकि सत्ता तथा एकत्व के न्‍्यून तथा अधिक में वतंमान न होने से 'एक 
का मानना ही उचित होगा, अर्थात्‌ दोनों पर्याय ही जांयगे, यह एकत्व केवल द्रव्यों 
में ही रहने वाली जाति भी नहीं हो सकती, क्योंकि न्‍्यून तथा अधिक में न रहने 
से उक्त दोष आ जायगा, अर्थात्‌ द्रव्यत्व तथा एकत्व पर्याय हो जांयगे। यदि 
“अन्यूनानतिरिक्त देश अर्थात्‌ न्‍्यून तथा अधिक देश में रहने पर भी प्रतीति के भेद 
से भेद होगा” ऐसा कहो तो, वह प्रतीति का भेद यदि स्वरूप से होता हो तो सत्ता- 
जाति भी भिन्न होगी, और यदि विषय के भेद से हो तो, विषय भेद नहीं हो सकता 
यह कहा ही है। अन्यथा घटत्व तथा कलशत्व भी भिन्न जाति हो जांयगी । 'घटादि 
वस्तु के स्वरूप का भेद न होना यही एक संख्या है ऐसा भूषणकार का मत, युक्त नहीं 
है, क्योंकि घट के स्वरूप का अभेद ही एक संख्या हो तो पट आदिकों में एक संख्या 
का ज्ञान न होगा । तथा धटादि पदार्थों के स्वरूप का भेद ही द्वित्वादि संख्या है 
ऐसा भी भूषणकार का मत असंगत है, क्‍योंकि स्वरूप का भेद तीन, चार, पांच 


आदि पदार्थों में साधारण होने के कारण तीन, चार, आदि विलक्षण व्यवहार न 
बनेगा ॥। १ ।। 


(कत्व संख्या के समान होने से एक पृथक्त्व गुण को भी सिद्ध करने के लिये 
सूत्रकार कहते हैं-- 


पद्पदा्थ--तथा 5 उसी प्रकार,. पृथक्त्वम्‌ 5 पृथकत्व गुण भी, दूसरा गुण 
है।। २॥।। 


९८ वैशेषिकसूऋरे पसकारः 


अपोद्धारव्यवह्ारस्तावद्स्ति--इदमस्मात्‌ प्रृथगन्यद्थान्तर मित्याकारः । 
अपबृज्यावधिमपेक्ष्य य उद्धारो निर्धारण स ह्मपोद्धार:, तनत्न च न रूपादि तन्त्रं 
व्यभि व राद्वध्यनिरूप्यत्वाच्च | नन्‍्वन्योन्या भाव एज पृथकल्व प्‌ ,इदमस्मात्‌ प्रथ- 
गन्यद्थोन्तरमितिवद्धिन्नमिति प्रतोतेरन्योन्याभावावलूम्बनत्वात्‌ । न, प्रथ- 
गादिशव्दानां प्यायत्वेडपि नान्‍्योन्याभावार्थत्वं तत्र पद्नमीआयोगानुपपत्तें:, इृदम- 
स्मात्‌ प्ृथक्‌ इदामिद न भवतोतिप्रतोत्योमिन्नविषयत्वात्‌ । न चान्योन्याभा- 
ववानथः प्रथकत्वन्‌ अघढ: पट हत्यत्रापि पद्चमीप्रयोगापत्ते:! ननु प्रथगिति 
विशिष्ट. इति-प्रतोत्योरेकाका रत्वाद्रेशिष्टयमेव प्रथकत्वसिति चेन्‍न मैत्रस्‍््य 
दण्डवे शिष्टयद्शायां मेत्नात्‌ प्रथगयं मैेत्र इत्यपि प्रतोत्यापत्तेः, एवं शब्द- 
विशिष्टे व्योम्नि बुद्धिविशिष्ट चात्मनि प्रथक्त्वव्यवहारापत्तोः । अत एव 


ध्जे 


बधम्यसपि ल प्रथकत्वं पाकरक्ते घदे इयाभाद्‌ घटात्‌ प्रथगर्य घट इति व्यव- 


भावार्थ--जिस प्रकार रूपादि गुणों ' के व्यभिचार होने से एकत्व संख्या भिन्‍न होने से एकत्व संख्या भिन्‍न 
गुण है उसी प्रकार पृथक्त्व भी रूपादिकों छोड़कर “यह पृथक है' इसी प्रतीति के बल 
से दूसरा गुण है यह सिद्ध होता है ॥॥। २ ॥। 
उपस्कार--“यह इससे पृथक्‌ है, अन्य है, भिन्‍न है', इस आकार अपोद्धार व्यव- 
हार होता है। अपवृज्य (अलग कर) अर्थात्‌ अवधि की अपेक्षा रख कर जो 'उद्धार' 
अर्थात्‌ निर्द्धारण (निश्चय करना) वह अपोद्धार कहाता है। 
उक्त अपोद्धार ( पृथक ) व्यवहार में रूप आदि गुण प्रयोजक नहीं हैं, क्‍योंकि 
काल आकाणञ से पृथक है इस व्यवहार में काल में रूपादि गुण नहीं हैं। तथा 
पृथक व्यवहार के समान रूपादि गुणों के व्यवहार में अवधि की आवश्यकता नहीं 
होती । 'अन्योन्याभाव (भेद) पृथकत्व गुण है, क्योंकि यह इससे पृथक्‌ है, अन्य है, 
दूसरा अर्थ है इन प्रतीतियों के समान यह भिन्‍न है यह ज्ञान अन्योन्याभाव ही को 
आलम्बन विषय करता है। ऐसी पूर्ववक्षी शंका नहीं कर सकता, पृथक अन्य इत्यादि 
झब्दों के पर्याय होने पर भी यह अन्योन्याभाव को नहीं कहते, क्योंकि उनमें 
पंचमी विभक्ति का प्रयोग नहीं हो सकता, अर्थात्‌ यह फल इस घट से पृथक है, और 
यह फल घट नहीं है इन दोनों प्रतीतियों का विषय भिन्‍न है। अन्योन्याभाव वाला 
(भेद वाला) अर्थ भी पृथक्त्व गुण नहीं है, क्योंकि ऐसा हो तो 'अघट:” घट भिन्‍न है 
पट: पट इस व्यवाहर में भी पंचमी विभक्ति का प्रयोग होने लगेगा। पृथक है, 
विशिष्ट है, इन दोनों प्रतीतियों के समान आकार वाले होने के कारण वैशिष्टय 
( विशेषता ) ही प्रथकत्व गुण है! ऐसा भी पृव॑पक्षी नहीं कह सकता, क्‍योंकि ऐसा 
मानने से दण्डा हाथ में रखने के समय में मंत्र नामक मनुष्य में यह मैत्र मेत्र से पृथक 
है यह भी ज्ञान होने ऊगेगा 4 इसी कारण वंधम्यं (विरुद्ध धम) भी प्रथक्‍त्व गुण 
नहीं हो सकता, क्योंकि पाक से रक्तता में इयाम घट यह घट पृथक्‌ है ऐसा व्यवहार 


काय का रणयो भें दव्यवस्था पन म्‌ ३९९ 


हारापत्तेः, तद्विरोधिधमबर्वमेव हि तद्ेघधम्य तच्च इयामानन्तरं रक्तताद- 
शायासपि | न च सासान्यमेव प्रथकत्व॑ सामान्यस्यावध्यनिरूप्यत्वात्‌। जाति- 
सद्कूरप्र त्स्‍भाचच-सन्मात्रव त्तित्वे सत्तया, द्रव्यमात्रवृत्तित्वे द्रव्वत्थेनान्यूनान- 
तिरिक्तिवृत्तित्वापत्त: ॥ २॥ 
नन्वेकमे कत्बं-रूपादिभ्य: प्रथक प्रथकत्वमिति व्यवहारादेकत्वे5प्येकत्वं, 

प्रथक्त्वेडपि प्रथकत्वमेव॑ं तत्र तथापोत्यत आह-- 

__ अं रु 
एकत्वेकपृथक्त्वयोरकत्वेकप्थक्त्वाभावो5णुत्वमहत्त्वास्यां व्याख्यातः॥ ३॥ 


यथाउणुत्वमहत्वे नाणुत्वमहत्त्ववत्ती तदृव्यवहारस्तत्र भाक्तम्तथेकत्नकपू थ- 
कत्बबती तदूव्यवहारस्तत्र भाक्त इत्यश: | “क्रम॑मि: कमोणि“गणेगुणाः इत्यपि 


होने लगेगा । क्योंकि उसके विरोधी धर्म का आधार होना ही उसका विरुद्ध धर्म है 
और वह ह्याम वर्ण के अनन्तर रक्त होने के दशा में भी है। 'पृथक्त्व एक सामान्य 
(जाति) पदार्थ है', ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि जातिपदार्थ पृथक्त्व के समान 
अवधि के ज्ञान की आवश्यकता नहीं रखता | तथा जाति सांकय दोष भी हो जायगा, 
क्योंकि केवल सत्‌ द्रव्यादि पदार्थ में रहने से सत्ताजाति, तथा केवल संपूर्ण द्रव्यों में 
रहने से द्रव्यत्व को लेकर न्‍्यून तथा अधिक में न रहने के कारण पर्यायता आ 
जायगी अतः पृथक्त्व जातिपदाथे भी नहीं हो सकता ॥ २॥। 

एकत्व एक है. प्ृथकत्व गुण रूपादि गुणों से पृथक्‌ है ऐसा व्यवहार होने के 
कारण एकत्व संख्या में एकत्व तथा पथक्त्व गुण में भी पृथकत्व, उसमें भी वसा क्‍यों 
न हो इस शंका के समाधानाथर् सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदा्थ--एकत्वैकपृथक्त्वयो: & एकत्व संख्या तथा एक पृथक्त्व नामक 
दोनों गृणपदार्थों में, एकत्वेकपृथक्त्वाभाव: > दूसरी एकत्व संख्या, तथा दूसरे 
एक पथकक्‍्त्व इन दोनों गुणों का अभाव है, (यह ) अपुत्व, तथा महत्व दोनों परिमाणों 
से, व्याख्यात: > व्याख्या किया गया !। ३े ॥ 

भाषा्थे--जिस प्रकार एक अणुपरिमाण में दूसरा अणुपरिमाण तथा एक 
महत्परिमाण में दूसरा महत्परिमाण नहीं रहने से यह व्यवहार गोण होता है, उसी 
प्रकार एक एकत्व संख्या में दूसरी एकत्व संख्या तथा एक-छुक पृथक्त्व गुण में दूस रा- 
एक प्ृथक्त्व गुण नहीं रहता । अतः पूर्वपक्षी का दिखाया हुआ एकत्व एक है, पृथक्त्व 
शुण रूपादिकों से पृथक्‌ है इत्यादि व्यवहार भी गौण है यह व्याख्यात हुआ ॥ ३ ॥ 

उपस्कार--जिस प्रकार एक अणु तथा महत्परिमाण दूसरे क्रम से अणु तथा 
महत्परिमाण के आश्रय नहीं होते उनका व्यवहार यदि होता है तो वह गौण होता 
है, उसी प्रकार एक-एक संख्या दूसरी एक संख्या की आश्रय तथा एक-एक [एरथक्त्व 
गुण भी दूसरे एक पुथक्त्व गुण के आधार नहीं होता. अतः पृवंपक्षी का 


४०० वे शेषिकसूत्रो पस्कार: 


दृष्टान्तयून्रद्यय पूबदृष्टान्तसूृत्रेणकवाक्यतापन्नसेव।त्र प्रतिभासते यथा कर्माणि' 
न कर्मवन्ति गुणाश्र न गुणवन्तस्तशैकत्वेकप्रथक्त्वे न तद्बती इत्यर्थ: ॥ ३ ॥ 

ननु गुणेषु कमंछु च साधारण एवेंकत्वव्यवहारः किसत्र विनिगमक यहूद्र- 
. व्येष्वेबेकत्वं न गणादि्षिविस्यत्राह-- 


निःसंख्यलात कमंग्रुशानां सर्वेकृत्यं न विद्यते ॥ ४ ॥ 
सवेषामेकत्व॑ सवकत्य॑ तन्‍न विद्यते, कुर इत्यत आह--निःसंख्यत्वात्‌ कम- 
गणानामिति ! संख्याया निष्कान्ताः निःसंख्यास्तेषां भावों निसंख्यत्वम, तथा 
च कर्माणि गणाश्व नि:संख्यानि, संख्याया गणत्वेन गणेषु ताबत्‌ संख्या न 
बिद्यते न वा कमस, गुणानां कमसु निषेधात्‌ अन्यथा द्र॒व्यत्वप्रसद्भात्‌ 
साधितग्व संख्याया गुणलमेकत्वस्य च संख्यात्वमिति भाव: ॥ ४ ॥ 


दिखाया हुआ व्यवहार गौण है यह सूत्र का अर्थ है । “कर्मों से कमं, ग्रुणों से गुण 
यह भी पूव॑सूत्रों में दिखाये हुए दोनों दृष्टान्त पूर्वोक्त दृष्टांससूत्र के साथ एक वाक्य 
होता हुआ ही यहाँ मालूम पड़ता है, अर्थात्‌ जसे एक कर्म दूसरी क्रिया वाला अथवा 
एक गुण दुसरे गुण का आधार नहों होता, वेसे एकत्व संख्या तथा एक पृथक्त्व गुण 
भी दूसरी एक संख्या तथा दूसरे एक पृथक्त्व गुण के आधार नहीं होते यह सूत्र का 
अथ होता है ॥ ३ ॥। 

“गुणों में तथा कमपदार्थों में गुण एक है एक कम है यह व्यवहार तो साधारण 
रूप से ही होता है, नो इसमें क्या नियम का कारण है कि द्रव्यों में ही एक संख्या 
है गुण कर्मादिकों में नहीं ? ” इस पूर्वपक्षी को शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--निःसंख्यत्वात्‌ > संख्यारूप गुण न होने से, करममंग्रुणानां > कर्म तथा 
गुण पदार्थों के, स्वकत्वं संपूर्ण पदार्थों में एकत्व, न विद्यते -- नहीं रहता ॥| ४ ॥ 

भावाथ--कर्म तथा ग्रुणपदार्थों में संख्यारूप गुण न रहने के कारण सब में 
एक संख्या वाले नहीं हैं, क्योंकि संख्या गुणपदार्थ है इस कारण गुणों में गुणों की 
वर्तमानता विरुद्ध होने से तथा क्रिया में गुणों का निषेध होने के कारण भी गुण तथा 
कमंपदार्थों में एकसंख्या की आधारता न हो सकने से द्रव्यादि संपूर्ण पदार्थ एक 
संख्या के आश्रय हैं यह नहीं हो सकता ॥। ४ || 

उपस्का र--संम्पर्णों की एक संख्या को सर्वेकत्व कहते हैं, वह नहीं है | क्योंकि 
इस प्रश्न के समाधानाथ॑ सूत्रकार ने 'निःसंख्यत्वात्कमंगुणानां' अर्थात्‌ कम और गुण 
पदार्थों के संख्याशुन्य होने पर ऐसे हेतु दिया है। संख्या से निष्क्रान्त ( रहित ) 
निसंख्य होते हैं, उनका घमं है निःसंख्यता संख्याशुन्यता, ऐसा होने से कर्म तथा 
गुणपदार्थ भी संख्या से शून्य हैं, संख्या के गुण पदार्थ होने से ग्रुणपदार्थों में तो 
संख्या नहीं रहती, अथवा न कमंपदार्थों में, क्योंकि गुणों का क्रियापदार्थ में निषेध 


कार्यकारणयोभेंद्व्यवस्थापनम ४०१ 


तहिं कथमेक रूपमेको रस इत्यादिज्ञानमित्यद आह-- 
अआआान्तं तत्‌ ॥५॥। क्‍ 

गुणकमसु यदेकत्वज्ञान तदू आन्तमित्यथ: । सूत्रे च ज्ञानमिति शेष: आशक्षि- 
प्रपूरवेपक्षत्वात्‌ प्रयोगरतु भाक्तः स्वरूपाभेद एवं च भाक्तः न च तदेवैकत्वमुक्तो- 
त्ततत्वातू ॥ ५ ॥। 

ननु द्रव्येष्वप्ययमेकत्वप्रयोगो भाक्तोउस्तु प्रत्ययस्तु तत्र श्रान्तः किमेकत्वे ने- 
त्यत आह--+ 

एकत्वाभावाद भक्तिस्तु न विद्यते ॥ ६॥ 


रा नननओदनल€लननइअअइ-इअक्‍इअ8अलअलइ्नइनइ्््ससइं्ॉलइीः:ः:जस ल 
है । अन्यथा फर्म पदार्थ में गुण रहें तो वे द्रव्य हो जायेंगे । संख्या गुण है तथा एकत्व 
भी संख्या है यह सिद्ध कर चुके हैं यह सूत्र का आशय है ॥ ४॥। 

यदि ऐसा है तो एक रूप है, एक रस है इत्यादि ज्ञान केसे होता है ? इस प्रश्न 
के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदा्थ--प्राग्तं > भ्रमरूप है, तत्‌ वह (एक रूप इत्यादि ज्ञान) ॥ ५ ॥। 

भावार्थ--युणों में गुणों के रहने का निषेध होने से एक रूप है, एक रस है 
इत्यादि ज्ञान भ्रमरूप है ॥। ५॥। 

उपस्कार--गुण तथा कमंपदार्थों में जो एक है ऐसा ज्ञान होता है वह भ्रमरूप 
है यह सूत्र का अथं है । सूत्र में आकांक्षित ज्ञान! ज्ञान ऐसा शेष पद देना, क्योंकि 
पूव॑पक्षी का ज्ञान का आक्षेप हुआ है।. रूप एक है इत्यादि शब्द का प्रयोग भक्त 
(गौण) है, स्वरूप का भेदन होना ही भाक्‍त ( गौणता ) है, वही एकत्व नहीं है यह 
उत्तर दे चुके हैं । ।। ५ ॥। 

“ऐसा है तो गुणों के समान “एक घट है इत्यादि द्रव्यों में भी होने वाला 'एक 
है! यह शब्द का प्रयोग भाकत (गोण) हो, उक्त एक घट है, यह ज्ञान भ्रमरूप 
मानेंगे तो फिर एकत्व संख्या की क्या आवश्यकता है ? इस शंका के समाधानाथ्थ 
सुशत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--एकत्वाभावात्‌ ८ मुल्य एकत्व सांख्या के न होने से, भक्ति: तु किन्तु 
भक्ति (गौणता), न विद्यते > नहीं हो सकती है ।। ६ ।। 

भावार्थ-यदि वास्तविक एकत्व संख्या कहीं भी न होगी तो 
गौण प्रयोग भी न होगा, क्योंकि प्रधान प्रयोगपूवंक ही गौण प्रयोग होता है 

तथा भ्रमरूप ज्ञान भी न हो सकेगा, क्योंकि यथार्थ शानपूर्वक ही भ्रमरूप ज्ञान 
होता है ॥ ६ ॥। 

उप्स्कार-- यदि वास्तविक एक संख्या कहीं न मानी जाय तो एक है यह शब्द 
प्रयोग भाक्त (गौण) न होगा, क्‍योंकि मुख्य शब्द प्रयोगपूर्वक ही गौणता होती है, 
क्रथवा री 'एक है' यह ज्ञान भी भ्रमरूप नहीं होगा, क्योंकि यथार्थ ज्ञानपूवंक ही 

२६ बै० 


४७०२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


यदि पारमार्थिकमेकत्वं कचिन्नाभ्युपगन्तव्यं तदा न प्रयोगों भाक्तः मुख्य- 
पूबकत्वाड्डक्तेट, न वा प्रत्ययो आन्तः प्रमापूवकत्वाद्‌ श्रमस्य, प्रमित॑ ह्यारोप्यते 
नाप्रमितम्‌ असत्ख्यातेर्निरासादू्‌ अन्यथा ख्यातेः साधनादिति भावः ॥ ६॥ 

कार्यकारणयोस्तन्तुपटयो रेकत्वमेकप्रथक्त्वच्ब, यत एवेकत्वमत एवैकप्रथ- 
कत्वमपि न हि स्वस्मादेव रव॑ प्रथगिति सम्भवति, न हि पटे पास्यमाने प्रत्येक 
तन्तूनामाकर्ष तड्धिन्नः: पट उपलबभ्यते $ यदि तच्ठु भिन्न: पट: स्यात्‌ तदा तद्डि- 
न्‍नतयो पलभ्येत घटवत्‌ , एवं घटेडपि भग्ने कपालद्वयातिरिक्तस्थानुपलम्भात्‌ 
घटो5पि कपालद्वयात्मक एवं । तदुक्त- नान्योड्वयव्यव यवेभ्य:” इति विद 
साह्डथीय॑ मतं प्रसज्ञान्निराचिकीषु राहु-- 
कायंकारणयोरेकत्वेकपृथक्त्वा भावादेकत्वेकपृथकत्व॑ न विद्यते ॥ ७ ॥ 

काय कार णम्त दयमेक न भवति, कुत एतदित्याह--एकत्वाभावादसभेदा- 


भ्रमरूप ज्ञान भी होता है। क्योंकि निश्चयरूप से जाने हुए रजत आदि शुक्ति में 
आरोप किये जाते हैं, न निश्चित किये हुए का आरोप नहीं होता, क्योंकि बौद्धमत के 
समान असतु रजत पदार्थ की ख्याति (प्रसिद्धि) नेयायिक नहीं मानते किन्तु शुक्ति 
का अन्यथा (दूसरे रजतरूप से) इत्यादि ज्ञानरूप भ्रम नेयायिक मानते हैं (सिद्ध करते 
हैं ) । यह सूत्र का आशय है ॥ ६ ॥ 

तनन्‍्तु तथा पटरूप कारण और काय दोनों में एकत्व संख्या तथा एक पृथक्त्व 
गुण है, जिस कारण ही एकत्व संख्या है इसी कारण एक पृथक्त्व भी है, किन्तु 
अपने से आप पुथक्‌ होना असम्भव है। क्‍योंकि वस्त्र के फाड़ने के समय तन्तुओं के 
खींचने पर तन्तुओं से भिन्न पट की उपलब्धि नहीं होती, यदि तन्‍्तुओं से भिन्न 
पट हो तो उनसे भिन्न घट के समान पट की उपलब्धि होने लगेगी, इसी प्रकार 
घट के टूटने पर कपाल द्वय. ( दो खण्डों ) के अतिरिक्त की उपलब्धि न होने 
के कारण घट भी दो कपालरूप ही है, अतएवं न अन्य: ८ दूसरा नहीं है, अवयवी - 
अवयवी द्रव्य, अवयवेभ्यः 5 अवयवों से, ऐसा कहा है (इस प्रकार के सांख्यदर्शनमत 
का प्रसंग से खण्डन करने की इच्छा से सूत्रकार कहते हैं )--- 

पदपदाथ--का्यंका रणयो: > काय. तथा कारण दोनों में, एकत्वैकपृथकत्वा- 
आवात्‌ ८ एकत्व तथा एक पृथक्त्व के न होने से, एकत्व तथा एकपृथक्त्वं, न 
विद्यते - नहीं है ॥। ७ ॥! 

भावाथे--पटादि काये तथा तन्तु आदि कारणों में एकता तथा एकपृथक्त्व 
न होने से अर्थात्‌ श्रभेद न होने के कारण ऐक्य नहीं है अर्थात्‌ कार्य तथा कारण 
एक नहीं हो सकते ॥| ७॥। 

उपस्कार--कार्य (पट आदि) और कारण ( तन्‍्तु आदि ) ये दोनों एक नहीं 
हैं। ऐसा क्‍यों ? इस प्रहन के उत्तर में सूत्रकार ने 'एकत्वैकपृथक्त्वाभावात्‌” अर्थात्‌ 


द्वित्वोत्पत्तिबिनाशो ४०३ 


आवात | तहिं यदेव काय तदेव कारणं तन्‍्तवः पट इति बहुत्वैकत्वयो: सामा- 
नाधिकरण्यानुपपत्ते: । भवत्येब सामानाधिकरण्यमेकस्यामपि पाथ: कणिकाया- 
माप इति ग्रयोगात्‌ एकस्यामपि योषिति दारा इति प्रयोगदिति चेन्न तत्नावय- 
बबहुत्वमादायोपपत्ते: । पाथः परमाणो तु प्रकृतिगत॑ रूपादिबहुत्वमादायेत्येके । 
शब्दस्वासाव्यमिदमपयनुयोज्यमित्यपरे । न च रण्डाकरण्डावस्थितास्तन्तव 
पटव्यपदेश लभन्ते, न वा धारणाकष्णे तन्‍्दवः प्रत्येक कतमीशते, न वा 
काय कारणख् द्यमप्येकप्रथक्त्वाश्रयः परस्परावधिकत्वप्रतीतेः। कुत इत्य 

आह-एकप्रथक्त्वामावात्‌ एकप्रथक्स्वमवेधम्य तदभावात्‌ कायकारणयोरन्यो 
न्‍्यवैधरम्यानुभवात्‌ तन्तुत्वपटत्वयो: घटत्वकपालत्वयोश्व भिन्‍नबुद्धिव्यपदेशयो 


अभेद न होने से हेतु दिया है, क्योंकि कार्य तथा कारण का अश्वेद माना जाय तो 
जो ही पट कार्य है वही तन्‍्तु कारण है, ऐसा होने से 'तन्तव:”, “पट:” इन दोनों पदों 
में बहुवचनार्थ अनेक संख्या तथा एकवचनाथ एक संख्या का एक आश्रय में 
बर्तमानतारूप सामानाधिकरण्य न बनेगा । यदि 'एक भी जल क॑ बंद में 'आप:' ऐसा 
बहवचन का तथा एक ही स्त्री में 'दारा: ऐसा बहुवचन का भी प्रयोग होने के कारण 
अनेक संख्या तथा एक संख्या का एक आश्रय में रहना होता ही है' ऐसी शंका पू्वपक्षी 
ब-रे तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि इन प्रयोगों में जल तथा स्त्री के अनेक 
अवयवों को लेकर बहुवचन प्रयोग हो सकता है।जल के परमाणुरूप प्रकृति 
में वर्तमान रूपादिकों की अनेक संख्या को लेकर “आप: ऐसा बहुबचन प्रयोग एक ही 
जल के बूंद से हो सकता है ऐसा भी कुछ विद्वानों का यहाँ कहना है। “दारा:' पं भूम्नि 
अक्षता:' अर्थात्‌ दारा शब्द तथा अक्षत शब्द पुल्लिग बहुवचन में ही होते हैं इस कोश 
से तथा 'आपः स्त्री भुम्ति वार्वारि' अर्थात्‌ जलवाचक अप्दब्द स्त्रीलिंग बहुवचन में होता 
है। इस कोश के भी बल से व्युत्पन्न किये स्वभाव वाले उक्त शब्द होने से शब्द 
का स्वभाव ऐसा होने के कारण यह बआापत्ति ही नहीं आ सकती, ऐसा भी कुछ 
विद्वानों का मत है । जिस रण्डा तथा करण्डा नाम विशेष औषधि जिसमें रहने वाले 
तन्‍्तु उत्पन्न होकर पट के व्यवहार को नहीं प्राप्त होते हैं अथवा धारण (पकड़ रखनः) 
तथा आकर्षण ( खींचना ) वह दोनों कर्म कंवल प्रत्येक तन्तु नहीं कर सकते, 
अथवा पटादि कार्य तथा तन्तु आदि कारण यह दोनों भी एक पृथक्त्व गुण के 
आधार हैं, क्योंकि परस्पर में अवधि का ज्ञान होता है। ऐसा क्‍यों ? इस प्रश्न के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हैं---'एकपृथक्त्वाभावात्‌” अर्थात्‌ एक्पृथवत्वत्रयथः विरुद्ध 
धर्म न होना, उसके अभाव से अर्थात्‌ कार्य पट तथा कारण तन्‍्तुओं में परस्पर 
विरुद्ध धर्म का अनुभव होने से तथा तन्तु और पट एवं घट और कपालर का 
भिन्न-भिन्न बुद्धियों से व्यवहार होता है यह सर्वंसराधारण लौकिक व्यवहार से 


४०४... वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सावलौकिकत्वात्‌ | कर्थ तहिं. रूपरसगन्धस्पशानां न भेदेनोपलम्भः ? अत्य- 
न्तसारूप्यात्‌, कचिच्चित्रपटादी भेदोपलम्भोडषपि, सट्डथापरिमाणादिभेद्स्य 
चातिरफुटत्वात्‌ ॥ ७॥ 

अनित्ययोरेकत्वेकप्रथक्त्वयो: कारणगुणपूवकत्वमाह-- 

एतदनित्ययोब्याख्यातम्‌ ॥ ८ ; 

अनित्ययो: सट्ठडयाप्रथकत्वयो: कारणगुणपूवकत्व॑ यद्वाख्यातं तदनित्ययों- 
रेकत्वकप्रथक्त्वयो रेव बोद्धव्यम्‌ , अन्येषां सड्डययाप्रथकवानामपेक्षावद्धिजन्य- 
त्वातू , यथा5नित्ययोस्तेजोरूपस्पशयो: कारणणशु णपूर्यकत्व॑ तथेकत्वेकप्रथक्त्व- 
योरप्यनित्ययोरिति भाव: । अर्थात्‌ 'अनेकद्रठ्या दित्वादिका पराद्धोन्‍्ता? इत्यु- 
पसट्नयानम्‌ , उपसड्डयानान्तरश्व-तत्समानाधिकरणश्ल दिप्र्थक्त्वादिपरा- 
ड्प्रथकत्वपयनन्‍्तम! । 


अ-न्‍त-ककल 


सिद्ध है । ऐसा है तो रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श नामक ग्रुणों को भेद से उपलब्धि 
क्यों नहीं होती अर्थात्‌ गुणों का गुणी से अछग ग्रहण क्‍यों नहीं होता ? इस प्रश्न 
का यह उत्तर है कि अत्यन्त समानरूप होने से और कहीं-कहीं अनेक रंग के 
चित्रपटादिकों में गुण तथा ग्रुणी का भेद गृहीत भी होता है, संख्या तथा परिमाण 
इत्यादि गुणों का भेद तो गुण तथा गुणी में अत्यन्त स्पष्ट प्रतीत होता है ॥। ७ ॥। 
अनित्य एक्संस्या तथा एकपृथक्त्व ये दोनों कारण गुणपू्वंक होते हैं, यह 
सुत्रकार कहते हैं-- 
पदपदार्थ-- एतत्‌ - यह ( कारणगुणपृ्वकता ), अनित्ययो:ब््अनित्य संख्या 
तथा प्रथक्त्व इन दोनों ग्रुणों में, व्याख्यातम्‌ >>व्याख्या किया गया ॥ ८ ॥। 
भावाथ--जो संख्या तथा पृथक्त्व ग्रुण में कारणगुणपूर्वकता कही है वह 
अनित्य ही एक्त्वसंसख्या तथा एकपृथक्त्वगुण में जानना चाहिये ॥। ८ ॥॥ 
उपस्कार-अनित्य संख्या तथा पृथकत्व इन दोनों गुणों में जो कारणग्रुण- 
पूवंक्ता व्याख्या की गई है वह अनित्य एकसंख्या तथा एकपृथक्त्व नामक दो 
गुणों में जाननी चाहिये, क्योंकि अन्य द्वित्वादि संख्या इत्यादि अपेक्षा बुद्धि से 
उत्पन्न होते हैं, जिस प्रकार अनित्य तेजद्रव्य के रूप तथा स्पर्श ये दोनों गुण कारण- 
गुणपृ्वंक होते हैं, उसी प्रकार एकसंख्या तथा एकपुथवकत्व ये दोनों गुण भी 
कारणगरुणपूर्वक होते हैं, यह सूत्र का बआाशय है। भर्थात्‌ “अनेक द्रव्याद्वित्वादिका 
परार्धान्‍्ता:' ऐसा (उपसंख्यान) भाष्य है, जिसका द्वित्व से लेकर पराधंपर्य॑न्त 
संख्या अनेक द्रव्य अर्थात्‌ अनेक एकविषयक बुद्धि से उत्पन्न होती है, ऐसा अर्थ है । 
तथा दूसरा उपसंख्यान ( भाष्य ) भी है तत्समानाधिकरणच - द्वित्वादि संख्या के 
अधिकरण में रहनेवाला होता है, द्विपृथकत्वादिपरार्धपृथकत्वपर्यन्तम्‌<द्विपृथक्त्व _ 
से लेकर द्विपराध॑ पृथकत्व गुण तक । तस्मातु द्वित्वादि संख्याओं के उत्पत्ति तथा 
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तइ॒य॑.द्वित्वाय॒त्पादविनाशक्रम-समानजातीययोरसमानजातोययोद्र- 
व्ययोश्रक्षुःसब्रिकर्िष, सति तस्निष्ठेकल्वसल्डययोयस्सामान्यमेकत्व॑ तयो नि- 
विंकल्पकानन्तर तद्विशिष्टगुणबुड्धित्वमुत्ययते, सेब चापेक्षाबुद्धिस्तया तयो- 
द्रव्ययो््रित्वम॒त्पद्मते उत्पत्रस्थ च हित्वस्थ यत्सामान्य हित्वत्व॑ तदालोचनं 
तेनालोचनेनापेश्ष वुद्धेनाशो द्वित्वत्वविशिष्ट॑ ड्वित्वगुणविषया विशिष्टबुद्धि- 
श्रेकदा भवति, तदग्रिमक्षणे च द्वित्वगुणस्यपेक्षाबुद्धिविनाशाहिनाश: ट्ढे द्रव्ये 
इति हित्वविशिष्टद्रव्यज्ञानम्व युगपदुत्पद्यते, ततस्तस्माद्‌ द्वित्वविशिष्टद्रव्य- 
ज्ञानातू संस्कार: | द 
तदय॑ संझ्ेव:-उत्पत्स्यमानद्वित्वाधारेणेन्द्रियस न्लिकषः:  ततः एकत्वगुणगत 
. सामान्यज्ञानं * तत एकत्वत्वसामान्य विशिष्टकत्वगुणसमू राल्म्बनरूपा&वेक्षा- 
बुद्धि: रे ततो दि प्वगुजोत्पत्तिः ४ तदूगतसामान्यर्य ज्ञानं ५ ततस्तत्सामान विशि- 
प्द्वित्वगणज्ञानं ६ ततो हवित्वगुणविशिष्टद्रव्यज्ञानं ७ ततः संस्कार: ८ इतोन्द्रिय- 
सन्निकषमारम्य संस्कारपयन्तमष्टो क्षणा: । 
नाश का यह क्रम है--समान जाति के दो घट तथा असमान जाति के घट तथा पढ- 
रूप दो द्रव्यों का चक्षुरिरिद्रिय से संयोगरूप संनिकर्ष होने पर उन दोनों में वर्तमान 
दो-एक संख्याओं की जो सामान्य ( जाति ) एकत्वत्व उन एकत्व मंख्या तथा 
एकत्वत्व सामान्‍य दोनों का परस्पर विश्षेषणविशेष्यभाव को विषय न करने वाली 
निविकल्पकरूप ज्ञान न होने के पश्चात्‌ उन दोनों का विशिष्ट ज्ञ।नरूप जो ज्ञान 
होता है वही अपेक्षाबुद्धि है, उससे उन दोनों द्वव्यों में द्वित्व उत्पन्न होता है, 
. और उत्पन्न द्वित्वगुण की जो द्वित्वत्वरूप जाति उसका निरविकल्पकरूप ज्ञान होता 
है जिससे अपेक्षाबुद्धि नप्ट हो जाती है, और द्वित्वत्व जातिविशिष्ट द्वित्वगुण को 
विषय करनेवाला विशिष्ट ज्ञान भी एक समय में होता है, और उसके आगे के क्षण 
में उस द्वित्व गुण का आपेक्षाबुद्धि के नष्ट होने के कारण नाश हो जाता है, तथा 
ये दो द्रव्य है, ऐसा ह्वित्वविशिष्ट द्रव्य ज्ञान भी उत्पन्न होता है, पश्चात्‌ उस 
द्वित्वविशिष्ट द्रव्य के ज्ञान से संस्कार ( भावना ) उत्पन्न होता है। इसका संक्षिप्त 
तात्पर्य यह है कि--जिसमें ढ्वित्व गुण आगे उत्पन्न होने वाला है ऐसे ह्वित्वगुण के 
आधार द्रव्यों के साथ चल्षुरिन्द्रिय का संयोगरूप संनिकष ( १) इसके पश्चात्‌ एक- 
त्व संख्यारूप गुण में रहनेवाले एकत्व जाति का ज्ञान ( २ ), पश्चात्‌ एकत्वत्त्र 
जातिविशिष्ट एकत्वसंख्यार्प गुणों की समूहालम्बन (समुह्‌ को आश्रय 
क्रनेवाली ) रूप अपेक्षाबुद्धि ( ३), पश्चात्‌ द्वित्वसंस्यारूप गुण की उत्पत्ति (४), 
तथा उसमें वर्तमान द्वित्वत्वरूप जाति काज्ञान (५), पश्चात्‌ उस जाति से 
युक्त द्वित्वसंख्यारूप गुण का ज्ञान (६ ), पश्चात्‌ द्वित्वगुणविशिष्टद्रव्य का ज्ञान 
( ७ ), पश्चात्‌ काल'न्‍्तर में दो द्रव्यों का स्मरण करनेवाला भावता नामक 
संस्कार ( ८ ) ; इस प्रकार दो द्व्यों के इन्द्रिय से संयुक्त होने के काल से लेकर 
संस्कार तक आठ क्षण होते हैं । 


४०३. वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


. विनाशक्रमरत-एकत्वत्वसामान्यज्ञानस्यापेक्षाबुद्धितों विनाशः दवित्वत्वसाम- 
न्यज्ञानादपेक्षाबुद्धेविनाशः हित्वसामान्यज्ञानस्य च द्वित्वगुणबुद्धितो बिनाशः 
हित्वगुणबुद्धेश्व द्वित्वविष्टद्रव्यज्ञानात्‌ तस्य च संरकारात्‌ विषयान्तरज्ञानाइति । 

नन्वेकत्वज्ञानात्तद्विशिष्टद्रव्यज्ञानमेव कथ॑ नोत्पद्यते तत्सामाग्रीसत्त्वात्‌, न 
हि गुणज्ञाने सति द्वव्यज्ञाने विलम्बोडस्ति तथा च तत एवापेक्षाबुद्धेबि- 
नाशे तन्नाशाच्च तद्ग्रिमक्षण एव द्वित्वनाश इति ह्वे द्रव्ये इति विशिष्टन्ञानपूर्व- 
क्षण एव ट्वित्वविनाशापत्त्या द्वित्वविशिष्टद्रव्यज्ञानस्थानुलत्तिरेवेति चेन्न ह््त्वायु 
. पत्तिसामग्रथनभिभूताया एबापेक्षाबुद्धस व्यविशिष्ज्ञानजनकत्वनियमात्‌ फ़लूब- 
लेन तथा कल्पनात्‌ | ननु तथापि स्वजनितसंस्कारेणेबापेक्ष/ब॒द्धिविनाशे पुनः स 
अल ननन पक कस से अनक+ न +> न न कल पल लक 3 कक 494२२००+ २० ++++०००८८- ०६ >> 23. 

विनाश का क्रम यह है--एकत्वत्व जाति के ज्ञान का अपेक्षादद्धि से नाश होता 
है, द्वित्वत्व जाति के ज्ञान से अपेक्षाबुद्धि का नाश तथा द्वित्वत्व जाति के ज्ञान 
का द्वित्वगुणबुद्धि से नाश होता है,भ्रौर द्वित्व संख्यारूप गुण के ज्ञान का द्वित्वगुण- 
विशिष्ट 'दो द्रव्य हैं” ऐसे ज्ञान से, और उसका भावनासंस्कःर से, अथवा दूसरे 
विषयों के ज्ञान से नाश होता है। 'एकत्व संख्या के ज्ञान से उससे यूक्त द्रव्य का 
ज्ञान ही क्‍यों नहीं उत्पन्न होता ? क्‍योंकि उसकी सामग्री है.क्योंकि गुण का ज्ञान 
होने पर द्रव्य के ज्ञान में बिलम्ब नहीं होता, ऐसा होने के कारण उसीसे अपेक्षा- 
बुद्धि का नाश होने पर, उसके नाश से ही उसके आगे के क्षण में ही द्वित्वगुण का 
नाश होने से दो द्रव्य हैं! इस विशिष्ट ज्ञान के प्रथम क्षण में ही द्वित्व के नाश की 
आपत्ति आने के कारण दो द्रव्य हैं' ऐसा द्वित्वविशिष्ट द्रब्यज्ञान उत्पन्न ही न होगा! 
ऐसी यदि पूर्वपक्षी शंका करे तो, यह ठीक नहीं है, क्योंकि द्वित्वादि गुण की उत्पत्ति 
की सामग्री से अनभिभूत ( तिरस्कृत न होने वाली ) ही अपेक्ष बुद्धि द्रव्यविशिष्ट 
ज्ञान को उत्पन्न करती है यह नियम है, क्योंकि फल के बल से ऐसा माना ज!ता 
है। तथापि 'अपेक्षा बुद्धि से उत्पन्न भावनासंस्कार से ही अपेक्षाबुद्धि का नाश 
होना संभव होने से पुनः उक्त दोष--ददो द्रव्य हैं! इत्याकारक द्वित्वविशिष्ट द्रव्प- 
ज्ञान की उत्पत्ति न होना, बेसा ही होगा, ऐसा पू्वपक्षी आक्षेप नहीं कर सकता # 
केवल गुण का ज्ञान भी संस्कार को उत्पन्न नहीं करता, क्योंकि केवल द्वित्वादि गुणों 
का कहीं स्मरण नहीं होता, संम्पूर्ण स्थलों में द्रव्य के उपराग (सम्बन्ध) से ही गुणों का 
स्मरण होता है । ऐसा होत थापि विशिष्ट ज्ञान के समय में भी द्वित्व गुण का नाश 
होने पर 'दो द्रव्य हैं" इस प्रकार द्वित्वविशिष्ट द्रव्यज्ञान की उत्पत्ति न हो सकना 
यह दोष पुनरपि उसी प्रकार होगा, क्योंकि वततंमान काल को विषय करनेवाली 
विशिष्ट ज्ञान द्वित्वरूप विशेषण के नाश के समय में नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा 
देखने में नहीं आता” ऐसी शंका का समाधान यह है कि विशेषण का ज्ञान, तथाः 
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दोपस्तद्वस्थ एवं, ढ्विस्वविशिष्टज्ञानपू्क्षण एवं द्वित्वनाशस्थ सम्भवा- 
दिति चेन्‍न केवल गुणज्ञानस्य संस्काराजनकत्वातू न॒ हि केवछो गुणः 
क्वापि स्मर्यते, सर्वेत्र द्र व्योपरागेणेब गुणस्मरणात्‌। न भवत्वेवं 
तथापि विशिष्टबुद्धिकालेडपि द्वित्वनाशे विशिष्टप्रतीत्यनुद्यस्तद्वथ एव, 
नहि वर्वमानावभासिनी विशिष्टप्रतोतिर्विशेषणनाश्काले सम्भवति तथाउदशे- 
नादिति चेनन विशेषणज्ञानविशेष्येन्द्रिससन्निकर्षेतदुभयासंसगोग्रहस्य विशिष्ट 
ज्ञानसामग्रयाः प्रकृतेषपि सम्भवात्‌ । यदि तु विशेषणेन्द्रियसन्निकर्षोडपि मग्यते 
तदा पूर्वक्षणे तस्थापि सत्त्वात्‌ पूर्वक्षणबत्तिन एवं सन्निकष्स्य कारणत्वेनाभ्युप- 


[दा 


गमात्‌ , विशेषणं विशिष्टक्ञानागोचरोडपि सम्भवति विशिष्टहज्ञानजनकज्ञानविषय- 
त्वमात्रमेव हि विशेषणत्वे तन्‍्त्र न तु विशिष्टज्ञानाविषयत्वमपि | उपलक्षणस्या- 
प्येब॑ विशेषणत्वापत्तिरिति चेनन प्रत्याय्यव्यावत्तिसामानाधिकरण्यस्य विशेष- 
णस्ते तन्त्रत्वात्‌ , उपलक्षणन्तु तदयधिकरणम्‌ | एवं यदा देवदत्तगृहे काकवत्ता 


तदा काको विशेषणं, यदा तु उपरिं भ्रमन्‌ असन्‌ तदोपलक्षणम्‌ । एवं सति रूप- 
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विशेष के साथ इन्द्रिय का सम्बन्ध तथा इन दोनों के असम्बन्ध का भज्ञानरूप 
विशिष्ट ज्ञान की सामग्री प्रस्तुत में भी हो सकती है। किन्तु यदि विशेषण के साथ 
इन्द्रिय का संनिकर्ष भी विशिष्ट ज्ञान में कारण होने से उसका भी अन्वेषण (खोज ) 
किया जाय तो पूर्वक्षण में वह भी है, पूर्वक्षण में वतंमान ही संनिकर्ष को कारण 
माना गया है। विशिष्ट ज्ञान का विषय न होनेवाला भी विशेषण हो सकता है क्योंकि 
विशिष्ट ज्ञान के जनक ज्ञान का विषय होना ही विशेषण होने में प्रयोजक होता है 
न कि विशिष्ट ज्ञान का विषय होना। यदि ऐसा होने से उपलक्षण भी विशेषण 
हो जायगा ऐसी शंका पूव॑पक्षी करे तो यह नहीं हो सकता, प्रत्याय्य (बोध कराने 
के योग्य) से व्यावृत्ति ( भेद ) के अधिकरण में रहना विशेषण होने में कारण है, 
और उपलक्षण उसके अधिकरण में नहीं रहता । ऐसा होने से जिस समय देवदत्त 
नाम के मनुष्य के घर पर काक (कौवा | बेठा. रहता है उस समय 
काक विशेषण होता है, और जिस समय घट के ऊपर घृमता है, बेंठा 
नहीं रहता उस समय वह उपलक्षण ( सूचक ) होता है। ऐसा होने से रूप के 
आश्रय में रस है' इत्यादि प्रतीति में रूपादि भी विशेषण हो जायगा । ऐसी आपत्ति 
पूर्णफपक्षी नहीं कर सकता । क्योंकि इस प्रतीति में रूप का विशेषण होना इष्ट ही है । 
'तो उस रूप से भी रस रहेगा' ऐसा पूव॑पक्षी नहीं कह सकता, वंयोंकि विशिष्ट में 
रहनेवाला विशेषण में रहता है यह आवश्यक नहीं है, क्योंकि विशेषण तथा 
विशिष्ट एक ही तत्त्व ( पदार्थ ) नहीं होता। यदि द्वित्वगुण के नाश के समय 
विशेषण द्वित्व का सम्बन्ध नहीं है तो दो द्रव्य हैं! ऐसा दित्वविशिष्ट द्रव्य का ज्ञान 
कैसे होगा ? ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, “अतद्रव्यावृत्तेरेव अर्थात्‌ उससे भिन्न 


४०८ वैशेषिकसूत्रोपरकार: 


वरति रस इत्यादो रूपादेरापि विशेषणत्वापत्तिरिति चेन्न इष्टत्वात्‌ । तहिं तत्रापि 
रसो वर्तेतेति चेन्‍न विशिष्टवृत्तिविशेषणवृत्तित्वानावश्यकत्वात्‌ , न हि विशेषणं 
विशिष्टमित्येक तत्त्वम्‌ | द्वित्वनाशकाले विशेषणसम्बन्धो नास्ति कुतो विशिष्ट- 
प्रत्यय इति चेन्‍न अतद्ययावृत्त रेव वशिष्य्यपदार्थत्वात्‌ , तद्भानन्तु तत्रापीति न 
किख़िदनुपपन्नमित्याचायो: । एवं दित्वोत्पत्तिविनाशवल्त्रित्वोत्पत्तिविनाशाव- 
प्यूहनोयी। कु 
: द्वित्वमपेक्षाबुद्धिनाशनाश्यम्‌ , आश्रयनाश-विरोधिगुणान्तराभावे गुणस्य 
सतो5विनाशित्वात्‌ चरमन्नानवत्‌ , चरमज्ञानस्यारष्टनाशनाइयस्वात्‌ । 
क्वचिदाभश्रयनाशादपि नश्यति यत्र ह्ित्वाधारावयवकर्मसमकालमेकत्व- 
सामान्यज्ञानम्‌ | यथा अवयवकमसामान्यज्ञाने विभागापेक्षाबुद्धो संयोगनाश- 


पदार्थ से भिन्न होना ही वेशिष्ट्य पद का अर्थ होता है। 'उसे द्वित्वरूप विशेषण 
का मान (ज्ञान) वहाँ भी असंगत नहीं है' ऐसा यहाँ उदायनाचार्य का मत है। इसी 
प्रकार दित्व गुण की उत्पत्ति तथा नाश के समान त्रित्वादि संख्यारूप गुणों 
की उत्पत्ति तथा उनका विनाश भी जान लेना चाहिये। द्वित्वसं भारूप गुण 
अपेक्षाबुद्धि के नाश से नष्ट होता है, क्‍योंकि आधार का नाश तथा विरोधी 
दूसरे गुण के न रहते, गुण होते हुए विनाशी न होने से, अंतिम ज्ञान के समान, 
क्योंकि चरम (अंतिम, ज्ञान का अद्ृष्ट के नाश से नाश होता है। कहीं आश्रय के 
. नांश से भी द्वित्वसंख्यारूप गुण का नाश होता है--जहाँ पर द्वित्वसंख्या गुण के 
आश्रय द्रव्य के अवयव में किया उत्पन्न होने के समय एकत्व जाति का ज्ञान 
होता है ! जसे द्वित्वाधार द्रव्य के अवयव में क्रिया तथा एकत्व जाति का ज्ञान, 
क्रम से क्रिया से विभाग तथा यह एक है ऐसी अपेक्षाबुद्धि विभाग से पूर्वसंयोग 
का नाश तथा अपेक्षाबुद्धि से द्वित्व संख्यारूप ग्रुण की उत्पत्ति, पू्॑संयोगनाश 
से द्रव्य का नाथ तथा द्वित्वत्व सामान्य का ज्ञान, ऐसे स्थल में द्रव्यनाश से द्विव गुण: 
का नाश होता है। सामान्य ज्ञान से अपेक्षाबुद्धि का नाश्ष होता है, अपेक्षाबुद्धि के 
द्वित्वनाश के समान काल होने के कारण कार्यकारण समान भाव नहीं हो सकता । 
अर्थात्‌ एक काल के दो श्ूंगों के समान द्वित्वाश्रय द्रव्प के अवयवों में क्रिया 
होने के समान काल के एकत्व ज्ञान स्थल में एक काल में होनेवाला अपेक्षाब॒द्धि 
का नाएं द्वित्वगुण का नाशक नहीं हो सकता, किन्तु आश्रय द्रव्य का नाश ही 
उसका नाशक होगा यह आशय है । 

किन्तु जिम्त समय द्वित्वगुण के आधारद्रव्य के अवयवों में क्रिया तथा 
अपेक्षाबुद्धि ये दोनों से एक समय में होते हैं,उस समय उन आश्रय का नाश तथा 
अपेक्षाबुद्धि का नाश दोनों मिलकर द्वित्वगुण का नाश होता है। वह इस प्रकार 
है कि अवयव में क्रिया और अपेक्षाबुद्धि, उनसे क्रम से अवयव विभाग तथा 
हित्वगुण की उत्पत्ति, उनसे पुवंसंयोग का नाश तथा द्वित्वत्व सामान्य का ज्ञान, 
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गुणोप्पत्तो द्रव्यनाशह्वित्वस|मान्यज्ञाने तत्र द्रव्यनाशादूद्वित्वनाशः, सामान्य- 
ज्ञानादपेक्षाबुद्धिनाशः, अपेक्षाबुद्धिनाशस्थ द्वित्वनाःसमानकालत्वात्‌ कार्य- 
कारणसमानभावाभावात्‌ । 
यदा तु द्वित्वाधारावयवकम पिक्षाबुद्धयोयोंगपद्यं तदा द्वाभ्यामाश्रयना शा पे- 
क्षाबुद्धिनाशाभ्यां द्वित्वनाश: | तद्यथा अवयवकम पिक्षाबुद्धी विभागोत्पत्तिद्दि- 
त्वोत्पत्ती संयोगनाशद्वित्वसामान्यज्ञाने द्रव्यनाशापेक्षातुद्धिनाशौ वाभ्यां द्वित्व- 
नाश: प्रत्येक सामथ्यग्रहात्‌ । इयद् प्रक्रिया ज्ञानयोवध्यधातकपक्षे परमुपपथते 
स एवं च पक्षः प्रामाणिक: । 
ननु द्वित्वत्रित्वादीनां सामग्रीसाम्ये कथं कायवैलक्षण्यं ? द्वाभ्यामेकत्वा- 
भ्यां द्वित्वं त्रिभिरेकत्वैखित्वमिति चेन्न एकत्वे द्वित्वाइ्यभाबात्‌। समवायिकारण- 
गतमेव द्ित्वत्रित्वादिके तन्त्रमिति चेन्न द्वित्वायुत्पत्त: पूव तत्र द्वित्वाद्यमावात्‌ , 
तत्रापि कारणचिन्ताया अनिवारणात्‌ अपेक्षाबुद्धावेकत्वेषु च ताहशविशेषस्या- 
वि कम 


उनसे क्रम से द्रव्य का नाश तथा अपेक्षाबुद्धि का नाश होता है, और उन दोनों 
से द्वित्व का नाश होता है, क्योंकि प्रत्येक द्वित्वनाद् के सामर्थ्य होने का ग्रहण होता 
है। किन्तु यह प्रक्रिया दो ज्ञानों के परस्पर वध्यघातक [ नाइयनाशक ) रूप विरोध 
मानने के पक्ष भी हो सकती है, नकि सहानवस्थान को ज्ञनों के साथ में न 
रहनेरूप विरोध पक्ष में (क्योंकि इस पक्ष ही में दो द्रव्य हैं ऐसे विशिष्ट द्रव्यशान 
की उत्पत्ति न होगी ऐसा प्रशस्तपादभाष्य में देख लेना चाहिये) | शंक्रमिश्र कहते 
हैं कि वध्य घातक पक्ष ही इस कारण भाष्यमत के अनुसार प्रामाणिक है। 
(त्रित्वादि संख्या के मानने के विषय में विवाद होने से पृवपक्षिमत से शंका दिखाते 
हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--जब द्वित्व त्रित्व आदि संख्याओं की अपेक्षाब॒द्धिरूप 
सामग्री समान है तो काय संख्याओं में विलक्षणता कैसे होगी ? 'यदि दो एक 
संख्गाओं से द्वित्व संख्या तथा तीन एक संख्याओं से त्रित्व संख्या होती है इस 
कारण कार्यों में विलक्षणता होती है” ऐसा सिद्धान्ती कहे तो यह नहीं हो सकता, 
क्योंकि एक संख्यारूप गुण में (गुणों में गुण का रहने का विरोध होने के कारण) 
द्वित्वादि संख्यारूप ग्रुण नहीं हो सकता । समवायिकारण में वर्तमान ही द्वित्व- 
जित्व आदि प्रयोजक होगा” ऐसा भी नहीं कह सकते, क्‍योंकि द्वित्वादि गुणों 
के उत्पत्ति के पूर्व में द्वित्वादि गुण नहीं हैं। और उसका भी क्‍या कारण है ? यह 
चिन्ता दूर न होगी। अपेक्षाबुद्धि तथा अनेक एक संख्याओं में भी ऐसा कोई 
कार्य में विछक्षणता ले आनेवाला विशेष उपलब्ध नहीं होने से बाधित है। यदि 
विलक्षण कायंरूप फल के बल से ऐवा विशेष उनमें माना जाय तो द्वित्व-त्रित्वादि 
कार्य का व्यवहार भी उसी विशेष से हो जाया तो द्वित्वादि मानने की भी क्‍या 
आवश्यकता है ? यदि अदृष्ट को विदयेष से द्वित्व त्रित्त आदि संख्या कार्य ये 


४१० वेशे षिकसूत्रो पस्कार: 


नुपलम्भवोधित्वात्‌ , फलबलेन तत्कल्पने, वा द्वित्वादिव्यवहारोडपि तत एवास्तु 
किं द्वित्वादिना | अदृष्टविशेषाद्रि शेष इति चेदेब॑ सति द्वित्वासम्भकयाडपि साम- 
प्रथा कदाचित्त्रित्व चतश्खरोत्पद्मेतेत्यनियमप्रसज्ञ : | 
अव्रोच्यते-प्रागभावविशेषादिशेषोपपत्तेउ, यथा ठुल्यया सामग्रया पाकजानां 
रूपरसगन्धस्प्नाम, । प्रभभावोडपि साधारण एवेति चेल्न स्वस्वप्नाग्भा वस्यव 
कार्य प्रति कारणत्वादधारणात्‌ | यहां शुद्धयाउपेक्षाबुद्धव छत द्विबसहितया 
त्रित्वसिति नेम | शर्त पिपरीछिकानां मया हतमित्यादी सम वायिकारणाभावे 
द्वित्वं तावन्नोत्पश्चते तथाच गौणस्तत्र सहयाव्यवहारों द्रषटअ्यः । सेनाबनादो 
नियतापेक्षाबुद्धयभावाद् हत्वमात्रसुत्पण्षते न ठु शे तसहस्रादिसझ्डयेति श्रीघरा- 
चार्या: | एवं सरति शतसहल्षादिकोटिकस्तत्रसंशयों न स्थात्‌, न स्थाच्च महती 
महत्तरा सेनेति नेवमित्युद्यदाचायों: । 


बज | रः करे ल्‍ रु 
अग्रैवमाछोचनीयम-त्रित्वादिपराद्ध पर्यन्ता सह्बयेव बहुत्वम्‌ , वहन वा 
वा सह्नयान्तरपर नाथ: सेनावनादावषि शतसहस्रादिसड्ड थोत्पत्तिनियमात । 


वकालत अंगारााकाध्क. 


| साधा. कााातक जार अर्थ": धरर्कााननाकाााा फाक;>उकाम5काव23 भजन. 


विलक्षणता मानें, तो ऐसा होने पर द्वित्व की उत्पादक सामग्री से भी कदाचित्‌ 
त्रित्व संख्या तथा चतुप्ट्व (चार ) संख्या भी उत्पन्न होने लगेगी ऐसे अनियम 
(नियम न होने) की आपत्ति आवेगी । द 

(इस पूर्वपक्ष का समाधान शंकरमिश्र ऐसा करते हैं कि)--इस पूर्वपक्ष पर 
ऐसा कहा जाता है कि--प्रागभाव के विशेष से कार्य में विशेषता हो जा सकती 
है, जिस प्रकार तेजसंयोगरूप पाक के कारण की सामग्री एक होने पर भी 
रूपप्रागभावादि रूप कारण की विशेषता से रूप, रस, गन्ध तया स्पशं कार्यों में 
विशेषता होती है। यदि पूर्वपक्षी कहे कि 'प्रागभाव भी तो साधारण ही है तो 
यह नहीं हो सकता । अपने-अपने कार्य का प्रागभाव ही उन-उन कार्यों में कारण होता है, 
यह, निश्चित है । अथवा शुद्ध अपेक्षाबद्धि से द्वित्वसंख्या, तथा दित्वसहित अपेक्षाब्‌द्धि 
से त्रित्वसंख्या इस प्रकार विशेष बना लेना । 'शतं>सौ, पिपी लिकानां ८ चिऊँटियों 
को,मैनेनमयाहुतं # मारा इत्यादि प्रतीत में पिपीलिकारूप समवाधिकारण केन 
रहने से द्वित्वादि संख्या तो उत्पन्न नहीं हो सकती, अतः उनमें शत संख्या का 
व्यवहार गौण होता हैं यह देख लेना चाहिये | सेना, वन, इत्यादिकां में नियभित 
 अपेक्षाबुद्धि न होने से केवल बहुत्वरूप संख्या उत्पन्न होती है, नंकि शत (सो), 
सहस्र (हजार) इत्यादि संख्या 'ऐसा कन्दलीकार श्रीधराच्य का मत है । ऐसा 
मानने से सेनावनादिकों में शत (सौ है) अथवा सहस्‌ है ऐसे अनेक कोटि वाला जो संशय 
होता है वह न होगा । इस कारण श्रीधराचार्य का मत असंगत है ऐसा उदयना- 
चार्य का मत है | किन्तु यहाँ पर यह समालोचन हो सकती है--कि प्रित्व से 
लेकर परार्घपर्य॑न्त संख्या ही है बहत्व संख्या अथवा उससे भिन्न संख्या ? सेना, वन 
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न द्वितीय: त्रित्वादिविलक्षणस्थ बहुत्वस्याननुभवात्‌ । तथाच प्रतिनियतेकत्बा 
नाठ्म्बनापेक्षाबुद्धिजनितशतादिसझ्डयव॒ बहुत्व॑ शताद्यभिव्यक्तिस्तु तत्र न 
भवति वाहदशब्यज्लकासावात्‌ । है 

वयन्तु #मः-त्रित्वादिसमानांधिकरणं सद्डथान्तरमेव बहुत्वं त्रिव्वादिजन- 
कापेक्षाबुद्धिजन्य प्रागभावभेदारेवं भावः कथमन्यथा-'बहवस्तावत्‌ सन्ति शर्त 
वा सहस्र वेति विशिष्य न जानीम' इति। यथैकद्रव्ये महत्त्वं दोघत्वन्व तथे- 
कत्रेवाधिकरणे त्रित्वादिक बहुत्वद्व | भवति हि शर्त बा सहस््ं बा चुतफला- 
न्‍्यानयामीति ९? प्रश्ने बहवस्तावदानोयन्तां कि विशेषजिज्ञासयेति। एवश्न 
दित््वसहितापेक्षाबुद्धया त्रित्व॑ं त्रित्वसहितापेक्षाबुद्धया चतुध्ठमेवमुत्तरोत्तरोत्तरम्‌ 
बहुत्वोषत्तो तु नापेक्षाबुद्धो पूवपू्वंसड्डयाविशिष्टत्वनियम: । अत एव सेनाव- 
नादिषु बहुत्वमात्रमुत्पययते न तु सट्लयान्तरं संशयरूवसत्कोटिको5पि भवत्ये- 


आदिकों में भी शत सहद्न आदि संख्या के उत्पत्ति का नियम होने के कारण 
प्रथम पक्ष नहीं हो सकता और त्रित्वादिकों से विलक्षण बहुत्व संख्या का अनुभव 
न होने के कारण ह्वितीय पक्ष भी नहीं हो सकता । ऐसा होने से प्रतिनियत प्रत्येक 
पदार्थ में होने वाली एक संख्या को आश्रय न करने वाली अपेक्षाबुद्धि से उत्पन्न 
शत आदि संख्या ही बहुत्वसंख्या है किन्तु गत (सौ) आदे संख्याओं की सेना- 
बना दिकों में अभिव्यक्ति (प्रकटता) वहाँ सेना वन आदि में बहुत्व में शतादि संख्या 
का अभिव्यञ्जक (प्रकट करने वाला) न होने से नहीं होती । 

शंकरमिश्र कहते हैं--कि हम तो ऐसा कहते हैं कि त्रित्वादि संख्या के अधिकरण 
रहनेवाली वहुत्व एक दूपरी ही संख्या है जो त्रित्वादि संख्या की उत्पादक अपेक्षा- 
बुद्धि से उत्पन्त होती है, प्रागभाव के भेद से ऐसा भेद है, श्रन्यथा ऐसा न हो तो 
बहुत से हैं किन्तु सो हैं अथवा हजार हैं यह विशेषरूप से नहीं जानते ऐसा ज्ञान 
कंसे होगा । जिस प्रकार एक ब्राँस आदि द्रव्य में महत्परिभाण तथा दीध॑ (लम्बा) 
परिमाण भी होता है उसी प्रकार एक ही आधार में त्रित्वादि संख्या तथा बहुत्व 
संख्या भी रहती है। क्योंकि आम्रफल सौ हैं अथवा हजार ? ऐसा प्रश्न करने पर, 
बहुत से ले आओ विशेष जिसको क्या आवश्यकता है, ऐसा उत्तर लोग देते हैं। ऐसा 
होने के कारण द्वित्वसंख्या सहित अपेक्षा बुद्धि से त्रित्वव्ंख्या तथा च्रित्व सहित 
अपेक्षाबुद्धि से चतुष्ट्व (चार) संख्या उत्पन्न होती है इसी प्रकार पांच आदि उत्तर- 
उत्तर संख्याओं की उत्पत्ति होती है यह जान लेना चाहिये । किन्तु बहुत संख्या की 
उत्पत्ति में अपेक्षाबुद्धि का पूर्व-पूर्व संख्या युक्त ज्ञान होने का नियय नहीं है। इसी 
कारण सेना, वन आदिकों में केवल बहुत्वसंख्या उत्पन्न होती है दूसरी त्रित्वादि 
संख्या नहीं, सेना, वनादिकों में शत हैं ग्रथवा हजार ऐसा संशय तो असतृ पक्ष को 

छेकर भी हो ही सकता है। 
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वेति । 'तत्समानाधिकरणख़् प्रयक्त्वमिति यथा हित्व॑ तथा द्विप्रथक्त्व” मित्या- 
दि। ननु द्ित्वत्रित्वादिसमानाधिकरणेरेकप्र थक्त्ब रेव तद्‌ व्यवहारोपपत्तों कि 
हिप्रथक्त्वादिनेति चेन्न घटात्‌ पटलोष्टो प्रथगिति-द्वि प्रथक्त्वस्थान्योन्दाबाधिक- 
ध्वाप्रतीते: प्रत्येकप्रथवत्वे च वत्पतोतेरिति वैषम्यात्‌ । न चैच॑ द्विपरत्वापत्ति: 
द्विवसमानाधिकरणाम्यां परत्वाभ्यामेब तदुपपत्ते: | यथा प्रथकत्वे परस्पराव- 
घिकत्वविरोधस्तथा न परत्वे, हवविमी पराबिति द्ाविमौ नोछावितिवदुपपत्तेः 
समानदेशस्थयोः संयुक्तसंयोगभूयरत्वस|म्येडपि द्क्पिण्डसंयोगस्यासमवायिका- 
रणस्य भेदेन भिन्नकार्योत्पत्तिसम्भवात्‌ | मिलितियोरेकत्वयोडित्व॑ प्रति यथाउसम- 
वायिकारणत्वं तथा मिलितयो रेकप्रथ क्त्वयो दि प्रथक्त्व॑ प्र्यसमवायिफारणत्वसम्भ- 
वात द्रव्यातिरिक्तमेक का प्रत्मनेकेषा संयोगानां कार्यकार्थसमवायप्रत्यासत्त्या 


परआकामकतरकाउनशकअप्कााे, 


आप ८ भधड :, “+शचा॥थ+अकगड कक काका पाक 


अपन 


बढ 
! दा 'जरहएर , अद्कनद ५५ अपा:एककदतपद'-सयाआथउक थे" 
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(पूवृप्रदशित 'तत्ममानाधिकःणं चर प्रथकत्व उस एकत्व्रादिकों के आश्रय में 
पृथकत्व रहता है इत्यादि भाष्य का शंकरमिश्र विवरण करते हुए कहते हैं कि )-- 
एक भाष्य का यह अर्थ है कि जिस प्रकार द्वित्वसंख्या है उसी प्रकार द्विपृथ- 
बत्वादि गुण भी हैं इत्यादि जानना द्वित्व तथा त्रित्वादि संख्या के आश्रय में 
वरतंमान अनेक एकपुथक्त्व गणों से ही ट्विपृथक्त्वादि दो पृथक हैं ? ऐसा व्यवहार 
हो सकने के कारण द्विपुथक्त्वादि युण मानने की क्‍या आवश्यकता है ? इस शंका 
का उत्तर यह है कि ऐसा नहीं हो सकता, घट से पट तथा लोप्ठ (मिट्टी का ढेला ) 
दोनों पृथक हैं इस द्विपुथक्त्व में परस्पर अवधि की प्रतीति नहीं होती और प्रत्येक 
के पृथकत्व में अवधि की प्रतीति होती है ऐसा वेषम्य है। इसी प्रकार द्विपृथकत्व के 
समान द्विपरत्व आदि भी पृथक्‌ होने लगेंगे । ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, वयोंकि, 
द्वित्वसंख्धा के अधिकरण में वतंमान दो परत्व गुणों से ही ट्विपरत्व का निर्वाह 
हो सकता है। जिस प्रकार पृथकत्व गुण में परस्पर अवधि होने का विरधो है उस 
प्रकार परत्व गुण में नहीं है, क्योंकि वे दोनों नील वर्ण के हैं इस प्रतीति के समान 
ये दोनों पट हैं ऐसी प्रतीति हो सकती है | क्योंकि समान देश में वर्तमान दो द्रब्यों 
में संयुक्त संयोग की अधिकता समान होने पर भी असमवायिकरणरूप दिशा तथा 
पिण्ड (द्रठ्प ) के संयोग के भिन्न होने से भिन्‍न कार्य की उत्पत्ति हो सकती है । 
कारण न होने से द्विपृथक्त्वरूप कार्य केसे होगा ? (इस प्रइन के उत्तर में रृष्टान्त 
द्वारा द्विपथकत्वरूप कार्य की सिद्धि करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )८ जिस 
प्रकार मिली हुई एक संख्या द्वित्व संख्या में असमवायिक्ारण होती है उसी प्रकार 
मिले हुये दो-एक पृथक्त्वगुण ट्विपृथक्त्वगुणरूप कार्य में अरसमवायिक्रा रण हो सकते हैं । 
द्रठ्पभिन्‍त एक काय॑ में अनेक संयोग कार्य के साथ एक अर्थ में सन्निकर्ष से मिलकर 
काय॑ को उत्पन्न करते हैं। यह देखने में नहीं आता । किन्तु कार्य के समवायि- 
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सम्भूयारम्भकत्वादशेनात्‌ | कारणकाथग्रत्यासत्त्या तु बहबस्तन्तुतुरी संयोगा एकं 
पटतुरो संयोगमारभन्त एवेति दिक | दित्वादिविनाशवद्दिप्रथक्त्वादिविनाशो 5- 
प्यहनीय: ॥ ८ ॥ 


प्रकरणान्तरमारभते -- 
पन्यतरकमंज: उभयकमंज: संयोजश्न संयोग: ॥ ९ ॥ 

संयोगे संयुक्तप्रतीतिरबाधिदा प्रमाणं कार्याणि च,--अवयवसंयोगेप 
द्रव्यमग्निसंयोगे पाकजा रूपादयः प्रचये परिमाणविशेषः भेयाकाशसंयोगे 
शब्द इत्यायहाम्‌ । न चाबिरल्ोत्पत्तिरेव संयोगः, क्षणभज्गपरिणामयोनिरा- 
सात्‌।.... 

अप्रप्निपूषिका प्राप्ति: संयोग: । स चास्यत्रकमंज:--क्रियावता इयेनेन 
निष्क्रियस्य स्थाणोस्तदर्भिमुखक्रियारहितस्थ सक्रियस्यापि धावतः यथा धावता 


कारण के साथ एक पदाथे में संनिकर्ष होने से बहुत से तनन्‍्तु तथा तरी के संयोग 
एक पठ तथा तुरी के संयोग को उत्पन्न करते ही हैं-- यह रीति है । द्वित्वादि 
संख्या के नाश के समान द्विपृथकत्व आदि गुणों का भी नाश होता है यह भी स्वयं 
जान लेना चाहिये ।॥। ८ ॥ 

दूंसरा संयोग का प्रकरण सूत्रकार आरम्भ करते हैं -- क्‍ 

पदपदा्थ -- अन्यतरकर्मज: » दो द्रव्यों में से किसी एक द्रव्य की क्रिया से 
उत्पन्न, ( १) उभयकमंज: - दोनों द्रव्यों की क्रिया से उत्पन्न, ( २) संयोगज: 

“और संयोग से उत्पन्न भी, ( ३ ) संयोग: > संयोगगुण होता है ॥। ९॥ 


भावाथे--ये संयुक्त हैं इत्यादि अबाधित ज्ञान तथा द्रव्यादिरूप कार्य से सिद्ध 
संयोग नामक ग्रुण, दो द्रब्यों में से किसी एक द्रव्य की क्रिया से उत्पन्न १, दोनों 
द्रब्यों की क्रिया से उत्पन्न २ तथा संयोग से उत्पन्न ३। ऐसे तीन प्रकार के संयोग 
गुण होते हैं | ९ ॥। 

उपस्कार--े संयुक्त हैं ऐसी बाधरहित संयुक्त प्रतीति तथा कार्य भी संयोग 
नामक गुंण है, इसमें प्रमाण है । वह काय॑ ऐसे हैं कि अवयवों के संयोग होने में अव- 
यविरूप द्रव्य, अग्निसंयोगरूप पाक में पाक से बदलने वाले रक्त आदि रूप 
प्रचय में परिमाण का विशेष तथा भेरी और आकाश के संयोग में शब्द 
कार्य इत्यादि स्वयं जान लेना । बौद्ध निरन्तर उत्पत्ति को ही संयोग मानता है 
किन्तु यह नहीं हो सफता, क्षण-क्षरणा में वस्तु का नाश तथा परिमाण दोनों का नैया- 
यिकों ने खण्डन किया है। 

जो पूव॑ में प्राप्त (मिले) न थे ऐसे दो या अनेक द्रव्यों की प्राप्ति ( मिलने ) को 
संयोग कहते हैं। वह संयोग प्रथम अन्यतर क्रिया से उत्पन्न वह है जैसे एक क्रिया वाले 
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पुरुषान्तरेण प्रष्ददेशसंयोगः । उभयकर्म ज:-मेषयो मंज्लयोवा प्रत्येक ग्रहीतसा- 
मर्थ्याभ्यामुभ्यामेव तज्जननात्‌ | तृतीयरत्वकुलितरुसंयोगाद्धस्ततरुसंयोगः | स 
चैकस्मादपि भवति यथा-तन्तुवीरणसंयोगात्‌ पटदीरणसंयोग: | ऋचिद्द्वाभ्यां 
संयोगाभ्यामेकः संयोग: यथा-द्वाभ्यां तन्तुभ्यामाकाशस्य हो! संयोगी वाभ्या- 
मेक एवं द्वितन्तुकपटस्थाकाशेन संयोग: । कचिच्च बहुमिर्राप संयोगेरेक: संयोग 
आरूम्यते यथा-दशभिस्तन्तुभिराकाशस्थ दश संयोगा एकमेव  दशतन्ठुकपटा 
काशसंयोगमारभन्ते । कचित्‌ पुनरेकस्मादर्पि संयोगादसमवायिकारणात्‌ स॑ 
योगद्वयमुत्पाद्यते यथा-पार्थिवाप्ययो: परसाण्वो: प्रथममनारम्भके संयोगे जाते 
पार्थिवे परमाणौ पार्थिवपरमास्वस्तरेण, आप्ये च परमाणावाप्यपरसा: देन: 
रेण, दृयणुकद्व यारम्भक संयोगद्व यमुत्पय्यते, ताभ्यां संयोगाश्यां सजातोयनिष्ठा- 
भ्यां इयणुकह्यं युगपदारभ्यते, तत्र यः पार्थिवाप्यपरमाण्वोरनारम्भकः संयोग 
पल अर न न पे 


हयेन ( बाज ) पक्षी की भापट्रारूप किया से क्रियारहित स्थाणु (वृक्ष) का जा बाज 
पक्षी के सामने कोई क्रिया नहीं करता अथवा क्रियारहित होने से दौड़नेवाले 
पुरुष का न दौड़ने वाले निष्क्रिय दुसरे पुरुष के पृष्ठदेश ( पीठ) में संयोग १, दूसरा 
उभय (दोनों) की क्रिया से संप्रोग वह होता है जैसे दो मंडे अथवा दो मत्लख 
(पहलवानों ) का संयोग, क्योंकि प्रत्येक मेढा या मल्‍्ल में क्रिया का सामर्थ्य होने के 
कारण दोनों के क्रिया ही से मेष तथा मल्ल का परस्पर संयोग होता है २। तीसरा 
संयोगजन्य संयोग वह है जैसे अंगुली के क्रियासे उत्पन्न वृक्ष के संयोग से उत्पन्न हस्त 
तथा वृक्ष का संयोग होता है । और वह संयोगजन्य संयोग एक संयोग से भी उत्पन्न 
होता है | जैसे तन्तु तथा वीरण के एक संयोग से पट तथा वीरण का संयोग । कहीं दो 
संयोग से एक संयोग होता है, जैसे तन्तुओं से आकाश के साथ दो संयोग होते हैं और 
उन दो संयोगों से एक ही दो तन्तुवाले पट का आवेशश के साथ संयोग होता है । कहीं 
बहुत से संयोगों से एक संयोग उत्पन्न होता है, जैसे दस तन्तुओं से आकाश के दस 
संयोग एक ही दस तनन्‍्तु वाले पट तथा झ्राकाश के संयोग को उत्पन्न करते हैं। और 
कहीं तो एक ही असमवायिकारण संयोग से दो संयोग उत्पन्न होते हैं, जेसे प्रथिवी 
तथा जल के दो परमाणुओं का प्रथम द्रव्य को न उत्पन्न करने वाला संयोग उनमें 
से होने पर एक पृथिवी के परमाणु में दुसरे पृथिवी परमाणु का, तथा एक जलीय 
परमाणु में दूसरे जलीय परमाणु का संयोग होने से पाथिव तथा णलीय दो दृधणुक 
द्रव्यों को उत्पन्त करनेवाले दो संयोग उत्पन्न होते हैं, और उन दोनों संयोगों 
से ( जो अपने समान जातिय वाले में हैं ) एक ही समय में पारथिव तथा जलीय दो 
दयणुक उत्पन्न होते हैं, उसमें जो पाथिव तथा जलीय दो परमाणुओं का दचणुक 
को उत्पन्न करनेवाला संयोग उत्पन्न हुआ था उसे एक ही संयोग से पाथिव परमाण 
और जलीय दृ्मणुक के साथ एक संयोग तथा जलीय परमाणु और पाथिव दधणुक 


संयोगनिरूपणम्‌ ४१५ 


उत्पन्नस्तेन केनंब पार्थिवपरमाणनाउःप्यद्व्थणकेनकः संयोग: आप्यपरमाणना 
पाथथिवद्वयणुकेनापर: संयोगों दृयणकयो रूपायत्पशिसमकालमेव जायते, कार- 
णाकारणसंयोगेन कायोकायसंयोगयोरवश्यं जननात्‌ | 


मूत्तेविभूनामन्यतरकमंज एवं । विभुनोस्तु न संय्तेगः कारणाभावात्‌ कम 
तावत्तत्र नास्ति न च कारणं तेन कारणाकारणसंयोगात्‌ कार्याकायहंणोगोडपि 
नास्ति । नित्यस्तु संयोगोी न सम्भवति अम्राप्तिपूर्विकाया: प्राप्ः संथोगत्वात्‌ 
निस्यत्वे तद्रिघातात्‌ एवच्च सति विभागोपष्यजलस्तत्र स्थात्‌। न चेष्टापत्ति:, सं- 
योगविभागयोरिरोंधिनो रविनश्यद्वस्थयो रेकत्रानुपपत्ते: । किद्न संयोगं प्रति 
प्रयोजिका युतसिद्धिः, न च विभुनोस्तत्सम्भव: | सा हि द्वयोरन्यतरस्य वा 
प्रथग्गतिमात्र य॒ताश्रयाश्रयित्व॑ वा | 


विनाशस्तु संयोगस्य समानाधिकरणाद्विभागादाश्रयनाशद॒पि कचित्‌ यथा 
तन्तद्व यसंयोगानन्तरमेकस्य तन्तोरवयवेंडशोी कम जायते तेनांव्वन्तरा- 


के साथ दूसरा संयोग भी पाथिव तथा जलीय द्वचणकों में रूपादि कार्य के उत्पत्ति 
के समय में ही उत्पन्न होता है, क्‍योंकि कारण तथा अकारणा के संयोग से 
कार्य तथा अकार्य का संयोग अवश्य होता है । 

मृत द्रव्यों के साथ व्यापक आकाशादि द्रब्यों का संयोग एक मूत॑ द्रव्यों की ही 
क्रिया से उत्पन्न होने के कारण (अन्यतर क्रियाजन्य) ही होता है। दो व्यापक द्र॒ब्यों 
का संयोग नहीं होता, क्योंकि क्रिया होने का कारण न होने से व्यापक द्रब्य में 
क्रिया नहीं होती, न तो व्यापक द्रव्य का कारण होता है, अतः कारण तथा अका- 
रण के संयोग से उनमें काय तथा अकाय॑ का संयोग भी नहीं है। 

अप्राप्तिपृ्वंक प्रदिप्त के संयोग होने के कारण नित्य संयोग नहीं हो सकता, 
नित्य मानने से उक्त लक्षण का विघात ( अनुपपत्ति ) हो जायगी और नित्य 
संयोग के समान नित्य विभाग गुण भी मानना पड़ेगा। विरोधी तथा विनाशी 
अवस्था में न रहनेवाले दो संयोग तथा विभाग गुणों का एक आधार द्रव्य में रहना 
अयुक्त होने के कारण, विभाग भी नित्य मान लेंगे ऐसी इष्टापत्ति ( मान लेना ) 
भी असंगत है। और संयोग होंने में आधार द्रव्यों का युत ( पृथक ) सिद्धि 
( होना ) भी कारण है, दो व्यापक द्रव्यों में पृथक रहने का संभव ही नहीं है । 
क्योंकि वह दो द्रव्य अथवा दो मे से किसी एक द्रव्य में भिन्न गति का आधार होना 
अथवा भिन्न आधार द्र॒व्यों के आश्रय से रहना युतसिद्धि होती है । 

संयोग के आश्रय में वर्तमान विभाग से संयोग गुण का नाश होता है, और कहीं 
संयोगाधारी द्रव्य के नाश से भी संयोग का नाश होता है, जैसे दो तन्तुओं के संयोग 
के पश्चात्‌ एक तन्‍्तु के अंशुरूप अवयव से क्रिया उत्पन्न होती है, जिससे दूसरे अंशु- 


४१६ क्‍ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


द्विभागः क्रियते विभागादारम्भकसंयोगनाशस्ततस्तन्तुविनाशस्तन्तुविनाशात 
संयोगनाशो यत्र तन्तुद्य चिरं संयुक्त सदनुत्पन्नक्रियं भवति | 

केचित्तु तन्त्ववयवकर्मणा यदा तन्त्वारम्भकसंयोगनाश:ः क्रियते तदा तन्त्व- 
न्तरे कर्मचिन्तनात आश्रयनाशविभागाभ्यां युगपदुत्पन्नाभ्यां संयोगो नश्यतो- 
त्याहु: । 

तद्चानुपपन्‍न॑ समवायिकारणनाशक्षणे विभागानुत्पत्त: समवायिकारणस्य 
छार्यसमकालस्थायित्वनियमात्‌ | स चाय संयोगो द्रव्यासम्भे निरपेक्षी, गुण- 
कर्मारम्भे सापेक्ष), स्वसमानाधिकरणात्यन्ताभावप्रतियोगी तथवानुभवात्‌ । 


रूप अवयव से विभाग किया जाता है, विभाग से तन्तु के आरम्भक संयोग का नाश 
होता है, उससे तन्‍्तु का नाश होता है ओर तन्‍्तु के नाश से संयोग नाश होता है 
जहाँ पर दोनों तन्‍्तु चिरकाल तक क्रिया को उत्पन्न न करते हुए आपस में संयक्त 
रहते हैं । 
तन्‍्तु के अवयव की क्रिया से जब तन्तु के उत्पादक संयोग का नाझ किया जाता 
है तब दूसरे तन्तु में क्रिया मानने से आश्रय का नाश तथा विभाग दोदों से मिलकर 
(जो एक ही समय में उत्पन्न हुए हैं ) संयोग नष्ट होता है ऐसा कुछ दशश निकों का 
मत है। किन्तु समवायिकारण द्रव्य के नाश के क्षण में विधाग न हो सकते के कारण 
यह मत असंगत है, क्योंकि समवायिकारण कार्य के काल तक स्थिर होता है यह 
नियम है । यह सह द्रव्य गुण तथा क्रिया का कारण संयोग द्रव्य को उत्पन्न करने 
में किसी की अपेक्षा नहीं रखता और गुण तथः क्रिया को उत्पन्न करने में अपेक्षा 
करता है (जैसे तन्तु संयोग द्रव्य पट के एक आत्मा तथा मन का संयोग बुद्धि आदि 
गुणों के प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग हस्ताक्रया का इत्यादि उदाहरण जानना ) । 
इसी में शंकरमिश्र ने विशेष दिखाया है कि-द्वव्या रम्भ में निरपेक्ष होता है ऐसा । 
श्र्थात्‌ द्रव्य की उत्पत्ति में संयोग अपने आश्रय तथा निमित्त को छोड़कर दूसरे की 
आवश्यकता नहीं रखता । नकि पश्चात्‌ होने वाले दूसरे निमित्त की आवश्यकता 
रखता है । अन्यथा इयामरूप के नाश के उत्तरकाल में होनेवाले अन्तिम परमाणु 
अग्निसंयोग पारक से उत्पन्न होनेवाले गुणों को उत्पन्न करने में निरपेक्ष कारण होने 
छगेगा ऐसी आपत्ति आ जायगी। ग्रुण तथा कम को उत्पन्न करने में वह संयोग 
सापेक्ष होता है इस शंकरमिश्र की उक्ति का रूपादि गुणों की उत्पत्ति में अग्निसंयोग 
उष्णता की अपेक्षा रखता है, क्रिया की उत्पत्ति में भी भेदन तथा अभिघातसंयोग 
उष्ण स्पर्श तथा वेग की अपेक्षा करते हैं यह आशय है। तथा. यह संयोगगुण 
अपने आश्रय में वतंमान अपने अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी होता है अर्थात्‌ 
भ्रव्याप्य वृत्ति है क्योंकि अग्रभाग में वृक्ष कपि के संयोग का आश्रय हैं न कि. 


विभागनिरूपणम ४१७ 


शाखामात्रावच्छेदेनापि महति न्‍्यग्रोधतरो वत्तमानः कपिसंयोग:' न्यग्रोधतरी 
कपिसंदाग”? इत्यनुभवाप््‌ । अवच्छेदमात्रेणान्यथासिद्धो परमाणुव्रत्तिरापग्रेत 
तथा च नापलश्यत । वबिभूवासप्युपाध भद एव प्रदशस्तदवरू/दत वत्तमानर 
संयागस्याव्याप्यवृत्तित्वं परमाणुनिष्टस्थापि संयोगर्य दिगादयोड्वच्छेदकाशि- 
न्तनाया:।  ॥ 

विभागे संयोगोत्पत्तिप्रकारमतिदिशन्नाह-- 

एतेन विभागों व्याख्यात: ॥ १७ ॥ 

संयोगबद्धिभागो5षप्यन्ण्तरकमंज उभयकर्म जो विभागजश्व । इयेनकमंणा 
स्थाणुइ्यनावभाग:, संयुक्तयोमल्लयोर्मपयोवा कमभ्यां तदुभयविभाग:। स 
. मुलभाग से ऐसा अनुभव होता है। मूल तथा शाखा ही क्रम से संयोग तथा उसके 
अभाववाले क्‍यों नहीं मानते इस शंका पर शंकरमिश्र कहते हैं कि-फेवल शाखारूप 
विशेषण से ही वटवृक्ष में वर्देमान कपिसंयोग को 'न्यग्रोधितरा' बटवक्ष में 
कपिसंयोग' वानर का संयोग है, ऐसा अनुभव होता है। यदि आग्रभागरूप विशेषण 
ही को लेकर संयोग सिद्ध होता है तो वृक्ष में रहनेवाला संयोग तो शअन्पथा सिद्ध 
होता है । ऐसी शंका करो तो हंकरमिश्र कहते हैं कि-विशेषणाभास से अन्यथासिद्धि 
मानें तो वह केवल परमाणुओं में होगा, ऐसा होने से उसका ग्रहण न होगा । (यदि 
ऐसा होने से परमाणु आदि में वतंमान संयोग न बन सकेगा क्योंकि दशा आदि व्यापक 
द्रव्यों के प्रदेशरहित होने से उसके विशेषण नहीं होते । ऐसी शंका हो तो शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )-व्यापक दिशा आदि द्वव्यों का भी उपाधि में ही प्रदेश होता है उस 
विशेषण से वर्तमान संयोग भी व्याप्य वृत्ति होता है, परमाणओं में बतंमान भी 
संयोग के दिशा आदि द्रव्य विशेषण (अवच्छेदक-व्यावतंक ) होते हैं यह विचार कर 
लेना चाहये ॥ ९॥। 

विभाग नामक गुण में भी संयोग गुण की उत्पत्ति के प्रकार का सूत्रकार अति- 
देश करते हैं-- 

पदपदा्थ--पए्तेन > इस ( संयोग की उत्पत्ति वर्णन ) सै, विभाग: अपि > विभाग 
गुण भी, व्याख्यात: > व्याख्या किया गया ॥ १० ॥ 

भावाथे--संयोग फे समान विभाग भी दो में से एक की क्रिया से उत्पर 
(१) दो द्र॒व्यों की किया से उत्पन्न (२) तथा विभाग से उत्पन्न (३)ऐसा तीन प्रकार 
का जानना ।। १० ।। 

उपस्कार--संयोग के समान विभाग गुण भी अन्यतर क्रिया से उत्पन्न, दोनों की 
क्रिया से उत्पन्न तथा विभागजन्य ऐसा तीन प्रकार का होता है । जिनमें से प्रथम का 
इयेन ( बाज ) की क्रिया से उत्पन्न वृक्ष तथा श्येनविभाग उदाहरण है तथा मिले 


२७ वे० 


8१८ वैशेषिकसूत्रो परकार: 


चाय कर्मोत्पक्त्यग्यवहितक्षणोत्पत्तिक: अपेक्षणीयान्तराभावात्‌ । तदुक्त- 
“संयोगविभागयोरनपेक्षकारणं कम”? इति। विभागे जननीये आश्रयः, 
संयोगे च जननीये पूवेसंदोगनाशश्रापेक्षणीय इति चेन्न स्वोत्पत्त्यन्तरोत्पत्ति- 
कभावभूतानपेक्षत्वस्य कर्मणो निरपेक्षत्वात्‌ । विभागजस्तु विभागों द्विविध: 
कारणमात्रविभागजकारणाकारणविभागभेदात्‌ कारणाकारणविभागजकायी- 
कार्यविभागभेदाब । तत्र कारणमात्रविभागाद कारणाकारणविभागो वथा- 
कपालद्व यविभागात्‌ कपाछाकाशविभाग: | कारणाकारणविभागाद क्रार्योकाय- 
विभागो यथा-उड्डलीवरुविभागाद्धस्ततरुविभागस्तवतः शरीरतरुविभाग इति | 
ननु विभाग एवं न प्रमाणं संयोगाभाव एवं विभागव्यवहारादिति चेन्‍्न 
संयोगाभावोउत्यन्ताभावश्वेत्‌ गुणकर्मणोरपि विभागव्यवहारप्रसब्ञात्‌ । द्रव्ययो- 
वंत्तमान: संयोगात्यन्ताभावो विभक्तप्रत्ययद्देतुरिति चेन्‍्नावयवावयविनोरपि 


हुए मल्‍ल ( पहलवान्‌ ) अथवा दो मिले हुए मेष ( मेड़ों ) की क्रिया से उत्पन्न 
उन दोनों मल्‍ल अथवा मेषों का विभाग द्वितीय का उदाहरण है। वह यह विभाग 
गुण किया की उत्पत्ति के व्यवधानरहित द्वितीय ,क्षण में उत्पन्न होता है, क्योंकि उसे 
दूसरे किसी की अपेक्षा नहीं करनी होती । यही कहा है---'सं योगा वि भा गयो रनपेक्षं 
करण कर्म अर्थात्‌ संयोग तथा विभाग दोनों को उत्पन्न करने में क्रिया अनपेक्ष- 
कारण होती है ऐसा। विभाग को उत्पन्न करने में आधार द्रव्य तथा संयोग को 
उत्पन्न करने से पूर्वसंयोगनाश की तो क्रिया की अपेक्षा होती है” ऐसी पृव॑पक्षी 
शंका न करे, क्योंकि क्रिया की उत्पत्ति के पश्चात्‌ उत्पन्न होनेवाले भावपदार्थ 
की अपेक्षा न करना यह कमंपदार्थ में निरपेक्षता होती है ( आधार द्रब्य पहिले 
ही उत्पन्न हैं, यूव॑संयोग नाहशभावरूप नहीं है श्रतः दोष न होगा ) | तृतीय 
विभागजन्य विभाग केवल कारण के विभाग से उत्पन्न, कारण, अकारण के विभाग 
तथा कारण और भका रण के विभाग से उत्पन्न कायं और अकायें का विभाग इस भेद 
से । उनमें से कारणमात्र के विभाग से होनेवाला कारण और अकारण का विभाग 
होता है, जैसे दो कपालों के विभागों से कपाल और आकाश का विभाग । अंगुली तथा 
वृक्ष के विभाग से हस्त तथा तरु क विभाग और उससे शरीर तथा वक्ष का विभाग 
यह कारण तथा अकारण के विभाग से कार्य तथा अकार्य के विभाग का 
उदाहरण है । ह 

“विभाग नामक गुण में ही कोई प्रमाण नहीं है, संयोग के अभाव में ही विभाग 
का व्यवहार मान छेंगे' इस पूृ्॑पक्षी की शंका के उत्तर में शंकरमिश्र कहते 
हैं--ऐसा नहीं हो सकता यदि यह संयोग का अभाव उसका अत्यन्ताभाव लिया जाय 
तो गुण तथा कर्म में भी विभाग का व्यवहार होने लगेगा। यदि दो द्रव्यों में 
वरतंमान संयोग के अत्यन्ताभाव को विभागज्ञान का कौरण मानें तो यह भी नहीं 
हो सकता, क्‍योंकि ऐसा होने से अवयव तथा अवयवी इन दोनों में भो विभक्त 
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प्रसज्ञात्‌ । अकायकारणभूतयोद्रेब्ययोरिति चेतू विन्ध्यदिमबतोरपिस्थात्‌ । भव- 
त्येब तत्रेति चेन्‍न भ्रान्तस्थ गुणकमंगोरपि भावात्‌ अश्रान्तमधिकृत्य व्यवहार- 
स्व चिन्त्यमानत्वात्‌ । संजोगचिनाशों विभाग इति चेत्‌ एकतरसंयोगिनाशेन 
नष्टे संयोगे तदथहारप्रसड्रतत्‌। संयोगिनोबियमानयोरिति चेतू एकसंयोगना- 
शानन्तर पुनः संयुक्तयो: कुबछामलकयो: संयोगद्शायामपि विभक्तप्रत्ययप्रस- 
ज्ञात्‌ तत्र यावदथोभावात्‌ । तस्मादस्ति विभागोर्थान्तरम्‌ । 

स च गुणः विरोधिगुणान्तरनाश्यः? विरोधिनं समानाधिकरणं गुणमन्तरेण 
सत्याश्रये गुणनाशानुपपत्ते:। कमव संयोगनाशक स्यादिति चेन्न विरोधिनोगुणस्य 
गुणनाशकल्वात्‌ । किद्च यत्राज्नलीहस्तभु जशरोराणां स्वस्वकर्मणा तरुसंयोगस्त- 

ााप5353:खिीयखयख पं --+-त-_-त-त3त+त+त9ताललन...................... 
व्यवहार होने लगेगा । कार्य तथा कारण से भिन्न दो द्रब्यों में वर्तमान संयोग! त्य- 
न्ताभाव को विभाग कहें, तो यह भी नहीं हो सकता. क्थोंकि ऐसा मानने से 
विन्ध्य तथा हिमालय पव॑ंत में भी क यंकारण से भिन्न होने के कारण दोनों 
पर्वतों का विभकत हुए हैं ऐसा ज्ञान होने लगेगा । यदि कहो कि दोनों पव॑तों में 
विभकत हैं ऐसा ज्ञान होता ही है, तो श्रम से गुण तथा कार्य में भी विभकत प्रत्यय 
होता है ( भर्थात्‌ गुणकर्मं के समान भ्रम से ही विन्ध्य तथा हिमालय में विभकत 
प्रत्यय होता है ) मात्र पुरुष को छोड़कर वास्तविक व्यवहार का ही विचार किया 
जा रहा है। यदि संयोग का नाश विभाग होता है ऐसा कहो तो होने से किसी 
एक संयोगी का नाश होने के कारण संयोग का नाश होने पर विभाग का व्यवहार 
होने लगेगा । यदि विद्यमान दो संयोगियों का ऐसा कहो तो एक संयोग गुण के 
नाश के पदचात्‌ पुन: परस्पर में संयुक्त कुबछ तथा आमलक दोनों के संयोग की 
अवस्था में भी ये दोनों विभाग हैं ऐसा व्यवहार होने लगेगा । क्‍योंकि उसमें यावत्‌' 
जितने इस अर्थ का अभाव है। इस कारण विभाण गुण भी एक अधिक गुणरूप 
दूसरा पदार्थ है। ( द्रव्य के असमवायिकारण में वतंमान न होते हुए एकमात्र में 
वर्तमान न रहनेवाली गुणत्व की साक्षात्‌ व्याप्य विभागत्व जाति का आश्रय होना 
ही विभागगुण से विभागत्व है। तथा संयोगत्व, दो मात्र में वर्तमान गुणत्व की 
साक्षात्‌ व्याप्य जाति से भिन्‍न है, जाति होने से घटत्व जाति के समान, इस अनु : 
मान से भी विभागगुण में अर्थान्तरत्व सिद्ध होता है )। * 

वह विभाग ग्रुण विरोधी दूसरे संयोगरूप गुण से नष्ट होता है, क्योंकि 
एक आश्चय में वतंधान दूसरे विरोधी गुण के बिना आधार द्रव्य के रहते गुण 
पदार्थ का नाश नहीं होता 'क्रिया ही संयोग की नाशक क्‍यों न मानें! ऐसा पूवे- 
पक्षी नहीं कह सकता । क्‍योंकि विरोधी गुण ही गुण का नाशक होता है । और 
भी जहां अंगुली, हस्त, भुजा तथा शरोरों का अपनी-अपनी क्रिया से वृक्ष के साथ 
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त्राहुलीमात्रे समुत्पन्नेन कमंणाडडुलोतरुसंयोगनाशसम्भवे5पि हस्ततरुभुजतरु- 
शरीरतरुसंयोगानामना!शग्रसब्ञत्‌ हस्तादीनाम क्रियस्वात्‌ अछुलीकमणश्व व्यधि- 
करणत्वातू्‌। व्यधिकरणस्थापि कर्मण: संयोगनाशकत्वे क्वचिदृप्युत्पन्नेन कमंणा 
युगपदेव सबवसंयोगनाश पत्तः | त्वन्मते तत्र का गतिरि&ि चेत्‌ अह्ुुलीतरुबि 
भागेन हस्ततरुविभागो जनितो हस्ततरुसंयोगनाशक इत्यभ्युपगमात्‌ | व्यधि- 
करणेनाहुलछीकम णव हस्ततरुसंयोगनाशोडस्तु , न चातिप्रसब्न: आश्रयाश्रितपर- 
म्परासंयोगस्यव व्यधिकरणकर्म नाइयत्वाभ्युपगमादिति? सर्वेज्ञन यदुक्तम, तदपि 
न युक्त-विरोधिन:समाधिकरणस्य व सबत्र नाशकत्वानुभवात्‌ बाधकमन्तरेण तत्प 
रित्यागानुपपत्ते: | शब्दविभागो च विभागकार्यों, तत्र विभागस्य शब्दासमवा- 
यिकारणत्वं मृष्यामहे,न हि वंशे पाख्यमाने दले च चरणयन्त्रणावश्व्चे दलान्त रे- 
चोपरिक्रष्यमाणे यः शब्दो जायते तत्र दलाकाशविभागादन्यद्समवायिकारणं 


संयोग होता है वहां केवल अद्भुली मात्र में उत्पन्न क्रिया से अंगुली तथा वृक्ष के 
संयोग का नाश हो सकने से भी हस्त तथा वृक्ष, भुजा और वृक्ष एवं छारीर तथा 
वक्षों के संयोगों का नाश होवेगा, क्‍योंकि हस्तादियों में क्रिया नहीं है और अंगुली 
को अपने आश्रय में न होने से व्यधिकरण है। यदि व्यधिकरण ( समानाश्रय 
नहीं ) ऐसी अंगुलि की क्रिया को हस्तादिवृक्ष संयोगों का नाशक माना जाय तो 
कही भी उत्पन्न हुई क्रिया से एक काल ही में सम्पूर्ण प्रदर्शित संयोगों का नाश होने 
लगेगा । “व्यधिकरण अंगुली की किया से ही हस्त तथा वक्ष को संयोग का नाश 
होता है, आश्रय (हस्त) में आश्रित भुज से वर्तमान (भुजवक्ष संयोग) ऐसे परम्परा 
से संयोग ही का व्यधिकरण अंगुली की क्रिया से नाश होता है! । ऐसा मानने से 
पूर्वोक्त अतिप्रसंग दोष भी न होगा, ऐसा जो भासतवंज्ञ विद्वान का यहां मत है, वह 
भी असंगत है--क्योंकि विरोधी एक आश्रय में वतंमान ही सम्पूर्ण स्थलों में नाशक 
होता है ऐसा अनुभव होता है जिसका विना बाधक के त्याग नहीं किया जा सकता । 
( कार्य से कारण का अनुमान दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--शब्द तथा 
विभाग शब्द के कार्य होते हैं. उसमें विभाग शब्द का असमवायिकारण होता है 
यह तो हम मान सकेंगे, क्योंकि वंश ( बांस ) को बीच में से फाड़ने के समय एक 
दल ( भाग ) को चरण से नियन्त्रण (दबा रखने ) से तथा दुसरे दल ( भाग ) 
को ऊध्वंदेश में खींचने के समय जो ध्वनि शब्द ( आवाज ) होती है उसमें 
बांस को दोनों दलों के बीच के आकाश्प्रदेश के विभाग को छोड़कर दुसरा कोई 
असमवायिकारण हमें नहीं दीखता और अरण्य में दावाग्नी से जलकर फटने वाले 
वेणु (बांस ) वक्षों के चीत्कार (फटने की घ्वनि ) में विभाग को छोड़कर 
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परश्याम: | न च दवदहनदह्ममानस्फुटद्रंणुचीत्कारे विभागातिरिक्तमसमवायि- 
कारण पदश्याम: | कारणाकारणविभागान्च कायोकायविभागमनुमन्यथामहे कथमस- 
न्यथा स्वस्वकम जनिताडुप्लोतरुसंयोगहस्ततरुसंयोगभु जतरूसंयांगशरीरतरूसं यो- 
गानामछुललोमात्रोत्पन्नकमणाउद्कुकीतरुविभागे सति अकुलीतरुसंयोगनाशे स- 
याप हस्ततरुसंयोगादोनां नाश:, तत्र हि विभागजविभागपरम्परव तत्तत्सं- 
योगनाशिकेत्युक्तत्वात । कारणद्रयविभागपूवके त कारणाकारणविभागे न 
संप्रत्ययः यतो वंशदले यदुत्पन्न॑ कम तेन दलान्तरविभागवदाकाशादिवि 

भागस्याप जननसम्भवात यावाड्रः: संयुक्तमासीत वावड्धिम्तत्कमंणा 
_विभागस्य दशनात्‌ , न झछलुल्यामुत्पन्नेन कर्मणाउ्लुल्यन्तरविभागवदाकाशा- 
द्देशेभ्योषपि विभाग। न जन्यन्ते कमलदले चोत्पन्नेन कर्मणा दलान्तरवि- 
भागवदाकाशादिदेशेभ्यो वा न विभागा आरध्यन्ते | द्रव्यारम्भकसंयोगावि 

रोधिन: शतमपि विभागानेक कर्मारभतां यत्त कर्म द्रव्यारस्भकसंयोगविरोधिन 
विभाग भारमते न तत्‌ द्रव्यारम्भकसंयोगाविरोधिनमपि यच्च द्वव्यारम्भकसंयो 
गाविरोधिन न तद्‌ द्रव्यारम्भकसंयोगविराधिनमिति त्रमः । कुत एतदिति चेत्‌ 
काय्यवेचित्रयण कारणवैचित्र्यस्यावश्यकत्वात्‌ । नन॒कमंणि वैचित्रयमावद्यक 
 तथाचक कम द्रव्यारम्भकसंयोगविरोधिन विभागं जनयतु यथा विकसत्कमल- 
कुड्मलादावपर ब्व द्रव्यारम्भकसंयोगविरोधिनमविरोधिनम्योभयमिति | मंवम, 


दूसरा कोई असमवायिकारण भी नहीं हमें दिखता ) तथा कारण और अकारण के 
विभाग से कार्य तथा अकाय॑ के पूव॑प्रदशित विभाग को भी हम मानते हैं, ऐसा 
न हो तो अप ग-अपनी क्रिया से उत्पन्न अंगुली तथा बुक्ष का संयोग एवं हस्त तथा 
वृक्ष का संयोग, भुज और वृक्ष का संयोग तथा शरीर वृक्ष संयोगों का अंगुली 
मात्र में उत्पन्न क्रिया से अंगुली तथा वृक्ष का विभाग होने पर अंगुली 
तथा वक्ष का संयोग नष्ट होने पर भी हस्त तथा वक्ष आदि संयोगों का 
नाश कंसे होता है, क्‍योंकि उसमें विभाग से उत्पन्न विभाग की परं- 
परा ही उन संयोगों की नाशक होती है ऐसा कहा है,। छिन्‍्तु दो कारणों के 
विभाग से उत्पन्न होनेवाले कारण तथा अकारण के विभाग में विश्वास नही होता 
क्योंकि पूर्वोक्त वंश (बांस) के एक हिस्से में उत्पन्न जो क्रिया उससे दूसरे दल 
(भाग ) के विभाग के समान आकाशादि प्रदेश से भी विभाग की उत्पत्ति हो सकती 
है, क्योंकि जितनों के साथ संयोग था उतनों से उस किया से विभाग होता है यह 
देखने में आता है, क्‍योंकि अंग्रुली में उत्पन्न किया से दूसरे अंगुलियों से विभाग के 
समान आकाश्षादि प्रदेशों से भी विभाग उत्पन्न नहीं होते । यह नहीं होता, तथा 
कमल के दल (पत्तों) में उत्पन्न किया से दूसरे दल से विभाग के समान आकाझ्षादि 
प्रदेशों से विभाग नहीं होते यह भी नहीं होता । एक क्रिया द्रव्य के उत्पादक 


छरर वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


काय्यविरोधों हि कारणवैचित्रयकल्पनामूलं स च विरोध: एकस्य द्रव्यारम्भक- 
संयोगप्रतिद्न्द्वित्वेन, अपरस्य तु तद्प्रतिदन्द्रित्वेनेति तथेव वैचित्र्यस्याषि 
कल्पनोचित्यात्‌ | तच्चेदं वंशदले वर्तमान कम दुलद्व यविभागमात्र॑ जनयति, 
सच विभागोड्परे आकाशादिदेशाद्विभागं द्रव्यारम्भकसंयोगाप्रतिद्वर्द्वि नं विभा- 
गमारभते, तस्य च निरपेक्षस्य विभागजनने कमंत्वापत्तिरिति द्रव्यनाशविशिष्टं 


संयोगों के विरोधी सेकड़ों विमागों को उत्पन्न करे, किन्तु जो किया द्रव्य के उत्पा- 
दक संयोग के विरोधी अर्थात्‌ द्रव्यनाशक विभाग को उत्पन्न करती है वह किया 
द्रब्यारम्भक संयोग के न विरोध करनेवाले विभाग को भी उत्पन्न करती है, और जो 
द्रव्य के आरम्भक संयोग के विरोध न करनेवाले विभाग को उत्पन्न करती है, वह 
द्रव्य के उत्पादक सँयोग के विरोधी विभाग को उत्पन्न नहीं करती है, ऐसा दांकर- 
मिश्र कहते हैं। हमारा मत है, ऐसा क्‍यों ? इस प्रश्न के उत्तर में कार्य की विचि- 
श्रता से कारण की विचित्रता मानना आवश्यक है यह उत्तर है। वह भ्रारम्भक 
संयोग विरोधी विभांग के जनक को उसके विरोधी कंवल विभागमात्र की जनकता, 
कुछ उसके विरोधी केवल विभागमात्र की जनकता है | क्योंकि खिलनेवाली कमल 
की कली आदि में कमल द्रव्य के उत्पादक संयोग के अविरोधी विभाग की जनक 
क्या आरम्भक संयोग के विरोधी विभाग को उत्पन्न नहीं करती, नहीं तो खिलती 
हुई कमल की कली नष्ट हो जायगी यह भाशय है। ऐसा होने से वंशदल की द 
किश यदि बांस द्रव्य के उत्पादक संयोग के विरोधी वंज्दल तथा आकाशप्रदेक्ष 
के विभाग को उत्पन्न करेगी, तो दोनों दलों क्षे विभाग को उत्पन्न न करेगी, क्योंकि 
वह बाँस द्रव्य के उत्पादक संयोग की विरोधी है यह यहाँ आशय है । इस 
हांकरमिश्र के मत पर--कमं में विचित्रता मानना आवश्यक है, ऐसा होने से एक 
कम द्रव्य के उत्पादक संयोग को उत्पन्न करे, जैसे खिलती हुई कमल की कली आदि 
में और दूसरा कर्म द्रब्य के उत्पादक संयोग के विरोधी, एवं अविरोधी दोनों 
विभागों को उत्पन्न करे! अर्थात्‌ ऐसा होने से वैसा ही वंचित्र्य होगा। ऐसी 
यदि पूवपक्षी शांका करे तो शंकरमिश्र कहते हैं, ऐसा नहीं, क्योंकि काये का विरोध 
ही कारण के विचित्र मानने का मुल कारण होता है, और वह विरोध एक में द्रव्य 
के उत्पादक संयोग की विरोधिता से, और दूसरे में उसके अविरोधी संयोग की 
विरोधिता से इस कारण उसी प्रकार से वचित्र्य मानना भी उचित है ( ऐसा 
गेचित््य कल्पना करने पर भी विद्द्ध काये को उत्पन्न करना रूप विरोध नहीं होता 
यह समाधान का तात्पये है ) | ( आगे छांकरमिश्र कहते हैं कि )--वह यह वंश- 
दल में क्रिया केवल दोनों गंशदलों के दोनों भागों के विभांग को उत्पन्न करती 

है, और वह विभाग अग्न में आकाशादि प्रदेश से विभाग को जो द्रब्य के उत्पादक 


विभागोत्पादविनाशों ७२३ 


काव्य्मपेक्षते । ननु तदानोसपि रूम व तज्ननयतु अतीतकाल्त्वात विभ'ग जनने 
कमणः स्वोत्पक्त्यनन्तर एबं काल: । नन्वेव॑ विभागेन जनिते विभागान्तरे कमे 
प्रदेशान्तरसंयोग पपि न जनयेत्‌ , न संयोगजनन प्रति कमंणो5नतीतकालूत्वात्‌ 
अन्यथा कम न नश्येदेब तस्योत्तरसंयोगमात्रनाव्यत्वात्‌ | 
सो5यं विभाग उत्तरसंयोगनाइय: क्षणत्रयस्थायो । क्वचिदाश्रयनाशनश्य 

तदू यथा-तन्तोरवयवेष्शों कम तदनन्तरमंशुद्बयविभागस्तदैव तन्त्वन्तरे कर्म 
ततोंउशुद्बयविभा गे न ठन्त्वारम्भकसंयोगना शस्तन्तुकमंणा च विभागस्ततो द्रव्या- 
रम्भकसंयोगनाशात्तन्तुनाशस्तन्नाशाच्च तन्त्वन्तरकम जन्यविभागनाश: । नन्वेवं 
तन्त्वन्तरोत्पन्नरय कर्मणो न नाशः स्याह्विनाशकाभावात्‌ उत्तरसंयोगेन हि 
काल्मपेक्षते । ननु तदानीमपि कर्मव तज्जनयतु, अतोतकालछत्वात्‌ विभागजनने 


संयोग का विरोधी नहीं है उत्पन्न करता है, यदि वह निरपेक्ष (किसी की अपेक्षा न 
करता हुआ ) विभाग को उत्न्न करे, तो वह पूर्वोक्त कर्म लक्षण आने से कर्म हो 
जायगा इस कारणवस द्रव्य के नाशवाले समय की अपेक्षा करता है। “उस समय 
भी किया ही उस विभाग को उत्पन्न करे, इसमें क्या दोष है” ऐसी पूर्बपक्षो शंका 
नहीं 5.र सकता, क्योंकि किया का अपने काये को करने का समय व्यतीत हो गया 
है, क्योंकि विभाग को छत्पन्न करने में किया का अपनी उत्पत्ति का अग्रिम ही क्षण 
काल होता है। “इस प्रकार से तो एक विभाग से दूसरे विभाग के उत्पन्न होने पर 
किया दसरे देश के साथ उत्तर संयोग को भी न करेगी! । ऐसी शंका नहीं हो सकता 
क्योंकि उत्तरदेश के साथ संयोग को उत्पन्न करने में क्रिया का काल व्यतीत नहीं 
हुआ है, अन्यथा ऐमा न हो तो क्रिया का नाश ही न होगा, क्योंकि वह क्रिया 
केवल उत्तरदेश के संयोग ही से नष्ट होती है । 

वह यह ब्भिगगुण उत्तरसंयोग से नष्ट होता है तथा तीन क्षण तक स्थिर 
रहता है । कहीं-कहीं आधार द्रव्य के नाश से भी नष्ट होता है, वह ऐसा कि तन्‍तु 
के अवयव अंशु में किया होती है, इसके पश्चात्‌ दोनों अंशुरूप थवयवों में विभाग 
होता है, उसो समय दूसरे तन्‍्तु में क्रिया उत्पन्न होती है, पश्चात्‌ दोनों अंशुओं के 
विभाग से तन्तु का उत्पादक पूर्वंसंयोग नष्ठ होता है और दूसरे तन्तु की क्रिया से 
विभाग होता है, पद्चात्‌ तंतु द्रव्य के उत्पादक संयोग के नाश से तन्‍्तु द्रव्य का नाश होता 
है, और उसके नाझ् से ही दूसरे तन्तु भी क्रिया से उत्पन्न विभाग का नाश 
हो जातः द्वै। यदि 'ऐसा होने से दूमरे तन्तु में उत्पन्न क्रिया का नाक न होगा, 
क्यों? उसका नाह् करनेवाला ही नहीं है, उत्तरसंयोग से ही उसका नाश हो 
सकता है, और जब विभाग नष्ट ही हो गया तो उत्तरसंयोग कहां है?” ऐसी छंका 
करो तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि तन्तु में जो क्रिया उत्पन्न हुई उससे जिस प्रकार 
_विनाशावस्था में प्राप्त तन्तु का विभाग उत्पन्न हुआ इसी प्रकार उसके अंशु का विभाग 


४२४ .. वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


तन्‍नाध्येत, विभागे च नष्टे नोत्तरसंयोग इति चेन्‍न तन्‍ती यत्‌ कर्मोत्पन्नं तेन 
यथा विनश्यद्वस्थतन्तोविभागो जनितम्वथा तदंशारपि विभागो जननीय 
सो5्प्यारम्भकसंयोगविरोध्येब तेनांशुतन्द॒ुविभागेन तन्त्वाकाशविभागस्तेन 
चोत्तरसयोगस्तेनतत: कमनाश:। यद्दा यन्न तन्‍्तीं यदा कम तदंशाबपि तर्देव के 
तच्च कम विनव्यद्वम्थतन्तुतदवयवाकाशादिदेशाद्रगपदेव विभागानारभते 
सवषां विभागानामारम्भकसंयोगाविरोधित्वात्‌ , तथा च कारणमंशुरकारणच्ा 
काशादि तद्विभागात्‌ कायस्य तन्तोरकार्यणाकाशादिना यो विभाग उत्पन्नस्तद्‌ 
नन्तरोत्पत्तिकेन संयोगेन तन्तुसमवेतस्थ कमणो विनाश इति। क्चिद्वाभ्यां 
तदू यथा-तन्तुवीरणयो: संयोगे सति तन्त्ववयवेंडशों कमंवीरण च 
कमत्येक: काल:, अंशुकमणांउश्वन्तरविभागस्तेन च संयोगस्य तन्त्वारम्भकस्य 
विनाशः वीरणकमणा च तन्तुवीरणविभागस्तन्तुवीरणसंयोगनाशश्च तन्त्वारम्भ- 
कसंयोगनाशश्च॒ तन्‍्त्वारम्भकसंयोगनाशानन्तर तन्‍्तुनाशस्तन्तुबीरणसंयो 
गनाशानन्तरं वोरणस्य प्रदेशान्तरसंयोगस्ताभ्यामाश्रययनाशसंयोगाभ्या विभा- 
गनाश:ः ॥ १० ॥ 
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उत्पन्न करेगा, और वह भी उत्पादक संयोग का विरोधी ही है, उसे अंश तथाल्तन्तु . 
के विभाग से तन्‍्तु का आकाश्न प्रदेश से विभाग होगा, और उससे उत्तरसंयोग 
होगा, भर उससे किया का नाश होगा । अथवा जिस तस्तु में जिस समय किया 
होती है, उसके अंशु में भी उसी समय कियः होती है, और वह किया विनाशावस्था 
प्राप्त तन्त्‌ उसके अवयब तथा आकाशादि प्रदेश से एक ही काल में विभागों को 
उत्पन्न करती है क्‍योंकि ये सम्पूर्ण विभाग द्रव्य के उत्पादसंपोग के विरोधी नहीं 
हैं, ऐसा होने से अंशुरूप तन्तु द्रव्य का कारण तथा आकाशादिरूप अकारण इनके 
विभाग से तन्‍्तुरूप कार्य तथा आाकद्दादि प्रदेशकृप अकाय इनके साथ जो विभाग 
उत्पन्न हुआ, ओर उसके उत्तरक्षण में उत्पन्न संयोग से तन्तु द्रव्य में समवेत किया का 
नाश होता है, इस प्रकार आश्रयनाद से विभागनाश की प्रकिया है । 

कहीं-कहीं आश्रयनाश तथा उत्तरसंयोग इन दोनों से विभाग का नाश होता है 
वह जैसे तन्तु तथा वीरण का संयोग होने पर तन्‍्तु के अवयव अंशु में तथा वीरण 
में भी एक ही काल में किया होती है, पश्चात्‌ अंश की क्रिया से दूसरे अंश का 
विभाग होता है, और उससे तन्तु द्रव्य के उत्पादक पूर्वसंयोग का नाश तथा वीरण 
की किया से तन्तु और वीरण का परस्पर विभाग और तन्‍्तु तथा वीरण के पूर्व- 
संयोग का नाश और तन्‍्तु द्रव्य के उत्पादक सयोग का नाश भी होता है, और तन्तु 
के उत्पादक संयोग के नाश के पश्चात्त्‌ तन्‍्तु द्रव्य का नाश होता है, और तन्तु तथा 
वीरण के संयोग के नाश के पश्चात्‌ वीरण का दुसरे देश में संयोग होता है, इस 
प्रकार आश्रयनाश तथा उत्त देशसंयोग दोनों से विभाग का नाश होता है ॥॥ १० ॥ 


दशब्दसम्बन्धविचार: 2२९५ 


नमु संयोगेडपि संयोगोडस्तुविभागेडपि विभाग इति प्रसज्ञनिवारणा्थ- 
माह-- 
सयोगविभागयो: संयोगदि भाशा भावो5णुत्वमहत्त्ताभ्यां 
व्याख्यात: ॥ २११ ॥ 


यथाउणुत्वमहत्त्वे नाणुत्वमहत्त्ववती तथा संयोगविभागों न संयोगविभा- 
गवन्तों ॥ ११॥ 


कमंभि: कर्माणि गुणंगणा अ्रणुत्वमहत्त्वाभ्यामिति ॥ १२ ॥ 
द्वितीयग् सूत्र' व्याख्यात॑मेव ॥ १९॥ 
ननु द्रव्ययोरवयवावयबिनोः संयोग: कथ्थ नेत्यत आह-- 


'संयोग में संयोग तथा विभाग में भी विभाग क्‍यों नहीं रहता” इस पूर्व॑पक्षी 
की आपत्ति के निवारणाथर्थ सृत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थें--संयोगविभागयो: - संयोग तथा विभाग दोनो में, संयोगविभागा- 
भाव:नसंयोग तथा विभाग का न रहना, अणृत्वमह॒त्वाभ्यांब्अणु में अणु तथा महत्‌ 
में महत्‌ परिमाण न रहने से, व्याख्यातः & व्याख्या किया गया ॥ ११ ॥। 

भावाथ--जिस प्रकार अणुपरिमाण में दूसरा अणुग्रिमाण और एक 
महत्परिमाण में दूसरा महत्परिमाण नहीं रहता उसी प्रकार से संयोग तथा विभाग 
में संघयोग और विभाग नहीं रहते ॥ ११ ॥ 

उपस्कार--जिस प्रकार एक अणु तथा महत्परिमाण दूसरे अणु तथा महत्परि- 
माण के आश्रय नहीं होते उसी प्रकार एक संयोग तथा विभाग दूसरे संयोग तथा 
बविभागगुणवाले नहीं होते ॥ ११ ॥ 

पदपदार्थ--कमंभिः > कमंपदार्थों से, कर्माणि कमंपदार्थे, ग्ुणंगु णा गुणों से गुण 
पदार्थ, अणुत्वमहत्वाभ्यां ८ अणु तथा महत्परिमाणों से, इतिम्न्इस प्रकार व्याख्या 
किये गये ॥। १२ ॥ 

भावाथ--एक क्रिया में दूसरी किया तथा एक गुण में दूसरे गुण नहीं रहते, 
यह भो एक अणुपरिमाण में दूसरा अणूग्रिमाण और एक मह॒त्परिमाण में दूसरा 
महत्परिमाण नहीं रहता, इससे व्याख्या किया जाता है॥ १२ ॥ 

उपस्कार--इस दूसरे सूत्र की व्याख्या हो गयी है ॥ १२ |॥। 

अवयव तथा अवयविरूप दो द्रव्यों का संयोग सम्बन्ध कंसे नहीं होता' इस शंका 
के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 


धर वेशेषिकसूत्रोपरकार: 


युतसिद्धथभावात्‌ कार्यंकारणयो: संयोगविभागौ न विद्येते । 
असम्बन्धो विद्यमानत्वं युतसिद्धि: प्रथगाश्रयाश्रितत्वं वा तदभावस्व्ववयवा- 
वयविनोरित्यथ:॥ १३ ॥ क्‍ 
इदानीं प्रसज्ञाच्छव्दार्थयो: साझ्ले तिक॑ सम्बन्ध॑ साधयितु प्रकरणान्तरम्‌ ,. 
तत्र पूवपक्षमाह-- 
गुणत्वात्‌ ॥ १४ ॥ 
संयोस्येति शेष: | तथाच गुणस्य शब्दस्य गुणः संयोग: कथ्थ॑ स्यात्‌ अर्थेन 
घटादिनेत्यथ: ॥ १४ ॥ द 
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पद्पदाथ--युतसिद्धयभ वातु-पृथक्‌ सिद्ध न होने के कारण, कार्यकारणयो:८ 
कार्य तथा कारण दोनों का, संयोगविभागौ-संयोग तथा विभाग गुण दोनों, 
न विद्येते+नहीं होते ॥ १३ ॥ 


भावाथ--अवयव तथा अवयवी दोनों में असम्धद्धों की विद्यमानता तथा 
पृथक्‌ आधार में भ्राश्चित होना दोनों प्रकार की युतसिद्धि: न होने के कारण संयोग 
तथा विभाग अवयव श्र अवयवी के नहीं होते ॥ १३ ॥ 

उपस्कार--सम्बन्धरहित दो पदार्थों की विद्यमानता को अथवा भिन्न आधार 
में आश्वित होना युतसिद्धि होती है. अवयव तथा अवयवी इन दोनों में उसका 
अभाव है यह सूत्र का अथं है 'दो विभुद्रव्य सम्बन्धरहित होकर रहते हैं इस 
कारण उनकी भो युतसिद्धि हो जायगी' इस शंका के वारणाथ॑ द्वितीय पक्ष शंकर- 
मिश्र ने यहाँ दिखाया है पृथक्‌ आश्रय में आश्रित होना। जो दोनों संयोगसम्बन्ध 
से भिन्न आधार में रहते हैं वही दोनों युतसिद्ध होते हैं, संयोगसम्बन्ध से घट के 
आश्रय से कपाल का आश्रय भिन्‍न नहीं होता ! अत: घट और कपाल अयुतसिद्ध 
है, यह यहाँ आशय है ।। १३ ॥। 

प्रसंगसज्जति से सांप्रत शब्द तथा अथं का परस्पर में साड्भुतिक ( वाच्यवाच- 
कताभावरूप शक्ति नामक सम्बन्ध सिद्ध करने के लिये दूसरा प्रकरण सूत्र कार प्रारम्भ 
करते हैं । इसे पूबपक्ष कहते हैं-- 

पदपदाथ--गुणत्वात्‌-संयोग के गुण होने से ( छाब्द का संयोगसम्बन्ध कसे 
होगा) ॥ १४ ॥ द 

भावाथे--घटादि पदार्थों के साथ घटादि शब्द का संयोग सम्बन्ध नहीं हो 
सकता ॥ १४॥। 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित 'संयोगस्य”/ इस पद का शेष भाग जोड़ना ऐसा 
होने से शब्दरूप गुण का संयोगसम्बन्धरूप गुण घटादि पद के अर्थ धटादिकों के 
साथ यह पूव॑पक्ष सुत्र का अथे है ॥। १४ ॥ द 


शब्द सम्बन्धविचार: ४७२७ 


किद्न विषयोडपि क्चिद्रपरसादिलक्षणस्तेन संयोगो न सम्भवति गुणे 

गुणानद्रीकारादित्याह-- 
गुणोडपि विभाव्यते ॥ १५॥ 

गुणो5पि विषय इति शेष: | गुणोडपि रूपादिः शब्दस्य बिषयो न तु तेन 
सम॑ संयोग: सम्बन्ध इत्यथे: । 

यदह्वा गुणोड्पि शब्देन विभाव्यते प्रतिपाद्यते तेन च शब्दस्य न संयोगः 
सम्बन्ध इत्यथः ॥ १५ | 

८6. कस्यचिदाका 6 हे €ः ० ए्‌ 

कि शादेद्रव्यस्य. नान्यतरकर्मजः संयोगो नोभयकमंज: 
दब्दस्यापि निष्क्रियत्वादित्याह-- 

निष्क्रियत्वात्‌ ॥ १६ ॥ 


शब्दस्य कस्यचिदथस्य चेति शेषः ॥ १६ |! 


और कहीं-कहीं रूप-रस आदि रूप विषय भी पद का अर्थ होता है, गुण में 
गुणों के न मानने के कारण, उस रूपादि अर्थ के साथ रूपादि पद का संयोगसम्बन्ध 
नहीं हो सकता इस धाशय से पृव॑पक्षी कहता है-- 

पदपदाथ--गृुण: अपि > गृणरूप विषय भी, विभाग्यते & शब्द से कहा 
जाता है ॥ १५ ॥। 

भसावाथ --रूप रस आदि गुण भी खरूपादि दाब्दों से कहा जाता है, इस कारण 
गुण में गुणत: मानने से रूपादि शब्दों का रूपादि विषयों के साथ संयोगसम्बन्ध 
नहीं हो सकता ।॥।| १५ ।॥ 

उपस्कार--रूपादि गुण भी विषय हैं ऐसा शेष सूत्र में पूर्ण करना। रूप रस 
आदि गुण पदार्थ भी रूपादि शब्द का विषय ( वाच््य ) होता है, किन्तु उसके साथ 
संयोगसम्बन्ध नहीं होता, यह सूत्र का अर्थ है। अथवा गुण भी शब्द से विभाव्यते 
धर्थात्‌ प्रतिपादित किया जाता है, उससे भी शब्द का संयोगसम्बन्ध नहीं हो सकता 
यह सूत्र का अथ है ॥ १५ ॥। 

और किस” आकाश आदि द्रव्य का अन्यतर (दो में से एक की) क्रिया से, तथा 
दोनों द्रव्यों की क्रिया से भी संयोग नहीं हो सकता क्योंकि शब्द भी क्रिया रहित 
है । इस आशय से पूव॑पक्षी कहता है।! १६ ॥। 

पदपदाथ -- निष्क्रियत्वातू>शब्द के निष्क्रिय (क्रियारहित ) होने से ॥ १६॥। 


मावाथ--शब्द गुण के क्रियारहित होने से उभय क्रियाजन्य भी सैयोग नहीं 
हो सकता ।। १६ || 


उपस्कार--सूत्र में 'किसी शब्दरूप अर्थ से ऐसा शेष पूरण करना। (जिससे 
शब्द के क्रियारहित होने के उभय क्रियाजन्य सयोग सम्बन्ध नहीं हो सकता, यह 
पुत्र का अथ जानना) ॥ १६ ॥। 


४२८ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


सम्बन्धे बाधकान्तरमाह-- 
असति नास्तीति च प्रयोगात्‌ ॥ १७ ॥ 
असत्यपि घटपटादी - नास्ति गेडे घटः, नास्ति पटः, श्रतपूर्वोगकारो 
नास्ति, अभूत्‌ पटः, पटो भविष्यतीत्यादिप्रयोगद््शनादित्यर्थ:। तथाचासता 
घटादिना शब्द्रप न संयोगोी न वा समवाय इति भाव: ॥ १७॥। 
किख्लात इत्यत आह-- 
शब्दार्थावपम्ब्नन्धी ॥ १८ ॥ 
गब्दाथयो: संयोगश्रेन्‍्नास्ति तदेतदायातं-शब्दार्थावसम्बन्धावेवेत्यर्थ: | 
ननु संयोगसमवाययोरन्यतरसम्बन्ध: कर्थ न स्थादित्यत आह-- 
पल किन करन 
शब्द तथा अथ में दूसरा सम्बन्ध होने से दूसरा बाधक पू्व॑पक्षी कहता है--- 
पद्पदाथे--असति > पदार्थ के न रहने पर, नास्ति इति च- नहीं है ऐसा 
भी, प्रयोगातृ--प्रयोग होने से ( शब्द तथा अर्थ का सम्बन्ध नहीं है) ।। १७ ॥। 
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भावाथ--घर में घट नहीं है! इत्यादि रूप प्रयोग घटपदाश के न रहने पर भी 
देखा जाता है। अत: असत्‌ घटादि पदाथ्थं के साथ घटाददि शब्द का संयोग अथवा 
समवायसम्बन्ध नहीं हो सकता ॥। १७ ।। 

उपस्कार--घटादि पदाथ के न रहने पर भी--'घर में घट नहीं है, पट नहीं 
है, पृव में सुनाया हुआ शब्द नहीं है, पट था, पट होगा” इत्यादि प्रयोगों के देखने से 
यह अर्थ है| ऐसा होने से असत्‌ (अविद्यमान) घटादि पदार्थ के साथ शब्द का न 
संयोगसम्बन्ध हो सकता है, अथवा न समवायसम्बन्ध हो सकता है यह सूत्र का 
भाव है ॥ १७ ॥ 

यदि सिद्धान्ती प्रइन करे 'कि इससे प्रकृत में कया हुआ! तो पृव॑पक्षी 
कहता है-- द 

पद्पदाथ--छब्दार्थों > शब्द तथा. अर्थ दोनों, असम्बन्धौ-सम्बन्ध- 
रहित है ॥ १८ ॥ 

भावाथ--जब उक्त प्रकार से शब्द तथा अर्थ का संयोग अथवा समवायसम्बन्ध 
नहीं हो सकता, अत: शब्द तथा अर्थ का परस्पर कोई सम्बन्ध नहीं है ॥ १८ ॥ 

उपस्कार--जब शब्द तथा अर्रे दोनों का संयोगसम्बन्ध अथवा समवाय 
सम्बन्ध नहीं है, इससे यह आया कि शब्द, अ्रथं तथा परस्पर सम्बन्ध रहित 
नहीं है ॥ १८ ॥ 

संयोग तथा समवाय इन दोनों में से कोई एक शब्द तथा अर्थ का परस्पर में 
सम्बन्ध क्‍यों न होगा ऐसी सिद्धान्ती छांका करे तो पूर्वपक्षी कहता है-+- 


शब्द्सछुतग्रहोपाया: 9२९ 


संयोगिनो दण्डात्‌ समवायिनो विशेषाच्च ॥ १९ ॥ 


दण्डी पुुष:-हस्ती कुब्जर-इति प्रत्ययो स्तः, तत्र प्रथमः संयोगात , द्वितोय 
समवायात्‌ हस्तेडबयवविशेषे कुझ्लरस्य समवायाधीन: प्रत्ययः | हस्तः सम- 
वायितया यस्यास्ति स हस्तीति । विशेषादिति | विशेष एवं हस्तादो समवाय- 
सम्बन्धाद्विशेषणत्वं न तु तन्त्वादीनामपि तन्तुमान्‌ पट इत्यादिरवयवविशेषण- 
भावेन प्रत्ययो भवति, एवं घटशब्दवान्‌ घटो5थ इति प्रत्ययोी न भवति, तथाच 
शब्दाथयोन संयोगो नापि समवाय इति भाव: ॥ १९॥ 


ननु यदि न संयोगोी न वा समवायः दाब्दा्थयोस्तर्हि केन सम्बन्धेन 
शब्दों नियतमथ प्रतिपादयतीत्यलत आह-- 


सामयिकः दाब्दादथ॑प्रत्यय: ॥ २० ॥ 


पदपदाथे--संयोगिन :+-+संयोगसम्बन्धवाले, दण्डात्-दण्ड से, समवायिनः> 
समवायसम्बन्धवाले से, विशेषात्‌ च-विशेष होने से भी ॥ १९ ॥ 

भसावाथे-- जिस प्रकार दण्डवाला पुरुष है, हस्त ( सूंडवाला ) हाथी है ऐसा 
दोनों संयोग तथा समवायसम्बन्ध से क्रम से प्रतीति होती है इस प्रकार घट शब्दा- 
श्रय घटरूप अर्थ है ऐसी प्रतीति नहीं होती । अत: दाब्द तथा अर्थ का परस्पर संयोग 
अथवा समवायसम्बन्ध नहीं हो सकता ॥ १९॥ 

उपस्कार--दण्डवाला मनुष्य है,-हस्ती ( संडवाला ) कुंजर (हाथी ) है। 
ऐसे दो प्रकार के ज्ञान होते हैं, उनमें प्रथम प्रयोग संयोगसम्बन्ध से ओर दूसरा 
प्रयोग समवायसम्बन्ध से प्रतीत होता है, क्योंकि हस्तनाम सूंड नामक विशेष 
अ्रवयव में हाथी के समवायसम्बन्ध के कारण होता है। हस्त ( सूंड ) समवायि 
(समवेत ) है जिससे वह हरती ऐसा कहाता है | सूत्र के 'विशेषात्‌” इस पद का यह 
अर्थ है कि हस्त ( संड ) आदि लवयव विशेषादिकों में ही समवायसम्बन्ध से 
विशेषणता है, नकि तन्तु आदि बवयवों में भी, क्‍योंकि 'तन्तु वाला पट है ऐसा 

अवयव को विशेषण मानकर ज्ञान नहीं होता, इसी प्रकार घट शब्दवाला घट- 

. रूप अर्थ है' ऐसा ज्ञान नहीं होता, ऐसा होने से शब्द तथा अथ का परस्पर न 
संयोगसम्बन्ध है, अथवा न समवायसम्बन्ध है यह सूत्र का आशय है।॥ १९ ॥। 

यदि 'शब्द तथा अथं का संयोग अथवा समवाय नामक सम्बन्ध नहीं है तो किस 
सम्बन्ध से दाब्द अर्थ का प्रतिपादन करता है ।' इस शंका के उत्तर में सिद्धान्ती के 
पक्ष से सृत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथे-सामयिक/-सड्भेत से होता है, शब्दात्‌ ८ शब्द से, अथप्रत्यय:म-्भथ॑ 
का ज्ञान ॥| २० ॥। 


४३० वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


सामयिक इति । समय ईश्वरसड्लेतः-अस्माच्छब्दादयमर्थो बोद्धव्य इत्या- 
कारः, यः शब्दों यरिमन्नर्थ भगवता सह्लुतितः स तमथ प्रतिपादयति, तथा च 
गब्दार्थयोरीव्वरेच्छेव सम्बन्ध: स एवं समयस्तद्धीन इत्यर्थः। यथा नकुछ- 
दृष्टाभरप्ष्टा या काचिदोषधिः सा स्वाउपि सपंविषं हन्ति ! 

सच समय: कचिव्यवहाराद ग्रद्मयते, यथा-प्रयोजकेन घट मानय्ेत्युक्ते 
प्रयोज्यस्य कम्बुग्रोवावन्तमर्थभानयतों ज्ञानं तावद नमिनोति वटस्थो 
बाल:-इयमस्य प्रवृत्तिज्ञानजन्या श्रवृत्तित्वात्‌ मत्मवृत्तिवत्‌। तरूच झानमेत- 
द्वाक्यजन्यमेतदनन्तरभावित्वात्‌ . एतजज्ञानविषयोश्यं कम्बुपओवावानरथों घट- 
पदवाच्य इत्यावापोद्दापप्रक्रियया बालस्य घटपटादाबर्थे व्युत्पत्ति: । 


ना सस:ीजजजाक इन लत>त>तत+»तकि।।--िबव.व....).].........ुुु.3..3..ुुुुु. 
भावाथ--इस शब्द से यह अर्थ जानना इस प्रकार ईदवर की इच्छारूप 
संकेत ( शक्ति ) सम्बन्ध के अधीन शब्दों से अर्थ का ज्ञान होता है ॥| २० ॥। 
उपस्कार--सूत्र में सामयिक: इस पद से (इस छाब्द से यह अर्थ जानना चाहिये) 
इस प्रकार के ईश्वर के संकेत को समय कहते हैं। जिस शब्द का जिस अं में 
भगवान्‌ ने सद्धेत किया है वह शब्द उस अथे का प्रतिपादन करता है, ऐसा होने से 
शब्द तथा अर्थ दोनों का ईश्वर की इच्छा ही सम्बन्ध है, वह यह समय ईश्वर के 
अधीन है यह ध्रृत्र का अथं है। जिस प्रकार नुकल ( नेउला) के दंष्ट्रा ( डाढ ) के 
अग्रभाग से जिस-किसी ओषधि में स्पशं हो वह संपूर्ण ही औषधि सपंविष को नष्ट 
करती है और वह समय (सद्धूत) कहीं-कहीं वृद्धों के व्यवहार से गृहीत होता है 
जसे आज्ञा करनेवाले ने 'घट को ले आओ' ऐसा कहने पर प्रयोज्य (आज्ञा करनेवाले ) 
ने किये कम्बुग्रीवा (शंख के समान ग्रीवा)वाले घट पदाथ को ले आनेवाले पुरुष के 
घट ले आरनेरूप ज्ञान को तटस्थ (उदासीन) वहां बैठा हुआ बालक इस पुरुष की 
घट ले आने की चेष्टारूप क्रिया, प्रवृत्ति से उत्पन्न है, चेष्टा होने से, मेरे दुग्धपान 
की चेष्टा के समान, इस प्रकार चेष्टा से प्रवृत्ति का अनुस्नान कर, यह इस १रुषकी 
घट ले आने की प्रवृत्ति, ज्ञान से उत्पन्न है प्रवृत्ति होने से, मेरे स्तनपान की प्रवत्ति 
के समान। और बह ज्ञान है, 'इस घट को लाओ' इस वाक्य से उत्पन्न, क्योंकि इस 
वाक्य के पदचात्‌ हुआ है । इस ज्ञान का विषय कम्बुग्रीवावाला पदार्थ घट पदका 
वाच्य है ऐसा शक्रावाप और उद्बाप किया गौ को बांध दो और घट को ले आओ 
इस वाक्य में वर्तमान गौ तथा घट दोनों पदों का 'बांधना तथा ले आना' इन दोनों 
दूसरी कियाश्रों के सम्बन्ध होना ही अपवाय तथा उद्वापक होछे हैं। इस प्रकिया से 
बालक को घट पद की घटरूप थथं में व्युत्पत्ति (संकेतज्ञान) होता है | कहीं-कहीं 
साक्षात्‌ आप्तपुरुष के वाक्य से भी संकेतज्ञान होता हे, जेसे यह कम्बुग्रीवावाला 
घटरूप अर्थ घट पद का वाच्य (बोध्य) हैँ । इस प्रकार कहीं-कहीं उपमान से सकेत- 


शब्दसड्लेतग्रहो पाया: ४३१ 
काचिच्च साक्षादाप्तवाक्यादेव. यथाथ्यं कम्बुग्रीवाबानर्थों घटपद्वाच्य 
इति । 
कचिदृपमानात्‌ ,यथा-गोसदशो गबयः, यथा मुद्गस्तथा मुद्गपर्णी, यथा 
माषस्तथा माषपर्णत्यादि साधम्यपमसानात्‌ | ऋचिन्निन्दाकारादपि वाकक्‍्यात्‌, 
यथा-घिक्‌ करममतिलम्बोध् दीघग्रीबं कठोंग्कण्टकाशिनमपसदं पशुनामिति 
निन्दावाक्यश्रवणानन्तरं तादशपिण्डसुपलभ्यायमसों करभ इति व्युत्पत्ति:। 
कचित्‌ प्रसिद्धपद्सामानाधिकरण्यात्‌ , यथा-प्रभिन्‍्नकमलोदरे मधूनि 
मधुकर: पिबतोति वाक्यश्रवणानन्तरं भवत्ययमसों मधुकरपदवाच्यः प्रभिन्‍न- 
कमलोदरे मधुपानकठ्त्वात्‌ू, यथा वा सहकारतरों मधुरं पिको रौतीति | 


ज्ञान होता हैं, जेसे गौ के समान गवय होता है, जेसे मूंग होता है वेसे मुद्रपर्णी नाम 
की शौषधी होती हैं, जैसे माष ( उड़दी) होती ह॑ वैसे माषपर्णी औषधी होती है 
इत्यादि समानघर्म की उपमा से संकेतज्ञान होता हैँ | कहीं-कहीं निदारूप विरुद्धधम- 
वाले वाक्य से भी संकेतज्ञान होता है, जैसे बहुत लम्बे श्रोठवाले, लंबी गरद्दंन- 
वाले, कड़े कांटों को खानेवाले पशुओं में नीच करभ (ऊंट) को धिककार हूं! ऐसे 
निदा वाक्य सुनने के पश्चात्‌ उस ऊंट शरीर को देखकर यह करभ (ऊंट) कहाता है, 
इस प्रकार शब्दार्थ संकेतग्रहण होता हैँ । कहीं-कहीं प्रसिद्ध पद के सामानाधिकरण्य 
एक अधिकरण में बोध होने से भी दञक्ति ज्ञान होता हे, जेसे विकसित कमल के भीतर 
मधु ( रस ) मधुकर ( भ्रमर ) पीता है ऐसा वाक्य सुनने के पश्चात्‌ यही वह 
मधुकर शब्द का वाच्य है, विकसित कमल के मध्य में रसपानकर्ता होने से, अथवा 
सहकार आम्र वृक्ष पर मधुर ( मीठेस्वर से ) पिक ( कोयल ) भावाज करता 
है । इन वाक्‍्यों में कमल से मधुपान करना तथा आम्र वृक्ष पर मधुर शब्द करना 
इन प्रसिद्ध पदों के साथ होने के कारण मधुकर तथा पिक शब्द के भ्रमर तथा 
कोकिलरूप भ्रथ में संकेतग्रहण होता है। किन्तु यह नेयायिक मत में अनुमानप्रमाण 
अथवा कुछ नंयायिकों के मत से उपमानविशेष, तथा प्राचीन नंयायिकों से मत में 
शब्द नामक प्रमाण ही प्रसिद्ध पद के सामानाधिकरण्य के स।मथ्यं से शब्द के शक्ति 
का ग्राहक होता है, अथवा उपमानविशेष प्रमाण भी हो सकता है, क्योंकि मधुपान 
की कतृता का अ्रमर आदि दूसरे व्यक्ति के समान घम्ं से उपनय ( उपभा ) से 
ग्रहण होता है ! 
कह यह शब्द का संकेतरूप समय का ग्रहण केवल व्यक्तियों में वतंमान जाति- 
मात्र में ही होता है, श्रर्थात्‌ शब्द की शक्ति केवल जाति में ही है, जाति के आधार 
पर व्यक्ति का ज्ञान भ्राक्षेप ( लक्षणा ) से होता है, ऐसा तौतात्तिक (भट्ट) नामक 
मीमांसकों का मत है। उनके मत में गो ले आओ, इत्यादि वाक्य से गोत्वादि जाति 


४३२ वैशेषिकसूत्रोपरकार: 


तदेतद्नुमानं वा शब्द एवं था प्रसिद्धपद्सामानाधिकरण्यसामर्थ्यादूव्य- 
त्पादक:, उपसानविशेष एवं वा, सधुपानकत्त्वस्य भ्रमरादिव्यक्त्यन्तरसाधर्म्य- 
स्योपनयात्‌ । 

समयश्र जातिमात्रे, व्यक्तराक्षेपत एवोपस्थितेरिति तोतातिकाः । 

(१ जातो व्यक्तो चोभय (त्र) शक्ति: किन्तु जात्यंशे ज्ञाता उ०कत्यंशे 

स्वरूपसती प्रयोजिकेति प्राभाकराः । 

समय: शक्तिरेव “व्यक्त्थाकृतिजातयः पदार्थ: ( अ०रआ“रन्या«सू८ ६३ ) 
इति! ब्रद्धा:। गवादिपदानामियं गतिः, गुणकर्मादिबाचकपदान'न्तु& 
जातिव्यक्तो एवाथ इति मयुग्बे विपश्चितम्‌ ॥| २० ॥| 

इदानोमुद्शक्रमप्राप. परत्वाप्स्ट्वे.. पररपरानुबद्धव्यवहारकारणतया 
शिष्यबुद्धिवेशदा थे संक्षेपाथ द्वकग्रन्थे नाह-- 
ल-+-+त3ऊलललल.ल.. 3 
विषयक भ्रानयनादि त्रिया का शब्दज्ञान होता है, क्योंकि गोत्वादि जाति में ही 
शब्दशक्ति का ज्ञान गोत्वादि जाति में शाब्दबोध में ही कारण है, क्योंकि सुपु 
. आदि विभक्ति की कार्मता आदि शाब्दज्ञान में स्वाश्रय वृत्तितासम्बन्ध से ही 
गौरूप प्रकृति के अर्थ की आकांक्षा है। व्यक्ति का ज्ञान तो लक्षणा से ही उत्त रकाकू 
में होता है। कर्मता गो से रहती है, गोत्व में वतंमान कर्मता होने से । आनयन 
( ले आना ) गो व्यक्ति में वर्तमान कर्मंतावाला है, गोत्व में वर्तमान कमंता होने 
से ऐसा भनुमात भी इसमें प्रमाण है ) । 

जाति तथा व्यक्ति दोनों में शब्द की शक्ति है, किम्तु जाति में शक्तिज्ञान 
होना भ्रावश्यक है, व्यक्ति में स्वरूप से वर्तमान ही शक्ति व्यक्ति का बोध कराती 
है ऐसा प्राभाकर मीमांसकों का मत है। अर्थात्‌ गोत्वादि रूप जाति में गो पद 
की शक्ति है ऐसा ज्ञान गो पद से गोत्वरूप जाति का ज्ञान विशेष्यरूप से उक्त 
शाब्दबवोध में समवायसम्बन्ध से गोत्व अ्रथवा तादात्म्य सम्बन्ध से गौ नियामक 
होती है ऐसा उनका आश्यय है )। 

समय ( सद्भुत ) का अथे शक्ति वह व्यक्ति, आकार तथा जाति दोनों में है, 
क्योंकि “व्यक्त्याकृति जातय: पदार्थः, व्यक्ति, आकार, जाति ये दीनों पद के 
ध्र्थ होते हैं ( अ. २ आ. २सू. ६३ ) न्यायसूत्र में प्राचीन नेयायिकों ने कहा है । 
किन्तु गो इत्यादि पदों में उक्त व्यवस्था है। ग्रुण तथा कार्यवाचक पदों में जाति 
तथा व्यक्ति ही पद के अथ होते हैं ऐसा हमने मयूख ग्रन्थ में स्पष्ट विस्तार किया 
है। क्योंकि गुणादिकों का आकार नहीं होता ॥| २० ॥ 

सांप्रत उद्दंशक्रम से प्राप्त परत्व तथा अपरत्व दोनों गुणों का परस्पर सम्बन्ध 
से व्यवहार के कारण होने से शिष्यों की बुद्धि में स्पष्ट प्रतीति होने के लिये तथा 
संक्षेप में वर्णन करने के लिये एक ही सूत्र में सूत्रकार दोनों का वर्णन करते हैं-- 


परत्वापरत्वोत्पत्ति: द ४७३३ 


एकदिक्काभ्यामेककाल भ्यां सन्निकृष्विप्रक्रप्ाभ्यां परमपरशञ्च ॥२१॥ 
परमपरव्-चेति भावप्रधानो निदृशः | उत्पद्मत इति शेप: । यद्दा परमपर- 
व्य्वेति व्यवहार इति शोषः | इतिरध्याहाय्यम । एका दिग्‌ ययोस्‍्तावेकदिकी, 
ताभ्यामे कदिक्काम्यां पिण्डाभ्यामित्यथः । तुल्यदेशावप्येकदिकं। भवतः नत 
ताभ्यां परत्वापरत्वे उत्पग्नते व्यवहियेते वेत्यत उक्त सन्निकछृष्टविप्रकृष्टाभ्यामिरति 
सन्निकप: मंयुक्तसंझ्ोगाल्पत्वम , विप्रकपेस्तद्‌भूयस्वम्‌ , वद्वदभ्यासित्यथ 
एतेन समवायिकारणमुक्तम्‌। दि्कपिण्डसंयोगस््वसमवायिकारणम , तथा 
हि प्राइमुखस्य पुरुषम्य प्राच्यवस्थितयी: पिण्डयो रेकस्मिन्‌ संयुक्तसंयोग म यसत्व- 
मपरस्मिन संयुक्तसंयोगाल्पत्तरत्वब्लापेक्ष्य परत्वमपरत्वश्जोत्पथते, ( असमवा- 


पदपदाथ--एक दिक्‍काभ्यांल्‍एक दिशा मे रहनेवाले, एककालाभ्यांडएक काल 
में रहने वाले, संनिक्ृष्टविप्र कृष्टा भ्णां > संनिहित तथा दूरस्थ, दोनों द्र॒व्यों से, परत्वं& 
परत्व गण, अपरत्वं च +-और अपरत्व गुण भी उत्पन्न होता है ॥॥ २१ ।। 

भावाथ --एक दिशा में वर्तमान तथा एक ही समय में वतंमान, जो क्षण और 
काल से मंनिहित तथा दूर में वर्तमान हो, ऐसे दो द्रव्यों में क्रम से इंशिक तथा 
कालिक परत्व (दूरता) तथा ज्येष्ठता रूप अपरत्व, एवं संनिहित होना तथा कनि- 
ष्ठता रूप देशिक एवं कालिक अपरत्व गुण उत्पन्न होते हैं ॥ २१॥। 

उपस्कार--सूत्र में परं तथा अपरं यह दोनों उनके धर्मों के लिये सूबकार ने 
कहै हैं, जिससे परत्व तथा अपरत्व उत्पन्न होते हैं--ऐसा आकांक्षित पद का शेप 
कर शअ्रर्थ करना । अथवा पर तथा अपर इत्याकारक व्यवहार होता हैं ऐसा शेष 
करना और 'इति:” इस प्रकार इस पद का अध्याहार करना । एक है दिशा जिन दो 
पिण्ड (द्रव्यों) की वे एक दिशा वाले, उन एक दि्षा में वर्तमान दो पिंडों (द्रव्यों) 
से यह एकदिक्काभ्यां शब्दका अर्थ है । समानदेशवाले भी एक दिल्लामें वर्तमान होते हैं, 
किन्तु उन दोनों में पर तथा अपर ऐसे दो ज्ञान उत्पन्न होते या उन दोनों में दूर 
है । पास है | यह ब्यवहार नहीं होता, इसलिये सूत्रकार ने 'संन्निकृष्टविप्रक्ृष्टाभ्यां 
संनिहित तथा दूर रहने वाले ऐसा विशेषण दिया है। उनमें संयुक्त संयोग सम्बन्ध 
की अल्पता (कम होना) तथा उसकी अधिकता यह दोनों क्रम से संनिहित होना, 
तथा विप्रकर्ष (दूर होना) अर्थ है। इन दोनों वाले पिण्डों (द्रव्यों) से यह अर्थ है। 
इससे पिण्ड (द्रव्य) समवायिकोरण देशिक परत्व तथा अपरत्व ग्रुणरूप कार्यका 
कट्ठा गया और दिशा तथा पिण्ड का संयोग असमवायिकारण कहा गया ! 
क्योंकि पूर्व दिशा के सम्मुख मुखवाले मनुष्य को पूर्व दिद्या में वर्तमान दो पिण्डों 
(द्रव्यों) में से एकर्में संयुक्तसंयोगरूप सम्बन्ध की अधिकता, और दूसरे में संयुक्त 
संयोग सम्बन्ध की अत्यन्त अल्पता (न्यूनता) की अपेक्षा कर क्रम से परत्व (दुरता ) 

२८ बै० 


४३४ वैशेषिकसूत्रोपरकार: 


यिकारणमुक्तम )। सन्न्रिक्ृष्टविप्रकृष्टाभ्यामिति,-विषयेण विषयिणं प्रत्ययमु 
पलक्षयति । तथा चापेक्षाबुद्धेनिमित्तकारणत्वमुक्तम्‌ । एकद्गवस्थितयोरेव 
परत्वापरत्वे उत्पय्येते इति न सर्वेत्रोत्पत्तिः | एकस्यव द्रष्टुरपेक्षाबुद्धिः समु 
त्पय्यते इति न सबथोत्पत्तिः | अपेक्षाबुद्धिनियमान्न सबदोत्पत्ति:। कारणशक्ते- 
रुत्पन्नयो: प्रत्यक्षसिद्धत्वान्न परस्पराश्रयत्वम्‌ , अन्यथा हि नोत्ण्ग्रेयातां न वा 
प्रतीयेयातां, पररपरापेक्षायां हि द्ययोग्नुत्पत्तिरप्रतीतिश्व स्यात्‌, प्रतीयेते च 
परत्वापरत्वे, प्रतीतिश्व तयोनोत्पत्तिमन्तरेणेति । 


एककालाभ्यामिति,-कालिकपरत्वापरत्वे अभिप्रत्य। तत्रेककालाभ्यामिति,- 

" ९ विरपि ५३ 
एको वत्तमानः काछो ययोयुवस्थविरपिण्डयो: तावेककालो ताभ्यामेकका वाभ्या- 
मित्यथं:। सन्निकर्षोइल्पतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मत्वम्‌ । अन्रापि विपयेण 


तथा अप रत्व ( समीपता ) उत्पन्न होते हैं, (इससे असमवायिकारण कहा गया) 
और सूत्र के 'संनिक्ृष्ट-विप्रकृष्टाभ्यां' इस पद से संनिहितता तथा दूरस्थता रूप 
विषय से उनका विषयी ज्ञान सूचित होता है, ऐसा होने से अपेक्षाबुद्धि निमित्त 
कारण है यहु कहा गया है। एक ही दिशा में वर्तमान दो पिण्डों में वक्त परत्व 
तथा अपरत्व ग्रुण उत्पन्न होते हैं, इस कारण सब पिण्डों में उनकी उत्पत्ति 
नहीं हो सकती । और एक ही देखनेवाले को समीप हैं दूर है-- यह बुद्धि उत्पन्न 
होती है, अतः सवंथा उत्पत्ति नहीं हो सकती । तथा अपेक्षाबुद्धि का नियम होनेसे 
स्व समय परत्वा-परत्व गुण उत्पन्न न होंगे। (पूर्वोक्त)अपने-अपने कारण की शक्ति 
से उत्पन्न होने के कारण अर्थात्‌ अपने-अपने कारणों के अन्वय तथा व्यतिरेक से 
परत्व तथा अपरत्व की उत्पत्ति होने से दोनों की उत्पत्ति होती है--यह प्रत्यक्ष 
प्रमाण से सिद्ध होने से परत्व तथा अपरत्व इन दोनों में परस्पर को आश्रय करते 
हैं-यह दोष न होगा । श्रन्यथा ऐसा न हो तो न परत्व की उत्पत्ति होगी न प्रतीति 
होगी, यदि परत्व अपरत्व की, अपर रत्व परत्व की परस्पर में ब्पेक्षा करेंगे तो दोनों 
की उत्पत्ति एवं प्रतीति नहीं होगी, और प्रतीति तो परत्व तथा अपरत्व की होती है, 
और उत्पत्ति के बिना उन दोनों की प्रतोति नहीं हो सकती । “एककालाभ्यां! 
एक काल के यह सूत्र का पद कालिक परत्व तथा अपरत्व के अभिप्राय से 
है । उसमें 'एककालाभ्यां एक काल के इस पद का एक वर्तमान कार 
जिन दोनों युवा (तरुण) तथा स्थविर ([ वृद्ध ) पिण्ड शरीरों का हो वे दोनों एक 
काल के उन दोनो' एक काल वाले शरीरों से यह अर्थ है। अति अल्प सूर्य क्रिया 
के अन्तरित (मध्यवति) जन्म होना यह सन्निकर्ष शब्द का अर्थ है। यहां भी इस 
संनिकर्ष विषय से उस विषय का ज्ञान सूचित होता है। इससे युवा तथा वृद्ध के 
शरीर समवायि कारण हैं काल तथा पिण्ड-शरीर का संयोग असमवायिकारण 


देशिकपरत्वापरत्वनाश: 9३५ 


विषयिणीं बुद्धिमुपलक्षयति, तेन युवस्थविरपिण्डौ समवायिकारणे, कालपिण्ड- 
संयोगश्रासमवायिकारणम्‌ , अ ल्पतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मत्वबुद्धिरपरत्वे 
बहुतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मत्वबुद्धि: परत्वे निमित्तकारणम । एते च परत्वा- 
परत्वे अनियतदिग्देशयोरपि पिण्डयोरुत्ग्येते । 

तत्र देशिकपरत्वापरत्वयो: सप्तरथा विनाश: | उत्पादस्तु युगपदेव दयोर- 
न्‍्यथाउन्योन्याश्रय: स्थात्‌ । अपेक्षाबुद्धिनाशात्‌ ?, संयोगस्यासमवबायिकारणस्यथ 
नाशात्‌ २, द्रव्यस्य च समवायिकारणस्य नाशात्‌ ३, निमित्तासमवबायिकार- 
णयोनोशात्‌ ४, निर्मित्तसमवायिकारणयोर्नाशात्‌ ५, समवाय्यसमवबायिकारण- 
योनाशात्‌ ६, निमित्तनाशाससवायिकारणनाशसमवायिकारणनाशेम्य: ७। 

तत्रापेक्षाबुद्धिनाशात तावत-पर त्वोत्पत्ति: परत्वसासान्यक्षा्न ततोडपेक्षा- 
बुद्धिविनाशस्तद्विनाशात्‌ परत्वविशिष्ट द्रव्यज्ञानकाले परत्वनाश:, ट्वित्वनाशव- 
देव सवमूहनीयम ! 

अपमवायिकारणनाशाद्षि, तद्‌ू यथा-यदैवापेक्षाबुद्धिस्तदेव परत्वाधारे 


होता है, अति-न्यून सूर्याक्रिया के मध्यर्वाति जन्म होने का ज्ञान अपरत्व, 
(कनिष्ठ) बुद्धि में निमित्त कारण है तथा अति अधिक सूये क्रिया के मध्यवाति काल 
में जन्म होना-यह ज्ञान परत्व (ज्येष्ठ) बुद्धि में निमित्त कारण है। यह दोनों 
कालिक परत्व तथा अपरत्व ज्ञान अर्थात्‌ ज्येष्ठ कनिष्ठ अवस्था का ज्ञान अनियत 
दिशा देश में रहने वाले भी युवा तथा वृद्ध पुरुष के शरीर में उत्पन्न होते हैं। 

उसमें देशिक परत्व तथा अपरत्व दो गुणों का नाश सात प्रकार से होता है। 
किन्तु उत्पत्ति दोनों की एक ही समय में होती है, अन्यथा अच्योन्याश्रय दोष हो 
जायगा । सात प्रकार के नाश इस प्रकार हैं-(१)कंवल अपेक्षाबुद्धि के नाश से,(२) 
संयोग रूप अ्रसमवायि कारण के नाश से, (३) समवायि कारण रूप द्रव्य के नाश 
से, (४) निमित्त तथा असमवायिकारण दोनो के नाश से, (५) निमित्त तथा 
समवायिकारण दोनों के नाश से, (६) समवायि, तथा असमवायिकारण दो के 
नाश से (७) निमित्त, समवायि, तथा अ्समवायि कारण तीनों के नाक्ष से परत्व 
तथा अपरत्व का नाश । 

उनमें से अपेक्षाबुद्धि के नाश से परत्व का नाश इस प्रकार होता है--परत्व 
गुण की उत्पत्ति परत्व सामान्य का ज्ञान, पदचात्‌ अपेक्षावुद्धि का नाश और 
विनाश से परत्व गुण युक्‍त द्रव्य ज्ञान के समय में परत्व गुण का नाश, द्वित्वसंख्या 
के नाश के समान और सब प्रक्रिया जानना । 

अस्तमवायि कारण के नाश से भी परत्व का नाश्ष इस प्रकार होता है-जैसे जिसी 
समय अपेक्षाबुद्धि होती है उसी समय परत्व गुण के आश्रय पिण्ड (द्रव्य) में क्रिया 


४३६ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


पिण्डे कर्म | ततो यदैव परत्वोत्पत्तिस्तदेव दिकूपिण्डविभागस्ततो यदा परत्वसा- 
मान्यज्ञानं तदा दिक्पिण्डसंयोगनाशः ततः सामान्यज्ञानादपेक्षाबुद्धिनाशस्तदेव 
द्क्पिण्डसंयोगनाशात्‌ परत्वापरत्वयोनाश: । तत्र चापेक्षाबुद्धिनाशस्य परत्व- 
नाशसमकालत्वान्न तन्नाशकत्वम्‌ । नन्‍्वसमवायिकारणानाशादरपि गुणनाशे 
आत्ममन:संयोगनाशादपि संस्कारादष्टादीनां बिनाशे बहु व्याकुल स्यादिति 
चेन्न, विप्रकृष्टव्वेन परत्वस्य व्यापनात्‌ परत्वाधारस्यान्यत्र गमने विप्रकर्षभावात्‌ , 
परत्वनिवृत्तिरावश्यकी । न च तदा नाशकान्तरमस्तोत्यन्यथाउनुपपत्त्या संयो- 
गनाश एवं नाशकः कल्प्यते, संस्कारादष्टादेः काय्यस्य स्मृतिसुखादेश्विरेणापि 
दर्शनान्न तन्नाशकल्पना । उपलक्षणव्न्वतत्‌ अवधेद्रंष्टश्न॒ तदेशसंयोगनाशार्दाप 
परत्वापरत्वे विनश्यतः, युक्तस्तुल्यत्वात्‌ | 

समवायिकारणनाशादांप कचित्‌ परत्वनाश: । तथाहि-यदा पिण्डावयवे 
_समुलनन्नेन कर्णाअ्वयवान्तराहिभागस्तदैबापेक्षाबुद्धि, विभागातु पडा कर्मणाइवयवा न्तराद्विभागस्तदैवा पेक्षाबुद्धि,, विभागात्‌ पिण्डारम्भ- 


होकर जिसी समय परत्व ग्रुण की उत्पत्ति होती हैं उसी समय दिल्ला तथा पिण्ड 
का परध्पर विभाग होता है, इसके पश्चात्‌ जिस काल में परत्व जाति का ज्ञान 
होता है उस समय दिद्या और द्रव्य का संयोग नष्ट होता है। पश्चातु उक्त सामान्य 
ज्ञान से अपेक्षाबुद्धि का नाश जिस समय होता है उसी समय दिशा तथा द्रव्य के 
संयोग के नाश से परत्व तथा अपरत्व गुणों का नाश होता है। उसमें अपेक्षाबुद्धि 
का नाश परत्व गुण के नाश के काल में होने से परत्व तथा अपरत्व का नाशक 
नहीं हो सकता । असमवायि का रण के नाश से भी ग्रुण का नाश हो तो आत्मा 
तथा मन के संयोग के नाश से भी भावना संस्कार तथा अदृष्टादियों का नाश होने 
से बहुत ही गड़बड़ अव्यवस्था हो जायगी, अर्थात्‌ प्राणी की मृत्यु हो जायगी, ऐसी 
पूव॑पक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि विप्रकर्ष ( दूरता) से परत्व की व्याप्ति है । 
यदि परत्वाश्रय द्रव्य दूसरे स्थान में गमन करे तो विप्रकर्ष (हुरता) त रहने से 
परत्व की निवृत्ति होना आवश्यक है। ओर उस समय उसका दूसरा कोई नाश 
करने वाला नहीं है। इस फारण नाश के न बन सकने से संयोग का नाश ही नाशक 
है यह कल्पना की जाती है, और भावना संस्कार तथा अद्ष्टादिकों के स्मरण तथा 
सुख:दुख आदि कार्य तो विलम्ब से कालान्तर में देखने में आते हैं। अत: उनका नाश 
न होने के कारण प्राणी पर मृत्यु नहीं हो सकेगा । 

तीसरा-कहीं केवल समवायि करण द्रव्य के नाश से भी परत्व का नाश होता 
है, वह इस प्रकार कि--जिस समय पिण्ड ( द्रव्य ) के अवयव में उत्पन्न भई 
क्रिया से दूसरे अवयव से विभाग होता है, उसी समय कपेक्षा वृद्धि होती है, 
विभाग से उस द्रव्य को उत्पादक पूर्व संयोग का नाष्य, तथा परत्व ग्रुणकी उत्पत्ति 


दृशिकपरत्वापरत्वनाश: ३३७ 


कसयोगनाशः परत्वोत्पत्तिः, अग्रिमक्षणे संयोगनाशाद्‌ द्रव्यनाश: परत्व- 
सासान्यज्ञानं, द्रव्यनाशात्‌ परत्वनाशो5पेक्षाबुद्धिनाशश्व॒ सामान्यज्ञानात्‌ । 
तथा च योगपद्मान्नापेक्षाबुद्धिनाशात्‌ परत्वनाश इति। 

कचिद्‌ द्रव्यनाशापेक्षाबुद्धिनाशाभ्यां परत्वनाश: | तद्यथा--पिण्डाबयवे 
कम पिक्षाबुद्धे रुत्पादस्ततो5बयवान्तरविभाग:  परत्वोत्पत्तिश्ब, तत आरम्भ- 
कसंयोगनाशसामान्यज्ञाने ततो द्रव्यनाशापेक्षाबुद्धिनाशा ततश्व॒ परत्व- 
नाश: । 

कचिद्‌ द्रव्यस्य संयोगस्य च नाशाभ्यां परत्वनाश:, तद्‌ यथा यदा द्रब्या- 
वयवविभागस्तदेव पिण्डकमंपेक्षाबुद्धथोरुत्पादस्तदनन्तरमवयवसंयोगनाश- 
दिक्पिण्डविभागपरत्वोत्पत्तय: । ततो द्रव्यनाशदिक्‌पिण्डसंयोगनाशपरत्वसा- 
मान्यबुद्धयः । ततो द्रव्यनाशद्क्पिण्डसंयोगनाशाभ्यां परत्वनाशः सामान्य- 
बुद्धेरपेक्षाबुद्धिनाश इति । 


होती है, आगे के क्षण में पूर्व संयोग नाश से द्रव्य का नाश और परत्व सामान्य 
का ज्ञान होता है, द्रव्य के नाश से परत्व गुण का नाश और उक्त सामान्‍य ज्ञान से 
अपेक्षा बुद्धि का भी नाश होता है, ऐसा होने से एक काल होने के कारण अपेक्षा 
बुद्धि के नाश से परत्व का नाश नहीं हो सकता, इस प्रकार केवल द्रव्य रूप 
समवायि कारण के नाश से परत्व नाश की प्रक्रिया है । 

चतुर्थ-कहीं पर द्रव्य का नाश, तथा अपेक्षा बुद्धि का नाश दोनों से परत्व का 
नाश होता है, वह है जेसे--पिण्ड ( द्रव्य ) के अवयव में क्रिया तथा अपेक्षा 
बुद्धि दोनों की उत्पत्ति के अनन्तर दूसरे अवयवों से विभाग तथा परत्व गुण की 
उत्पत्ति भी होती है, पश्चात्‌ द्रव्य का उत्पादक पूर्व संयोग का नाश, एवं परत्व 
सामान्य ज्ञान ये दोनों होते हैं, श्रौर उसके पश्चात्‌ द्रव्य का नाकष्ष तथा अपेक्षा बुद्धि 
का नाश दोनों होते हैं, इन दोनों से पश्चात्‌ परत्व का नाश होता है । 

पांचवा-कहीं द्रव्य रूप समवाधि कारण तथा संयोग रूप असमवायि कारण इन 
दोनों के नाश से परत्व का नाश होता है। वह है जैसे--जिस समय द्रव्य के अवयवों 
का परस्पर विभाग होता है उसी समय द्रव्य में क्रिया तथा अपेक्षाबुद्धि इन दोनो" 
की उत्पत्ति होती है, इसके पश्चात्‌ भ्रवयवों के पूर्व संयोग का नाश, दिशा और 
पिण्ड ( द्रव्य ) का परस्पर विभाग एवं परत्वगुण की उत्पत्ति होती है, इसके पश्चात्‌ 
द्रव्य का नाश, तथा दिशा और द्रब्य के संयोग का नाश तथा परत्व सामान्य का 
ज्ञान होता है, उससे द्रव्य का नाश, तथा दिशा और द्रव्य के संयोग का नाश इन 
दोनों से परत्व का नाश होता है, और उक्त सामान्य ज्ञान से अपेक्षा बुद्धि का 

नाश होता है । 


४३८ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


कचित्‌ संयोगनाशापेक्षाबुद्धिनाशाभ्यां परत्वनाशः, तद्यथा-परत्वोत्पत्तिपि- 
ण्डकर्मणो सामास्यज्ञानविभागौ अपेक्षाबुद्धिनाशदिक्पिण्डसंयोगनाशी ततः 
परत्वनाशः । क्‍ 
कचित समवाय्यसमवायिनिश्च्तिनाशेभ्यः, तद्रथा-परत्वोत्पत्तिपिण्डा- 
वयववबिभागपिण्डकर्माणि युगपत्‌, तदनन्तरं परत्वसामान्यज्ञानावयवर्संयोग- 
नाशद्कपिण्डविभागा.. तदनन्तरमपेक्षाबुद्धिनाशद्रव्यनाशदिकपिण्डसंयोग- 
नाशेभ्यों युगपदुत्पन्नेभ्यः परत्वस्यापरत्वस्य वा देशिकस्य नाशः । 
कालकृतयोस्तु परत्वापरत्ववोरसमवायिकारणनाशाधीनो नाशो नास्ति, 
दैशिकयोर्दिक्पिण्डसंयोगनाशे सब्निकर्षविप्रकषनाशों यथा न तथा कालिक- 
. थोरिति, तयो: समवायिकारणनाशादपेक्षाबुद्धिनाशात्‌ द्वाभ्याद्वेति त्रयः पक्षाः 
पूवबंदूहनीया: ॥ २१॥ 
____. “ “  ््््््््् जि न+ 
छठा-कहीं संयोग असमवायि कारण तथा निमित्त कारण अपेक्षा बुद्धि इन दोनों के 
नाशों से परत्व का नाश, वह है जैसे--परत्व गुण की उत्पत्ति, तथा पिण्ड से 
क्रिया, सामान्य ज्ञान तथा विभाग अपेक्षा बुद्धि का नाश तथा दिशा और  द्र॒ष्य के 
संयोग का नाश और दोनों से परत्व गुण का नाश । 
सातवां--कहीं समवायि, असमवायि तथा निमित्त कारणों के नाशों से परत्व गुण 
का नाश होता है। वह है जैसे परत्वगुण की उत्पत्ति, पिण्ड के अवयवों का 
विभाग और पिण्ड में क्रिया, यह सब एक काल में होने के पश्चात्‌ परत्वत्व 
सामान्य का ज्ञान, पूर्व अवयव संयोग का नाश तथा दिशा ओर द्रव्य का विभाग 
क्रम से होते हैं, इसके पश्चात्‌ एक काल में उत्पन्न अपेक्षा बुद्धि का नाश, द्रव्य 
का नाश, तथा दिश्ञा और पिण्ड के संयोग का नाश इन तीनों से दशिक परत्व तथा 
अपरत्व गुण का नाश होता है । 
किन्तु काछ से होने वाले कालिक परत्व तथा अपरत्व इन दोनो का संयोग 
रूप असमवायिकरण के नाश के अधीन नाश नहीं होता, क्योंकि जिस प्रकार 
दैशिक परत्व तथा अपरत्व के नाक्ष होने में दिशा तथा द्रव्य का सेंयोग नष्ट होने 
पर संनिकर्ष ( सांनिध्य ) तथा विप्रकर्ष ( दूरता ) का नाश होता है, वेसे कालिक 
परत्व तथा अ्परत्व में नहीं होता, इस कारण कालिक परत्व तथा अपब्त्व दोनों 
गुणों का नाश केवल द्रव्य (शरीर ) के नाश, तथा केवल क्पेक्षा बुद्धि रूप 
. तिमित्तकारण के नाश, तथा दोनों से मिलकर-ऐसे तीन ही प्रकार से कालिक परत्व 
तथा अपरत्व का नाश होता है, जिसकी देशिक परत्व तथा अपरत्व के नाश के 
समान प्रक्रिया स्वयं जान लेनी चाहिये ॥ २१ ॥ 


परत्वापरत्वयोस्तद भाव: ४३५९ 


कालिकपरत्वापरत्वे प्रति विशेषमाह-- 
कारणपरत्वात्‌ कारणापरत्थाच्च ॥ २२ ॥ 


परत्वापरत्वयो: कारणं कालम्तस्ण परत्वापरत्वे परत्वासमवायिकारणकाल- 
संयोगोड्परत्वासमवायिकारणक्ाल्संयोगश्च लक्षणयोक्तः, अन्यथाड्नन्वयापत्ते:, 
न हि परत्वापरत्वाभ्यामेव परत्वापरत्वे उत्पयेते | तस्मात्‌ परत्वापरत्वपदयोस्त- 
दुत्पादककाछसंयो गावर्था लक्षणया ॥ २२ ॥ 

ननु परत्वेडपि परत्वमपरत्वेष्प्यपरत्वं कि न स्यादित्यत आह-- 
परत्वापरत्वयो: परत्वापरत्वा भावो5णुत्वमहत्त्वाभ्यां व्याख्यातः ॥२३॥ 

कमंभि! कर्माणि ॥ २४ ॥ गृणगुंगा: ॥ २५ ॥ 
पक न न 

कालिक परत्व तथा अपरत्व गुण में धृत्र॒कार विशेष कहते हैं--- 

पद्पदाथ--का रणपरत्वातृ-+काल संयग रूप कारण के परत्व से, कारणा- 
परत्वात्‌ च5 ओर उक्त कारण के अपरत्व से भी ( कालिक परत्व तथा अपरत्व 
गुण होते हैं ) ॥ २२ ॥। 

भावबाथ-काल के परत्व तथा अपरत्व के कारण भी कालिक परत्व 
(ज्वेष्ट्ता) तथा कालिक अपरत्व (कनिष्ठता )होती है ॥। २२ ॥ 

उपस्कार---परत्व तथा अपरत्व ग्रुण दोनों का कारण होता है। काल नामक 
द्रव्य उसकी परत्वता तथा अपरत्वता इन दोनों पदों से सूत्र में छक्षणावृत्ति से परत्व 
ग्रुण का भ्रसमवायि करण कालूसंयोग, तथा अपरत्व गुण कार्य का असमवायि- 
करण काल संयोग कहा है, नहीं तो सूत्र में अन्चय न बनेगा, क्योंकि परत्व तथा 
अपरत्व से ही परत्व तथा अपरत्व की उत्पत्ति नहीं होती, तस्मात्‌ सूत्र में परत्व 
तथा अपरत्व इन दोनों पदों का परत्व तथा अपरत्व गुण कार्यों के उत्पन्न करते 
वाले काल पिण्ड संयोग रूप अथ लक्षणा वृत्ति से जानना ॥ २२ ॥ 

“एक परत्व गुण में दूसरा परत्व तथा एक अपरत्व में दुसरा अ्रपरत्व गुण क्यों 
न होगा ?” इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदा्थे--परत्व तथा अपरत्व में, परत्वापरत्वाभाव: > परत्व अपरत्व गुण 
का अभाव, अणुत्वमहत्त्वाभ्यांन््णु तथा महत्परिमाणों से, व्याख्यात: > व्याख्यान 
किया गया ॥ २३ ॥! कमंभिः  हर्मों से, कर्शाणि > कमंपदा्थ ॥ २४ ॥ गुण-स्-गुणों 
से, गुणा: 5 गुणपदार्थ व्याख्यात हो गये ॥। २५॥ 


श्‌ः व 
भावाथ--एक अणु परिमाण में दुसरा श्रणपरिमाण, तथा एक महत्परिमाण 
में दूसरा महत्परिमाण जंसे नहीं रहता उसी प्रकार एक परत्व तथा अपरत्व गुण 


४४० वैशेषिकसूत्रोपरकारः 


एतानि सूत्राणि पूव॑मेव व्याकतकल्पानि नेह व्याक्रियन्ते | २३-२५ ॥ 

परत्वापरत्वादीनां. मृत्तमात्रसमवेतत्वमुक्त ज्ञानसुखादीनाग्ात्मसमवेत- 
स्वम्‌ | तत्र समवाय एवं क इति शिष्यजिज्ञासामनुरुध्य बुद्धेरुद्देशक्रमप्राप्ताया 
अपि लड्गनात्‌ समवायपरीक्षामाह-- 

इहेदमिति यतः कार्यकारणयो: स समवाय: ५ २६ ॥ 

क्य रारणयोरित्युपलक्षणम्‌, अकायकारणयोरित्यपि द्रष्टव्यम्‌ू। तदुक्त 
पदार्थप्रदेशाख्ये प्रकरणे- “अयुतसिद्धानामाधाय्यौधारभूतानां यः सम्बन्ध 
इह्ेतिप्रत्ययहेतु: स समवायः” इति। असम्बद्धयोरविद्यमानत्वमयुतसिद्धि:, 
इह कुण्डे दधि इह कुण्डे बदरणीतिवत्‌ इह तन्‍्तुषु पट इह वीरणेपु कट इच्द 


। «0 पाकर पा भा 4. ५५६-भापरप टैनहक-ध्ाआापकभ पा भकानताार-"ल्‍पाकतीमच करन-2: -वर्राा->बराा2कं+ास परम एमाक-क अयममनन्‍ीीपालका ७. पान्‍तकत 


में क्रम से दूसरा परत्व तथा अपरत्व गुण नहीं रहता, कर्म पदार्थ कमंवान तथा 
गुण पदार्थ ग्रुणवान नहीं होते इत्यादि पूर्वोक्त सम्पूर्ण जान लेना चाहिये ॥२३-२५॥ 

उपस्कार--ये तीनों सूत्र पूर्व ग्रन्थ में ही व्याख्या किये समान स्पष्ट अर्थ बोधक 
हैं। अत: इनकी यहां व्याख्या नहीं की जाती है ॥। २३-२५ ॥। 

परत्व तथा अपरत्व आदि गुण मृत द्रव्यों में, तथा ज्ञान सुख आदि विशेष 
गुण आत्मा में समवाय सम्बन्ध से रहते हैं-ऐसा कह छके हैं, उसमें समवाय सम्बन्ध 
ही का क्‍या स्वरूप है-इस शिष्य की जिज्ञासा के अनुरोध से यद्यपि बुद्धि गुणका 
उदहंश क्रम से निरू पण करना उचित है तथापि उसके उल्लंघन कर समवाय की 
परोक्षा करते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--इह > यहां, इदं ८ यह है, इति ८ इस प्रकार, कार्यकारणयों: # 
कार्य तथा कारण में, सः > वह, समवाय: ८ समवाय नामक सम्बन्ध है ॥२६॥। 

भावाथ-जिससे इस कुण्डी में दही है इत्यादि विशिष्ट प्रतीति के समान 
इन तन्‍्तुओं में पट है, इत्यादि विज्षिष्ट ज्ञान भी होता है, उसमें दृष्टान्‍्त में विशेषण 
कुण्डी तथा दही रूप विशेष्य का जिस प्रकार संयोग सम्बन्ध विषय है उसी प्रकार 
तन्तुओं में पट है यह भी विशिष्ट ज्ञान होने के कारण उसमें भी कोई सम्बन्ध 
मानना पड़ेगा, जो संयोग तथा स्वरूपादि सम्बन्ध न हो सकने से समवाय ही 
सम्बन्ध है यह सिद्ध होता है | २६ ॥ 

उपस्कार--सुत्र में 'कार्यकारणयो:” यह पद कार्य कारण से भिन्‍नों का भी 
समवाय होता है इसका सूचक है। अतः पदार्थ प्रदेश ( उ्ंश ) नामक प्रशस्त- 
पाद भाष्यके प्रकरण में-'अयुतसिद्धानामाधार्याधा रभूतानां यः सम्बन्ध: इहेतिप्रत्यय- 
हेतु: मत समवाय:? अर्थात्‌ युतसिद्धि से रहित आश्रय तथा आश्रित रूप पदार्थों का जो 
इृह > इसमें, इस प्रतीति का कारण होता है वह समवाय होता है ऐसा कहा है । 


समवायसिद्धिः ५ . ४४१ 


द्रब्ये गुणकर्माणि इह गवि गोत्वम्‌ इद्दाउब्मनि ज्ञानम्‌ इहाइ्डकाशे शब्द 
. इतीहबुद्धिरुत्पद्यममाना न विना सम्बन्धमुत्पत्तमहति तेनानुमीयतेउस्ति कश्चित्‌ 
सम्बन्ध: | न चासों संयोग एबं, अन्यतरकमोदीनां वरदुत्यादकान'सभावात 
विभागपस्यंवसानाभावाच्च सम्बन्धिनासयुतसिद्धत्वाच्च जियताधिकरणत- 
यवोजन्नेयत्वात्‌ अप्रत्यक्षत्वादेकत्वान्नित्यव्वाच्च । नन्‍्वेकश्वेत्‌ समवायस्तदा द्रव्य- 
त्वादीनां सड्भूरप्रसड्भ:, कमेत्वादिसमवायस्य द्रव्ये सम्भवात्‌। मेवम , आधारा- 
धेयनियमादेवासझ्भरात्‌ | यद्यपि य एव द्रव्यववसमवाय: स एब गुणत्वकम- 


'#०#श्रककफ्रकह 2./ ९८ जल लक जनक फीकी आल का लललुुतु अल, #इलााइ बा 


सम्बद्ध न होने वाले दो पदार्थों की अविद्यमानता, श्रर्थात्‌ पृथक्‌ होकर न रहना 
अयुतसिद्धि कहाती हैं ( वह जिस प्रकार व्यापक दो पदार्थों में नहीं होती यह 
'युतसिध्यभावात्‌' इस सूत्र में कह चुके हैं। ) इस कुण्डी में दही है, इस कांडी में 
बेर के फल है' इन प्रतीतियों के समान, 'इन तन्तुओं में पट है, इन वीरण 
( सरइयों ) में कट ( चटाई ) है, इस द्रव्य में गुण तथा कम हैं, इस गो में गोत्व 
है, इस आत्मा में ज्ञान है, इस आकाश में शब्द है. इस प्रकार उत्पन्न होने वाला 
'दृह' यहां ऐसा ज्ञान विना सम्बन्ध के उत्पन्त नहीं हो सकता । इससे तन्‍्तुओं में पट 
है ऐसा विशिष्ट ज्ञान विशेषण तन्तु तथा विशेष्य ( पट ) इन दोनों के किसी 
सम्बन्ध को विषय करता है, विशिष्ट ज्ञान होने से, इस क्ुण्डी में दही है-इस विदिष्ट 
ज्ञान के समान-इस अनुमान से संयोगादि सम्बन्ध का बाघ होने के कारण कोई 
सम्बन्ध मानना पड़ेगा जो परिशेष से समवाय सम्बन्ध सिद्ध होता है, क्योंकि यह 
दो में से एक अथवा दोनों की क्रिया आदि संयोग सम्बन्ध के उत्पादकों का अभाव 
होने के कारण संयोग ही सम्बन्ध हैं यह नहीं हो सकता, तथा इस सम्बन्ध का 
संयोग सम्बन्ध के समान विभाग में पर्यवसान ( समाप्ति) नहीं होती है, तथा 
समवाय के मम्बन्धी संयोग के सम्बन्धियों के समान युतसिद्ध ( पृथक्‌ सिद्ध ) भी 
नहीं होते । अमभेद रूप तादात्म्य सम्बन्ध भी उक्तानुमान का विषय नहीं हो सकता । 
इस आशय से शंकरमिश्र चतुर्थ हेतु देते हुए कहते हैं कि नियत आश्रय रूप ही से 
यह जाना भी जाता है। ( अथ्ति अभेद सम्बन्ध मानने से शुक्ल वर्ण और पट के 
एक ही पदार्थ होने से 'पट:-पट:' इस प्रयोग के समान शुक्ल: पट: यह भी प्रयोग 
न होगा । तथा प्रत्यक्ष न होने, एवं एक होने तथा नित्य होने से भी ( वक्तानु- 
मान में संयोग सम्बन्ध विषय नहीं हो सकता )। “यदि समवाय सम्बन्ध एक हो 
तो द्रव्यत्वादिकों के समवाय के समान कमंत्व गुणत्व आदिकों का भी समवाय _ 
द्रव्यों में होने से सांकर्य दोष आ जायगा” पृव॑पक्षी यहां ऐसी शंका नहीं कर 
सकता, आश्रयाश्रितभाव का नियम होने से उक्त सांक्य दोष नहीं होगा। यद्यपि 
जो ही द्रव्यय्व जाति का समवाय है वही गुणत्व कमत्व आदिकों का भी समवाय 
है, तथापि उनका द्रव्य पदार्थ आश्रय नहीं है, क्योंकि द्रव्य पदार्थों में गुणत्व तथा 


४9४२ वेशेषिकसूत्रोपरकार: 


त्वादीनासषि, तथापि चेषां न द्रव्यमाधारस्तन्न तेषामप्रतीते: द्रव्येष्वेष दव्यत्वं 
प्रतीयत गुणेष्वेव गुणत्व॑ क्स्वेव कमत्वं नत्वन्यत्रेत्यन्बयव्यतिरेकदर्शनादेव 
नियमः, यथा कुण्डदध्नो: संयोगविशेषेषपि कुण्डभवाघारों न द्धीत्याश्रयाश्र- 
यिभावनियमस्तथा व्यज्ञथव्यन्जकशक्तिभेदादेवाआपि नियम उपपत्स्यते, न 
हि द्रव्येण द्रव्यत्ववत्‌ कमत्वाद्रप्यमिव्यज्यते । तदुक्तम-- 

“संविदेव हि भगवती वस्तूपगसे नः शरणम्‌” इति । 

न ह्याधारत्वं प्रति विपरीता संविदम्ति, न हि भवति द्रव्य क्ति, न वा 
भवति पटे तन्‍्तव इति | एतेन वायो रूपसमवाये5पि बायौ रूपमित्याधरता 
न वायो: प्रतीयते | तस्मात्‌ खभावशण्रिव सववेत्र नियामिका | स चाय॑ नित्य 
अकारणकत्वात्‌ | भावानां हि रमवायिकारणादुत्यत्तिनियमः, तदनुरुद्धे च 

लक लक इ न मननाजड काल मल बन अर जल लक नर किट किक नमक तक मजनिलिमशिमअलिकििलतिओ। 
कर्मत्व जाति की प्रतीति नहीं होती, पुथिवी आदि नौ द्रव्य पदार्थों में ही 'द्रब्य है, 
द्रव्य है! इस प्रकार अनुगत बुद्धि साधक द्रव्यत्व-जाति का ज्ञान होता है, इसी प्रकार 
रूपादि चतुविशति गुणों में ही गुणत्व जाति, उत्क्षेपणादि पाँच कर्मों में ही कमेत्व 
जाति की प्रतोति होती है, अ्रन्य द्रव्यादिकों में नहीं होती--इस प्रकार अन्वय तथा 
व्यतिरेक के दर्शन से ही नियम है। जिस प्रकार कंडी में दही है इस प्रतीति में क्‌ंडी 
तथा दही का संयोग सम्बन्ध समान होने पर भी कंडी ही आश्रय होती है श्रोर 
दही ही आश्रित होता है यह नियम है उसी प्रकार व्यंग्य ( प्रगट करने योग्य ) 
तथा व्यंजक ( प्रगट करने वाला ) इनदो शक्तियों के भेद से ही प्रकृत में भी 
नियम हो सकता है, क्‍योंकि द्रव्य से द्रव्यत्व जाति के समान कमंत्व गुणत्व श्रादि 
जातियों की अभिव्यक्ति नहीं होतों, इसी से वृद्धोंने कहा है---'संविदेव लत्अनुभव 
ही, हिं> जिस कारण, भगवतीर*शक्ति, वस्तृपगमे > पदार्थ के मानने में नः-हमको, 
शरणम्‌ > शरण ( प्रमाण ) है इति 5ऐसा ॥ क्‍योंकि आधारता के विषय में 
विपरीत अनुभव नहीं होता, कारण यह कि द्रव्य क्रिया है ऐसा कमंत्व जाति का 
द्रव्य में विपरीत आश्रय ज्ञान, तथा पट में तन्तु हैं ऐसा तन्तुओ' की पट में आघा- 
रता का विपरीत ज्ञान भी नहीं होता । इसी कथन से समवाय के एक होने के 
कारण वायु में स्पशं-समवाय के समान रूप का समवाय रहने पर भी, वायु में 
रूप है ऐसी रूपगुण की विपरीत आश्रयता प्रतीत नहीं होती--यह जान छेना 
चाहिये | इस कारण स्वभाव की शक्ति (सामथ्य॑) ही सर्वत्र प्रतीति होने में नियामिका 
(नियम के कारण) है यह सिद्ध होता है। वह यह समवाय सम्बन्ध रूप पदार्थ कारण 
रहित होने से नित्य है, क्योंकि भाव पदार्थों का सवंत्र समवायि कारण से उत्पन्न 
होने का नियम है, उसके अनुरोध से असमवायि तथा निमित्त कारण भी भाव कार्य 
में अवश्य होते हैं, ऐसा नियम होने से समवाय सम्बन्ध का जो समवायिकारण होगा 
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निमित्तासमवायिनी, तथाच समवाय्स्य समवायिकारणं यत्‌ स्थात्‌ ततू समवा“ 
यान्तरेण तेनंव समवायेन वा ? न तावदाद्यः, अनवस्थापातातू। न ट्वितोय:, 
न हिस एवं समवायः स्वेनेब समवेतः सम्सवतीत्यात्माश्रयात्‌ | तन्‍्तुषु 
पटसमवायः पटे रूपसमवाय इति प्रतीति: कथमिति चेत्‌ स्वरूपरम्बन्धेन, 
समवायान्‍्तराद्भीकारेडनवस्थापातात्‌ । तहँहू पटरूपमित्यपरोहप्रत्ययः स्वरूप- 
सम्बन्धेनेव स्थान्‌ कि समवायेनेति चेन्न, दत्नातिश्क्ति&म्बन्धे बाधकाभावात । 
तहींह भूतले घटाभाव इत्यत्राप समवायः सम्बन्धान्तर व स्यादिति चेनन, 
स्वरूपसम्बस्धेनेव तद॒पपत्तेः, अन्यथा घटात्यस्ताभादान्योन्णभावयोनित्ययो- 
रनेकसमवेतयों: सामान्यत्वापत्ते: । प्रध्यंसस्थ च समवेतकाय्यत्वेन विनाशि- 
त्वापत्तेट, प्रागभावस्थ च समवेतालुत्पन्नत्त्वेनाविनाशित्वापत्तेश्च | न च 
भावत्व॑ ततन्र तन्त्रम , भावत्वस्यापायत्वात्‌ | 


सर मिल मिरिलर कर नम सम 
वह क्‍या है दूसरे समवाय सम्बन्ध से होगा अथवा उसी समवाय से । उस समवाय 
का दूसरा समवाय उसका भी दूसरा समवाय इस प्रकार अनवस्था दोष आने से 
प्रथम पक्ष नहीं हो सकता। उसी समवाय से-यह दूसरा पक्ष भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि वही समवाय सम्बन्ध अपने ही से समवेत है यह भावना भी बात्माश्रय दोष 
आने के कारण असंगत है। यदि ऐसा है तो तन्तुओं में पद का समवाय है, पट में 
रूप का समवाय है' यह ज्ञान कंसे होता है” ऐसा पू्वपक्षी कहे तो स्वरूप सम्बन्ध 
से यह ज्ञान होता है, क्‍योंकि दूसरा समवाय मानने से पूर्व प्रदर्षित प्रकार से अन- 
वस्था दोष आ जायगा । यदि ऐसा है तो प्रस्तुत में यहां (पट में) पर भी पट का 
रूप हैं इस प्रकार का 'इह 'प्रत्यय:' यहाँ है--यह ज्ञान भी स्वरूप सम्बन्ध से होता 
है। ऐसा मान लेंगे तो समवाय सम्बन्ध रूप अतिरिक्त पदार्थ मानने की क्या 
आवश्यकता है--पूर्वपक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि वहां अतिरिक्त 
सम्बन्ध समवाय नामक मानने में कोई बाधक नहीं है । (यह बाधक न होना ) 
स्वरूप सस्बन्धों के अनन्त स्वरूप होनेके कारण उन्हें सम्बन्ध मानने की अपेक्षा 
एक समवाय सम्बन्ध मानने में लाघव है--इसकी भी सुचना छरता है यह जानना 
चाहिये। यदि ऐसा है तो 'इस भूतल में घट नहीं है' इस प्रतीति में भी समवाय 
अथवा उससे भिन्न कोई दुसरा सम्बन्ध मानना पड़ेगा । ऐसी शांका पृव॑पक्षी नहीं 
कर सकता, क्योंकि उक्त प्रतीति का स्वरूप सम्बन्ध से ही निर्वाह हो सकता है । 
ऐसा न माने तो घटका अत्यन्ताभाव एवं घट का अन्योन्याभाव जो दोनों नित्य 
तथा अनेक में समवेत हैं, उनमें जाति पदार्थ का लक्षण आने से वे दोनों जाति- 
पदार्थ हो जायंगे । और ध्वंसहप अभाव भी कारण में समवेत कार्य होने से नाश- 
वान्‌ हो जायगा, और प्रागभावरूप अभाव भी कारण में समवेत उत्पन्न न होने 
के कारण विनाश रहित हो जायगा “नाश होने में भावरूप कार्यता प्रयोजक है 
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अभाषे>स्त्येब वेशिष्टयाख्यं सम्बन्धान्तरमिति भाद्रा: । 

तत्र यदि स्वाभावव्यक्तीनामेक्सेव वेशिष्ल्यं तदा घटवत्गपि घटाभाव- 
प्रत्ययग्रसज्ञ:ः शटासाववेशिष्य्य नव घटाभाववेशिष्त्य सत्वात ! घट एवं तत्र 
घटाभावधोप्रतिबन्धक इति चेत्‌ वैशिष्टयसम्बन्धेन प्रतिवस्धकासावस्थेब तत्र 
सत्त्वात्‌! व चाश्नयस्वभाव एवं तादशो येन न तत्र घटाभावानिव्यक्ति:, 
घटापसारणानन्तरं तबंबव घटाभावप्रतीतेः | तथापि रूपनाशानब्तरं कथं न 
रूपवत्ताप्रत्यय:! स्मवायस्य नित्यत्वादेकत्वान्चेति चेत, रूपनाझादेव तदप्रती- 
तेरुपपत्त: | समवायप्रतिबन्धि: (नदी?) प्रत्यक्षमयूख मोचित एवेत्यास्ताम |२३॥ 

द्रव्यादिभ्य: पठ्चश्यो भेदं साधयन्नाद-- 

द्रव्यस्वगुणत्वअतिषेधों भावेन व्याख्यातः ॥ २७ १ 
अतः उक्त दोष न होगा! ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि ध्वस तथा प्रागभाव 

रूप अभावों में भाव पदार्थ हो जायंगे यह भी आपत्ति आ जायगी । 

अभाव में वैशष्टय नामक दूसरा सम्बन्ध है ही ऐसा भाद्टमीमांसकों का मत है । 
इस मत का खण्डन करत हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि इस मत में यदि सम्पूर्ण 
अभाव व्यक्तियों का एकही वंशिष्टय हो तो घट के आश्रय में भी घट के अभाव 
का ज्ञान होने की आपत्ति आ जायगी । क्योंकि पट के अभाव के वंशिष्ट्र से वहां 
पर घट के अभाव का वैशद्षिष्टय वर्तमान है। यदि 'वहां पर घट ही घट के अभाव 
के बुद्धि का प्रतिबन्धक है ऐसा कहो तो वेशिष्टय सम्बन्ध से प्रतिबन्धक रूप 
घटका वहां अभाव है। “आश्रय का ऐसा स्वभांव ही है, जिससे वहां घट के अभाव 
की अभिव्यक्ति (प्रगटता) होती है” यह भी न हो सकता, क्योंकि घट के अपसारण 
(हटाने )के पश्चात्‌ वहीं पर घट के अभाव का ज्ञान होता है। समवाय सम्बन्ध 
अतिरिक्त मानने वाले सिद्धान्ती के मत में भी श्याम रूप के नाश के पदचात्‌ 
श्याम रूप का प्रतीति क्‍यों नहीं होती, क्योंकि समवाय नित्य तथा एक भी है ऐसा 
यदि मीमांसक कह्ढे तो श्याम रूप का नाश होने से उसकी प्रतीति न होना हो सकता 
है । अर्थात्‌ विशिष्ट ज्ञान में सम्बन्ध तथा विदशेषण दोनों का ज्ञान कारण होने से 
सम्बन्ध के रहने पर भी इयामरूप विशेषण न रहने के कारण सिद्धान्ति मत में 
उक्त दोष नहीं आ सकता । इस थश्रकार मीमांसकों के वेदिष्टय संबंध पक्ष से 
नेयायिकों के समवाय सम्बन्ध मानने में प्रतिबन्धि-समान दोष देना प्रत्यक्ष खण्ड के 
मयूख ग्रन्थ में विस्तार से निराकरण किया है, इस कारण यहां अधिक नहीं कहा 
जाता ॥ २६ ॥। 

द्रव्य से लेकर विद्येष पयन्त पांच पदार्थ से समवाय सम्बन्ध पदार्थ का भेद 
सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदा्थे--द्रव्यत्वगुणत्वप्रतिषेध: > द्रव्यता तथा गुण स्वरूपता का निराकरण, 
भावेन > सत्ता से, व्याख्यात: ८ व्याख्या किया गया है ।। २७ ।। 
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भाव: सत्ता। यथा सत्ता न द्रव्यायात्मिका बिलक्षणबुद्धिवेद्वत्वात तथो 
समवायो5पि तत एव द्रव्यादिभ्यो भिन्‍न: । द्रव्यत्वगुणत्वेत्युपलक्षणं कमत्वाद्यपि 
द्रष्॑ठग्यम ॥ २७ ॥।| 

एण स्व साथर्यात-- 

तत््वभावेन ॥ २८ ॥ 

व्याख्यादमिति शेष: | तत्त्वमेकत्वं भावेन सत्तया व्याख्यातम | यथका 
सत्ता सबंध सद्वुद्धिप्रवतिका तथक एवं सम्वाय: सबंत्र समवेतबुद्धिप्रवतेक 
म्वलिड्राविशेषपाद्िशेषलिड्राभावाच्च, न हि. समवांयस्य विशेषलिड्रं भेदक 
लिड्अमाकलयामो येन नानात्वमभ्युपगनछामः । अत एवं नित्यः देशकालादि- 
भदेष्प्य भिन्‍नस्थ सत्तावदेवानित्यत्व/योगात्‌ । ननु समवायो यद्ययं सम्बन्ध 
एवं तदा तन्तुपटयो: पटरूपयोबा बविशलेषः स्यादिति,चेनन,युतसिद्धयभावाहिउले- 
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भावाथ--जिस प्रकार विलक्षण ज्ञान से जानने को योग्यता से सत्ता जाति 
द्रव्य गुण आदिस्वरूप नहीं है उसी प्रकार समवाय भी द्रव्य गुण आदि पदाथे 
स्वरूप नहीं हैं ॥ २७ ॥। द 

उपस्कार->सूत्र में भाव शब्द का अथ है सत्तानामक जाति। जिस प्रकार 
सत्ता जाति द्रव्य गुण आदि पदाथ्थे स्वरूप नहीं है क्योंकि 'सत्‌ है सत्‌ हैं! इस प्रकार 
विलक्षण ज्ञान से जानी जाती है : 

उसी प्रकार समवाय भी 'इह' यहां इस बुद्धि से जानने के योग्य होने के कारण 
द्रव्यगुणादि पदार्थों से भिन्न है । सूत्र में द्रव्थत्व गुणत्व यह दोनों करमत्व सामान्‍्यत्वा- 
दिक्कों का भी सूचक है यह देख लेना चाहिए !| २७ ॥ 

समवाय में एकत्व सूत्रकार सिद्ध करते हैं--- 


पदपदा्थ--तत्व€एकता, भावेन--सत्ता जाति से व्यख्यात हुआ !। २८ ॥ 

भावा्थें--जिस प्रकार 'सत्‌' बुद्धि कीं प्रवत्त करने वाली सत्ता जाति सत्र 
समान एक है उसी प्रकार समवेत ज्ञान का प्रवतंक रामवाय सम्बन्ध भी सर्वत्र एक है 
यह आशय है।। २८ ॥। 

उपस्कार --सूत्र में आर्काँक्षित व्याख्यातं' इस पद का शेष पूर्ण करना सृत्र के 
तत्व शब्द का अर्थ है एकत्व वह भाव दाब्द के अर्थ सत्ता-जाति से व्याख्या किया गया। 
जिस प्रकार सत्ताजाति सम्पूर्ण पदार्थों में 'सत्‌ है, सत्‌ है” इस बुद्धि को प्रवत्त करने 
वाली एक है, उसी प्रकार एकही समवाय सम्बन्ध सर्वत्र समवेत है इस ज्ञान को 
प्रवृत्त करने वाला एक ही हैं, क्योंकि “इह' यहां इत्याकारक पूर्वोक्त अपना (समवाय ) 
लिज्भका (साधक)समान है तथा भेद साधक विशेष लिज्भ (हेतु )भी नहीं है। क्योंकि 
समवाय सम्बन्ध रूप पदार्थ का कोई विशेष लिझ्छु अर्थात्‌ भेद साधक हेतु हम 
नहीं जानते जिससे समवाय अनेक माना जाय । तथा देश तथा कालादिकों 


४४६ वेशेषिकंसूओ्रोपस्कारः 


पानुपपपत्तं:, न हि रूपरूपवतोरबवयवाबयविनोवा5सम्बद्धयो विद्यमानत्वमस्ति 
येन विदलेष: स्यात्‌ । युतसिद्धिरेवापाद्रत इति चेनन, कदाचिद्ृपि तथाउननुभ- 
वेनापाद्यवाधात्‌ । 

समवायो नानाडनित्यश्रेति प्राभाकरा:। तच्चानुपपन्‍नम , रूय॑ नष्टमिति 
हि प्रत्ययो न त्‌ रूपसमवायो नष्ट इति फ्स्याषि प्रत्यय: । 

प्रत्यक्ष: समवाय इति नयायिकाः । तद्॒प्यनुपपन्‍नम॒ , समवायोउतोन्द्रिय 
आत्मान्यत्वे सत्यसमवेतभावत्वात्‌ मनोव॒त्‌ , काछादिवदा ॥ रे८ ॥| 

इति श्रीशाह़रे वशेषिकसूब्ोपस्कारे सप्रमाध्यायरय द्वितीयाहिक्म | 

समाप्रश्चायं सप्रमाध्याय: । 
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का भेद होने पर भी सत्ता जाति के समान अभिन्‍व (एक) होने के कारण अधिल्यलो - 
न होने के कारण समवाय नित्य है । (यद्यपि नित्यता समवाय में पूर्व में कथित है 
तथापि सचा के साधम्प से पुनः कहने के कारण पुनरुक्त दोष नहीं है) । 

यदि यह समवाय पदाथ' सम्बन्ध ही है तो तनन्‍्तु तथा पट इन दोनों, तथा पढ 
और उसके रूप को कभी विश्लेष ( अलग होना ) भी हो जायगा ( जैसे संयोग 
सम्बन्ध के सम्बन्धी अलग हो जाते हैं)! पूव॑पक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता, 
क्योंकि संयोग स्रम्बन्ध के संबंन्धियों के समान युतसिद्धि ( पृथक सिद्धि ) न होने के 
कारण विश्लेष (पृथकता) नहीं हो सकती | क्योंकि रूप तथा रूपाश्रय द्रव्य श्रथवा 
अवयव तथा अवयवि ये दोनो संबन्ध रहित कहीं भी विद्यमान नहीं होते, जिससे 
विहलेष (पृथकक्‍्ता) मान जाय । यदि युत सिद्धि (पृथक सिद्धि) ही की हम आपत्ति 
देते हैं अर्थात्‌ अवपव और अवयवी आदि पृथक हो जाय ऐसा हम कहते हैं ऐसी 
शंका पूवंपक्षी करते-यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि किसी भी समय उनका पृथक 
रूप से अनुभव न होने के कारण आपाद्य (विश्लेष) का बाघ है । 

समवाय सम्बन्ध अनेक तथा अनित्य है ऐसा प्रभाकर (मीमांसकों) का मत हैं । 
किन्तु श्याम रूप नष्ट हुआ ऐसी प्रतीति होती हैं न कि उसका समवाय नष्ट हुआ 
ऐसी प्रतीति किसी पुरुष को होती है, अतः मीमांसक मत असंगत है । 

घोडश पदार्थवादी नैयायिक समवाय सम्बन्ध का प्रत्यक्ष होता है ऐसा जो 
मानते हैं वह भी ठीक नहीं, समवाय, अतीन्द्रिय अप्रत्यक्ष है, श्रात्मा से भिन्न होते हुए 
असमवेत भांव पदा्थे होने से मन के समान, अथवा काल दिशा आदिक द्रव्य के 
समान--इस अनुमान से समवाय में अप्रत्यक्षता सिद्ध होती है ॥ २८ ॥ 

इस प्रकार शंक रमिश्र कृत वेशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में 
सप्तामाध्याय का द्वितीय आह्विक समाप्त हुआ । 
सप्तमाध्याय भी समाप्त हुआ १ 


अष्टमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 
शिष्यजिज्ञास'नुरोधात्‌ क्रमछडघनम्‌ , हृदानोमुद्देशक्रममालम्बते | तत्र 
चुद्धिपरीक्षा अष्टमाध्याया्थ: | आत्मसाधनाय पूव बुद्धि रुक्ता, तां स्मारयन्नाह- 
द्रव्येषु ज्ञान व्याख्यातम्‌ ॥ १ ॥ 
दरव्येष्विति, विषयेण विषयिणं तूतोयाध्यायमुपलक्षयति । “इन्द्रियाथप्र- 
सिद्धिरिन्द्रियाथ स्योडथोन्तरस्य हेतु:” “आत्मेन्द्रियाथेसन्निकर्षाग्न्निष्पद्यते 
तदन्यत्‌” इत्येताभ्यां सूत्राभ्यां ज्ञानं व्याख्यातमित्यर्थ: ! तत्र “बुद्धिरुपछब्धि- 
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शिष्यों के जिज्ञासा के अनुसार क्रम का लंघन (त्याग) हुआ, सांप्रत पुनः उहेश 
के क्रम को सूत्रकार ग्रहण करते हैं। जिससे बुद्धि नामक गुण की परीक्षा करना 
संपूर्ण अष्टमाध्याय का विषय है। जिसमें आत्मा की सिद्धि करने के लिये पूर्व में 
बुद्धिगुण का वर्णन कर चुके हैं, उसको स्मरण कराते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--द्रव्येषुल्द्ृव्य के निरूपण होनेवाले तृतीयाध्याय में, ज्ञानंजवुद्धि 
नामक गुण व्याख्यातम्‌ -व्याख्यान किया गया है ॥8१॥ 

भावाथे--द्रव्य रूप विषय से लिये हुए द्रव्य के निरूपण करने वाले तृतीय 
अध्याय में “इन्द्रियार्थप्रसिद्धिरिन्द्रियार्थम्योईर्थान्त रस्य हेतु:। आनन्‍्मेन्द्रियार्थंसंनि- 
कषचिन्निष्पद्मयते तदन्यत्‌' इन दोनों सूत्रों में ज्ञाननामक गुण की व्याख्या हो चुकी 
है। वहां पर “बुद्धिरुपलब्धिज्ञन प्रत्यय इति पर्याया:” इस समान ज्ञास्त्रों ने अ० १ 
आ० १ सूत्र १५ ये सांख्यमत के खण्डनार्थ पर्याय भी कहे जाते हैं ॥।१॥। 

उपस्कार--सूत्र के '्रव्येषु| इस पृथिवी आदि द्रव्यरूप विषय से वक्त विषय 
वाला तृतीय अध्याय सूचित होता है। इन्द्रियाथंप्रसिद्धि:-इन्द्रिय तथा अर्थों से 
उत्पन्न ज्ञान, इ्र्द्रियार्थेभ्य: ८ इन्द्रिय तथा विषयों से, अर्थान्तरस्यम्नआात्मारूप 
दूसरे पदार्थ का हेतु:नकारण हैं, आत्मेन्द्रियार्थसंनिकर्षात्‌ 5 आत्मा, इन्द्रिय तथा 
पदार्थों के संनिकर्ष से । यत्‌ ७ जो, निष्पद्मयते-उत्पन्न होता है, तत्‌ू-वह, अन्यत्‌ ८८ 
दुष्ट हेतु से भिन्न है, इन दो सूत्रों से ज्ञानं-ज्ञाननामक गुण, व्याख्यातम्‌ > व्याख्यान 
किया गया है| उसमे बुद्धि, उपलब्धि, ज्ञान, तथा प्रत्यय ये छाब्द पर्याय है (अ०१ 
आ० ९, सूत्र १५) इस समान ज्षास्त्र न्यायसूत्र में वणणित बुद्धि नामक ग्रुण के 
लक्षण मे सांख्यमत का निराकरश करने के लिये पर्याप्त भी कहे हैं। क्‍योंकि 
साख्य दशन मत के मानने वार दाशंनिक विद्वानों के बुद्धि आदि शब्दों का अर्थ 
भिन्न है ऐसा कहते हैं । वह इस प्रकार है--कि “सत्त्व, रज, तथा तम नामक तीन 


४४८ क्‍ वैशेषिकसूत्रो परकार: 


ज्ञान प्रत्यय हति पय्योया:” अ० १? आ १ नया? सू० १५ इति समानतन्‍्त्रे 
बद्धिलक्षणे साइयमतनिरासाथ पय्योयासिधाजम्‌ | 

साड्या हि बद्धवादिशव्दानामर्थभेदमाचक्षते । तथाहि-“सच्त्वरजस्त- 
मां साम्यावस्था पक्रतिः, सा चेकेंव, पुरुषास्त पर सियन्ते, तेच कृटस्था 
नित्या अपरिणामिनो नित्यचेतन्यस्वभावा:। ते च पड़्वोडपरिणामित्वात्‌ , 
प्रकृतिस््वन्घा जडत्वातू । यदा विपयभोगेच्छा प्रकृतिपुरुषभेददिरक्षा च प्रकृ- 
तेभबति तदा सा एुरुपोपरागवशाल्‌ परिणमते । तस्याश्वाद्य: परिणामों बद्धिर- 
न्तःकरणविशेषः । वृद्धिरेव महत्त्व. ददुक्तम-- अंकृतेमहान्‌” इति। रू च 
बद्धिरपणबन्निमेला, तस्दाश्थ बहिरिन्द्रियप्रणाडिकया विषयाकारों यः परि- 
गुणों की समान अवस्था को प्रकृति नामक मुख्य एक तत्व है और वह प्रकृति एक 
ही है, किन्तु पुरुष (आत्मा) पदार्थ का केवछ परस्पर में भेद है और वह पुरुष 
आत्मपदार्थ कूटस्थ (विकार रहित) नित्य तथा परिणाम रहित, एबं नित्य चेतन 
स्वभाव हैं। और परिण[म रहित होने के कारण पंगु (लंगडे ) हैं, किन्तु पूर्वोक्त 
प्रकृति नामक तत्व जड़ होने के कारण अन्धी है। जिस समय विषयों के भोग को 
इच्छा तथा, तथा प्रकृति और पुरुष (लात्मा) इन दोनों के परस्पर भेद को देखने 
की इच्छा भी प्रकृति को होती है, उस समय वह पुरुष (आत्मा) के सम्बन्ध होने 
के कारण परिणाम को प्राप्त होती है । और उसका वह प्रथम परिणाम बुद्धि अर्थात्‌ 
विशेष अन्तःकरण होता है । यह बुद्धितत्व ही महत्तत््व कहाता है, इसी कारण-प्रकृति 
ज्प्रकृति से महानुन्महत्तत्व, तत: « उससे, अहंकार, तस्मात्‌ > उससे, गण: च 
समुदाय होता है, षपोडशक: - एकादश इन्द्रिय एवं पंचतन्मात्रारूप षोडश तस्मातु 
अपि>उससे भी षोडशकात्‌ ८ षोडदय तत्व में से, पंचमभ्य:ब््पांच तन्मात्रा रूप तत्व से, 
पंच > पाँच, भूतानि-पृथिवरी आादिभरुत तत्व” । सांख्यकारिका में ऐसा कहा है। 
ओर वह वुद्धि दर्षण (आदर्श) के समान निर्मल अच्छा है, और उसके चक्षु श्रादि 
बहिरिन्द्रयरूप प्रनाडि का (नाली) से विषय के आकार वाला “घट है पट है' ऐसा 
परिणाम विशेष होता है, उसे ज्ञान तथा वृत्ति ऐसा भी कहा जाता है, उक्त स्वच्छ 
बुद्धि रूप तत्व में वर्तमान ज्ञान से चेतन आत्मा का भेद ज्ञान न होने के कारण, "मैं 
जानता हूँ ऐसा जो विशेष अभिमान होता है, वही उपलब्धि कहलाती है। माला, 
चन्दन इत्यादि विषयों के सन्निकर्ष से बहिरिन्द्रिय रूप नाली के द्वारा ही सुख, 
तथा दुःख के आधार वाला जो विशेष परिणाम होता है उसे प्रत्यय कहते हैं । 
अतएव ज्ञान सुख दु:ख इच्छा, ट्वेष प्रयत्न, संस्कार, धर्म तथा श्रधर्म यह सम्पूर्ण ही 
बुद्धि के विशेष परिणाम हैं जो सुक्ष्म रूप से प्रकृति में ही रहते हुए अवस्था विशेष 
में प्रगट होते हैं तथा तिरोभूत (अप्रगट) रहते हैं। 


बुद्धिददाथेविमश: ..... ४४९ कह 


णतिभेदों घट इति पट इत्याद्याकारस्तज्ज्ञानं वृत्तिरिति चाख्यायते, स्वच्छायां 
 बुद्धो वत्तमानेन ज्ञानेन चैतन्यस्थ पुरुषस्य भेदाग्रहादहं जानामीति योडमिमान- 
विशेष: संवोपलब्धि: | ख्रक्चन्दनादिविषयसन्निकर्षादिन्द्रियप्रणाडिकयेव सुख- 
दुःखाद्याकारों बुद्धेरेव यः परिणामविशेषः स प्रत्ययः। अतएब ज्ञानसुखदुः- 
खेच्छाद्रपप्रयत्नसंस्कारधमोधमा: सबब एव बुद्धे: परिणामविशेषा: सूक्ष्ममात्रया 
प्रकृतावेव बत्तमाना अवस्थाभेदादाबिभवन्ति तिरोभवन्ति च । पुरुषस्तु पुष्क- 
रपलाशबन्नि्ेप: प्रतिबिम्बते पर बुद्धाविति?--यन्मन्यन्ते तदनेन पय्योयामि- 
धानसूचितप्रमाणेन निराक्रियते | तथाहि-बुद्धिशब्दो यदि बुद्धबतेडनयेति कर्‌- 
णव्युत्यन्नस्ताा मन एव तत्पय्येवस्थति । न च मनः प्रत्यक्षम्‌ , बुद्धिसत्वहं बुद्ध 
इति प्रत्यक्षवेद्ेब । न॒चान्तःकरणस्य ज्ञानादयो धर्मा, कठृधमंत्वेनेब तेपां 
सिद्ठेट, भवति हि अहं जाने अहं प्रत्येमि अहमुपलछभे इत्यहन्त्वसामानाधिकर- 


ण्येन प्रतिभासः। अभिमानो5साविति चेत्‌ ताक्त्विकत्वे बाधकाभावात्‌। 
पुरुषस्यागन्तुकध मो नाधारत्वं कूटस्थत्वं तदेव बाधकमिति चेन्न, आगन्तुस्धमो- 
घारत्वेडप नित्यत्वसम्भवात्‌ , नहि धर्मों धर्मश्रेत्येक तत्त्वं येन धर्मोत्पादबि- 
नाशावेव धम्टत्पादविनाशीं स्यातामू। तथाच य एवं चेतयते स एव बुद्धथते . 


जानात्युपलभते प्रत्येति चेति नार्थोन्‍तरकल्पना युक्तति दिकू ॥ १ ॥ 


किन्तु पुरुष (आत्मा) कमल के पत्र के समान निरलेप (लेपरहित) कैबल बुद्ध ः 


में प्रतिबिम्दित ( छाया देनेवाला ) होता है-- ऐसा जो सांख्यदाशंनिक मानते हैं, 


वह इस पर्याय के कथन से सूचित प्रमाण से खण्डित हो जाता है। वह इस प्रकार 
की--यह बुद्धिबुडयते-शब्द यदि जाना जाता है, इस प्रकार करण की विवक्षा से 
व्याकरण द्वारा सिद्ध है तो वह मन ही रूप में पयंवसित ( निश्चित ) होता है। 
और वह मन प्रत्यक्ष नहीं है, और बुद्धि तो “मैं जानता हूं इस प्रत्यक्ष ज्ञान से ही 
जानी जाती है। और ज्ञान सुख आदि अन्त:करण के धर्म भी नहीं हैं, क्‍योंकि 
उनकी आत्मारूप कर्ता के धर्म रूप से ही सिद्धि होती है, कारण यह है कि मैं जानता 
हूँ, मैं निश्चय करता हूं, मैं प्राप्त करता हूँ इस प्रकार 'अ्रहंत्व' के आधार में ही 
जञानादि-गुणों का प्रतिभास (प्रकाश) होता है । यदि इसे आभिमानिक ( गोण) कहो 
तो, यथार्थ मानने में कोई बाधक नहीं है। यदि क्षात्मा में आगन्तुक (आनेवाछे) 
धर्मों की आधारता न होना ही कटस्थता (निविकारता) होती है, वही बाधक है 
ऐसा कहो तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि आगन्तुक ( अस्वाभाविक ) धर्मों का 
आश्रय मानने पर भी नित्यता हो सकती है, कारण यह कि धर्मं तथा धर्मी यह एक 
ही तत्त्व नहीं है, जिससे धर्म की उत्पत्ति तथा विनाश ही धर्मी की उत्पत्ति तथा 
विनाश होंगे । ऐसा होने से जो आत्मा ही चेतयते ( चेतनाश्रय है ) वही बुध्यते 
(जानता है) उपलभते (प्राप्त करता है) प्रत्येति (निश्चय करता है) । इस प्रकार 
२९ बै० क्‍ 


४५० वैशेषिकसूत्रो पस्कार:ः 


तब ज्ञानं द्विविधं-विद्या चाविद्या च। विद्या चतुर्विधा प्रत्यक्षलेज्ञिकस्ट- 
त्यापलक्षणा | अविशाडपि चतुर्विधा संशयविपय्ययस्वप्नानध्यवसायलक्षणा । 
तत्र यल्लेड्रिक तदनिन्द्रियजम , कुत एतद्त्याह-- 
तत्रात्मा मनइचाप्रत्यक्षे ॥ २ ॥ 
आत्माउनच्र परमात्मा स्वात्मा वा, स्वात्मन मानसस्यथ काचित्काहम्प्रत्यय- 
स्थाहं गोरः कृशो महाबाहुरित्यादिग्रत्ययवतिरस्कृतत्वात्‌ स्वात्मनो अप्यप्रत्यक्ष- 
तोक्ता | चकारादाकाशकालदिशां वायोः परमाणूनाअच द्रव्याणामुपग्रह: | 


८ 


उसको छोड़कर बुद्धि-प्रकृति आदि पदार्थान्तर ( दूसरे पदार्थ ) को कल्पना करना 
संगत नहीं है--यह सांख्यमत निराकरण की रीति है ॥ १॥। 

और वह ज्ञान विद्या और अविद्या इस भेद से दो प्रकार है। (जिसमें विशेष्य 
में अवर्तमान विशेषणरहित ज्ञान को विद्या कहते हैं। तथा मिथ्याज्ञान को अविद्या 
कहते हैं | ) जिसमें प्रत्यक्ष (१), लेज्धिक (२), स्मृति (३), तथा भ्रा्षश्ञान (४) 
इस भेद से विद्या चार प्रकार की है। तथा संशय ( १ ), जिपयंय ( २ ), 
स्वप्न ( ३ ), अनध्यवसाय ( ४ ) अनिश्चयरूप ज्ञान ऐसी चार प्रकार की 
अविद्या भी है। उसमें जो लेज्धिकज्ञान होता है वह इन्द्रियजन्य नहीं होता 
है। प्रत्यक्ष शब्द से संस्कार तथा योगजन्य धर्म से रहित इन्द्रिय संनिकर्ष से 
उत्पन्न ज्ञान लेना चाहिये | जिससे आपषंज्ञान तथा प्रत्यभिज्ञा का संग्रह न होगा 
तथा स्मृति शब्द से केवल संस्कारजन्य ज्ञान को लेना चाहिये जिससे प्रत्यभिज्ञा 
का ग्रहण न होगा । एवं योगजन्य संनिकर्ष से उत्पन्न ज्ञानरूप आर्षज्ञान यहां विव- 
क्षित है। उक्त लैड्िक ज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं होता, इसमें हेतु की जिज्ञासा निवा- 
रणाथं सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--ततर > उसमें, आत्मा >जीवात्मा, मन: च 5 और मन, अप्रत्यक्षे ८ 
प्रत्यक्ष नहीं होते ॥ २ ॥। 

सावार्थं-इस सूत्र में ज्ञान का विषय आत्मा और मन अप्रत्यक्ष अर्थात्‌ लिज़- 
रहित संगहीत होते हैं । अत: प्रत्यक्ष न होने के कारण लेज्िकज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं 
होता ७ २ ॥। 

उपस्कार--इस सूत्र में आत्मा शब्द का परमात्मा ( लक्षणा दोष के कारण ) 
अथवा अपनी जीवात्मा अथ है। यद्यपि अपने जीवात्मा में कदाचित्‌ होनेवाला 'मैं हूं 
इत्याकारक मानसिकज्ञान प्रत्यक्षरूप होता है तथापि 'मैं गौरवर्ण तथा क्ृश हूं एवं 
मह।भुजावाला हूँ' इत्यादि शरी रविषय में होनेवाले ज्ञान से तिरस्क्ृत होने के कारण 
अपने जीव(त्मा को भी अप्रत्यक्ष है ऐसा सूत्र में कहा है। सूत्र के चकार से आकाश, 
काल तथा दिक्षा इन द्वव्यों में तथा वायु और पृथ्वी आ्रादि परमाणु द्रष्यों का भी संग्रह 
किया गया है। अर्थात्‌ आकाश्ञादि द्रव्य भी प्रत्यक्ष नहीं होते हैं यह सूचित होता है | 


प्रत्यक्षविभाग: क्‍ ४५१ 


इन्द्रियज्ममपि ट्विविधं-स्वज्ञीयमसवज्ञीयव्न्च । सर्वज्ञीयं--योगजधमंल- 
क्षणया प्रत्यासत्त्या तत्तत्पदा्थसा थज्ञानं, तथाहि परमाणवः प्रसक्ता: प्रमेयत्वा- 
द्भिधेयत्वात्‌ सत्त्वात्‌। सामग्री विरहात्‌ कथमेवं मह्स्‍्त्वस्थापि प्रत्यक्ष प्रति कार- 
णत्वात्‌ न च परमाणवों महान्तः, रूपवत्त्वस्यापि चाह्षुषप्रत्यक्षकारणत्वात्‌ , न 
च दि्गादयो रूपवन्त इति चेन्न, योगजधसंसहकारिणा मनसैच तत्सम्भवात्‌, 
तदुपग्रहाबच्क्षुरादिना वा, अचिन्त्यप्रभावो हि योगजों धर्मो न सहकायेन्तरम- 
पेक्षते ।विवादाध्यासितः पुरुषो न सर्वज्ञः पुरुषत्वादहमिव”? इत्यादि तु प्रा 
भाकरो न सोमांसाभिज्ञः पुरुपत्वादहमिव”” इत्याद्विद्विपक्षबाघकतक शन्यत्वा- 
दग्ययो जकम्‌ । 

असवज्ञीयव्ग्च प्रत्यक्ष द्विविधं-सविकल्पक॑ निर्विकल्पकव्म्च । 


' "का ० 3. 


आधी: 


चार प्रकार की विद्याओं में से प्रत्यक्ष नाम की विद्या भी सर्वज्ञ ( सब जानने 
वाले ईश्वर तथा योगियों का) तथा असवज्ञ (सम्पूर्ण न जाननेवाले) जीवात्माओं का 
इस प्रकार दो प्रकार का है। उच दोनों में से सर्वश्ञ ( ईश्वर योगी ) आदिकों का 
प्रत्यक्ष योगाभ्यास से उत्पन्न धर्रूप प्रत्यासत्ति ( संनिकर्ष ) से उन २ पदार्थों के 
समृह के ज्ञान को कहते हैं, वह इस प्रकार है कि--पररमाणा प्रसक्तन्न परस्पर संयोग 
वाले हैं, ( यह भाष॑ज्ञान का आकार है ) प्रमेय ( ज्ञानविषय ) होने से, अभिधेय 
(दाब्दवाच्य ) होने से अथवा सत्ताजाति वाले होने से ऐसे अनुमानों से परमाणु आदि 
योगी प्रत्यक्ष के विषय हैं यह सिद्ध होता है। यदि प्रत्यक्ष की सामग्री के न होने से 
परमाणु आदि का प्रत्यक्ष योगियों को कंसे होगा ? क्योंकि प्रत्यक्ष में महत्परिमाण भी 
कारण है, ओर परमाणुओं में महत्परिमाण है नहीं, तथा रूपाधारता भी चाक्षुष प्र- 
त्यक्ष में कारण होने से दिशा आदि द्रब्योंमें रूप न होने के कारण उनका भी योगियों 
को प्रत्यक्ष कंसे होगा ? ऐसी शंका पूर्वपक्षी करे तो, यह नहीं हो सकता, क्योंकि 
योगाभ्यास से उत्पन्न धर्म को सहायता से मानसप्रत्यक्ष, श्रथवा उक्त धर्म की सहा- 
यता से चक्षु आदि इन्द्रियों से परमाणु तथा दिशा आदि द्रव्यों का योगियों को 
प्रत्यक्ष हो सकता है, क्योंकि योगाभ्यासजन्य धर्म का सामथ्यं अचिन्त्य ( अविचार- 
णीय) है, अतः वह दूसरे सहायक कारण की अपेक्षा नहीं रखता। यदि “विवाद 
का आधार योगिरूप पुरुष, सवज्ञाता नहीं है, पुरुष होने से, मेरे समाच इस अनुमान 
से योगिपुरुषों में सवेज्ता के अभाव की सिद्धि प्राभाकर मीमांसक करे, तो प्राभाकर 
भी, मीमांसादर्शन का ज्ञाता नहीं है, पुरुष होने से, मेरे समान इत्यादि अनुमान के 
समान विपक्ष में बाध करनेवाले तक से रहित होने के कारण मीमांसक का अनुमान 
अप्रयोजक (योगियों में सर्वेज्ता के अभाव का साधक नहीं हो सकता ) है। 

सब न जाननेवाले जीबात्माओं का दूसरा प्रत्यक्ष भी सविकल्पक और निवि- 
'कल्पक भेद से दो प्रकार का है। किन्तु संविकल्पक नामक प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं होता 


४५२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


सविकल्पक ज्ञान न प्रमाणमिति कीत्तिदिड्नागादयः | तथाहि-अभिलाप- 
संसर्गयोग्यप्रतिभासं हि तत्‌ , न ह्ममिलापेन नाम्ना सम्भवत्यथंस्थ सम्बन्धो 
येन घट इति पट इति वा नामानगरख्ितः प्रत्ययः स्यात्‌ । न च जात्यादि पर- 
माथसत , थेन तद्गशिष्ट्यं विषयेषु इन्द्रियेण गृह्मत । न च सतः स्वलक्षणस्या- 
सता सम्बन्धः सम्भवति, न चासन इन्द्रियगोचरः, तस्मादिन्द्रियेणालोचनं 
यते आलोचनमहिम्ना च सविकल्पकमुत्पद्यमान ततन्नाथ ग्रवत्तयत््‌ प्रत्यक्ष- 
मिति चोच्यते इति | 
तन्नतदनुपपन्नम , अभिलापसंसगयोग्यप्रतिभासञ्च भवेत्‌ प्रमाणखन्द्रियार्थे- 
सन्निकपजन्यं स्यादिति सन्दिग्धव्यतिरेकित्वम्‌ | नामवेशिष्टयब्च चाह्षुपज्ञाने 


ऐसा दीति, दिड्लनाग इत्यादि जन तथा बौद्ध दाशंनिकों का मत है, अतएव उन्होंने 
'क्ल्पनापोढ '>-कल्पना से रहित, अभान्तं-श्रम रहित, प्रत्यक्षंनप्रत्यक्ष प्रमाण होता 
है, निविकल्पक 5 निविकल्पक नाम का विकल्प ८ सविकल्पक ज्ञान, वस्तुनिर्भासासंभ- 
वात्रक्षण विनाश होने के कारण पदार्थ का प्रकाशक न होने से, असंवादातृब्अय- 
थार्थ होने से, उपक्लवःब्अप्रमाण है। अर्थात्‌ वस्तु स्वरूप के प्रकाश से असम्बद्ध 
विषय में उत्पन्न होने के कारण सविकल्पक प्रत्यक्ष भ्रम है यह कारिका का सारांश 
अथ है यही हशंकरमिश्र ने पूर्वपक्षिमत के विवरण में 'तथाहि' यहां से कहा है । 
ऐसा उनके प्रमाण ग्रन्थों में वचन प्रमाण माना गया है। वह इस प्रकार है कि वह 
सविकल्पक ज्ञान शब्द सम्बन्ध के योग्यता से प्रकाशित होता है, किन्तु अभिलाप 
( संज्ञा ) अर्थात्‌ नाम से पदार्थ का सम्बन्ध नहीं हो सकता, जिससे यह घट है 
अथवा यह पट है इस प्रकार नाम (शब्द) से सम्बद्ध क्षणविनाशी अर्थ (वस्तु) का 
ज्ञान होगा। जाति आदि भी वास्तविक नहीं हैं, जिससे उनका वेशिष्टय 
( जाति की आधारता ) विषय (पदार्थों) में इन्द्रिय से गृहोत होगा । स्वस्वरूप सत्‌ 
पदार्थ का असत्‌ जाति आदिकों के साथ सम्बन्ध भी नहीं हो सकता, और न असत्‌ 
पदार्थ इन्द्रियों का विषय हो सकता है, इस कारण इन्द्रिय से वस्तु का आलोचन 
( केवल ग्रहण ) ज्ञान होता है, और आलोचन ( ग्रहण ) ज्ञान के सामर्थ्य से ही 
उत्पन्त होने वाला सविकल्पक ज्ञान उस विषय में मनुष्य को प्रदृत्त करता हुआ 
सविकल्पक ज्ञान भी प्रत्यक्ष ऐसा कहा जाता है । 


(उक्त बौद्धांदि मत का खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--वह यह 
बौद्धादि मत असंगत है, क्‍योंकि छाब्द के सम्बन्ध से प्रकाशित होने की योग्यता भी 
हो सकती है तथा इन्द्रिय भौर पदार्थ के संनिकर्ष से उत्पन्न होने से सविकल्पक भी 
प्रमाण हो सकता हैं, श्रतः पृव॑पक्षी का हेतु सन्दिग्ध व्यतिरेकि नामक दुष्ट हेतु है । 
(अर्थात्‌ सविकल्पक भी छाब्द सम्बन्ध से प्रकाशित होने की योग्यता रखता हुआ 


निविकल्पकप्रत्यक्षसाधनम 2५३ 


सम्भवत्येब, सुरभिचन्दनमितिवदुपनोतभानसम्भवात्‌ | यद्वा संज्ञाबेशिष्र्य॑ 
प्रत्यक्षज्ञानेन भासते संज्ञाया: स्मरणमात्रम्‌ , स्मतेव सा अर्थंव्याबर्त्तिका, 
अभावज्ञाने प्रतियोगिस्मरणवत्‌ । जात्यादिकब्च वस्तुभूत॑ साधितमेबातः 
सविकल्पकमपोन्द्रियाथसन्निकर्पजत्वात प्रत्यक्षम | ननु निविकल्पक न व्यव- 
हारप्रधतक न वा व्यवहारविषय इति किन्तत्र ;माणमिति चेत्‌, सबिछल्पक- 
मेव ! तद्धि विशिशकज्ञानम्‌ , न च विशेषणज्ञानमन्तरेग तदुत्पद्मने, विशिष्टक्ाने 
हि विशेषणज्ञानविशेष्येन्द्रियस ्लिकषतदुभयासंसर्गाग्रहस्य कारणत्वावधारणात) 
यत्र यथा ज्ञान यत्कारणकब्न्च तद्विशद्यितुमाह्‌ - 


' 7५७ छ० + 7० #टक> « बढ मा पवामक 08-म्यादमकियाा७ ५५ 3.० ६० करार ५ का" 


भी इन्द्रिय तथा अर्थ के सनिकर्ष से उत्पन्न होता हुआ प्रमाण हो जाथगा । इस 
कारण बोद्ध के कहा हुआ सविकल्पक का अप्रामाण्य एक में प्रामाण्य के साथ वर्तमान 
इन्द्रिय संनिकष जन्यता से सन्दिग्ध है, अत: सविकल्पक में अप्रामाण्य का निश्चय 
नहीं हो सकता )। (बौद्धोक्त बाधक का निवारण करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )- 
चाक्षुष प्रत्यक्षज्ञान में नाम (संज्ञा) का वेशिष्टच ( शब्दयुक्तता) तो हो ही उकती 
है, क्योंकि पूर्व में सुगन्धता न होने के पश्चात्‌ चन्दन काष्ठ को देखकर 'यह सुग- 
न्धि चन्दन है. ऐसा कालान्‍्तर में ज्ञानरू्प संनिकर्ष से जिस प्रकार मानसप्रत्यक्ष 
होता है उसी प्रकार प्रकृत में भी सबविकल्पक प्रत्यक्ष में शब्द का सम्बन्ध होने से 
कोई बाघक नहीं है। (यदि ऐसा है तो नाम के न जानने की अवस्था में इन्द्रिय 
संनिकर्ष रहने पर भी प्रत्यक्ष न होगा। इस शंका के समाधानार्थ शंकरमिश्र 
दूसरी प्रकार से सविकल्पक में नाम का सम्बन्ध सिद्ध करते हुए कहते हैं कि )-- 
अथवा प्रत्यक्ष ज्ञान में नाम ( शब्द ) युक्तता प्रकाशित नहीं होती, किन्तु नाम 
(वाचक शब्द )का केवल स्मरण होता है । और स्मरण मात्र से वह दूसरे पदार्थ को 
हटा देती है, जिस प्रकार अभाव के ज्ञान में प्रतियोगी का स्मरण दूसरे अभाव को 
हटा देता है। जाति आदि भी जिस प्रकार भावरूप द्रव्यादिकों से भिन्न पदार्थ है 
यह पूर्वग्रंथ में सिद्ध कर चुके ही हैं, अत: सविकल्पक प्रत्यक्ष भी इन्द्रिय तथा अर्थ 
के संनिकर्ष से उत्पन्न होने के कारण प्रमाण है यह सिद्ध होता है। यदि निवि- 
कल्पक प्रत्यक्ष व्यवहार की प्रवृत्ति नहीं कराता अथवा व्यवहार का विषय नहीं 
होता इसमें क्‍या प्रमाण, ऐसा प्ूवंपक्षी कहे तो सविकल्पक ही इसमें प्रमाण है, 
क्योंकि विशिष्ट ज्ञानरूप सविकल्पक ज्ञान होता है, और वह विशिष्टज्ञान विशेषण 
ज्ञान के बिना उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि विशिष्ट ज्ञान में विशेषण का ज्ञान, 
विशेष्य का इन्द्रिय से संनिकर्ष तथा विशेषण और विदेष्य का परस्पर में असम्बन्ध 
का अज्ञान कारण होता है ॥ २ ॥ 

जिस ग्रुणादि पदार्थ में जिस प्रकार ज्ञान होता है तथा जिस कारण से होता है 
उसे स्पष्ट करने के लिए सुत्रकार कहते हैं-- 


४५४७ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


क्वाननिदेशे ज्ञाननिष्पत्तिविधिरुक्त: ॥ ३॥ 
ज्ञानान्तरान्निदें्टव्यं यत्मकारक यद्विषयक यद्धमेक तत्रन ज्ञाननिर्देशे कत्तव्ये 


ज्ञानस्य निष्पत्तिविधिरुत्पत्तिप्रकार उक्त:-उच्यते इत्यथेः। आदिकमणि क्तवि- 
धानात्‌ ॥ ३ ॥ 
कीदशो निष्पत्तिविधिस्तमाह-- 
गुणकमंस्‌ सन्निकृष्टेषु ज्ञाननिष्पत्तेद्रेंव्यं कारणम्‌ ॥४॥ 


गुणेषु रूपादिषु कमेसु चोस्क्षेपणादिषु यज्ज्ञानं निष्पद्मते तत्र द्रव्य कारण 
योग्यद्रव्यनिष्ठमेव तद॒भयं ग्रह्मत इति द्रव्ययोग्यतेव तत्र तन्त्रमू, सन्निकषश्च 


पद्पदाथ--ज्ञाननिर्देशे > विशेष ज्ञान की विधि को कहने के लिये, ज्ञाननिष्पत्ति- 
विधि: 5 ज्ञान की उत्पत्ति का प्रकार, उक्त:ल्‍कहा गया ॥ ३॥। 

भावार्थे--किसी विशेषरूप से विषय, विशेषण तथा सम्बन्ध को विषय करने 
वाले ज्ञान का निरूपण करने के लिए ज्ञान के उर्त्पत्ति का प्रकार कहा जाता 
है।। ३ ॥। द 

उपस्कार--एक दूसरे ज्ञान से निर्देश ( निरूपण ) के योग्य तथा जिस प्रकार 
( विशेषण ) वाला एवं जिस धर्म को लेकर जिस विषय में जो ज्ञान होता है उसमे 
ज्ञान का निर्देश करने के लिये ज्ञान के निष्पत्ति ( उत्पत्ति ) का विधि ( प्रकार ) 
'तक्त:' उच्यते अर्थात्‌ कहा जाता है यह सूत्र का अथं है, क्योंकि आदि कम में 
'क्त' प्रत्यय होने का व्याकरण में विधान है।॥। हे ॥ 

वह ज्ञान की उत्पत्ति का विधि किस प्रकार है यह सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थे--गुणकमंसुन्गुण तथा कमंपदार्थों में, सस्निक्ृष्टेषु जो इन्द्रिय से 
संनिक्ृृष्ट द्रव्यों में वतमान हों, ज्ञाननिष्पत्ते: 5 ज्ञान के उत्पत्ति का, द्रव्य > द्रब्य 
पदार्थ, कारणं ८ कारण है ॥ ४ ॥। 

भावाथ--इन्द्रियों से परम्परा सम्बन्ध से संनिकृष्ट रूपादिगुण तथा उत्क्षेप- 
णादि कर्मों का जो प्रत्यक्षरूप ज्ञान होता है उससे उन गुण तथा कर्मों के आश्वित 
द्रव्यों में प्रत्यक्ष होने की योग्यता होना ही तनन्‍त्र ( प्रयोजक ) है, अर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
योग्य द्रब्यों में वर्तमान गुण तथा क्रिया के प्रत्यक्षरूप ज्ञान की उत्पत्ति में प्रत्यक्ष 
योग्य द्रव्य कारण हैं ।। ४ ॥। 

उपस्कार--रूप आदि गुण, तथा उत्क्षेपण आदि क्रियाओं का जो ज्ञान उत्पन्न 
होता है उसमें द्रव्य कारण है, प्रत्यक्ष योग्य द्वव्यों में वतमान ही गुण तथा क्रिया का 
ग्रहण होता है। इस कारण द्रव्य की प्रत्यक्ष होने की योग्यता ही द्रव्य में वतंमान 

गुण तथा क्रिया के प्रत्यक्ष होने में प्रयोजक है, किन्तु उन गुण तथा कर्मों का संनिकर्ष 


प्रत्यक्षजनकसन्निकषनिरूपणम्‌ छ्ण्५्‌ 


तेषां दृव्यधटित एव, संयुक्तस मबायेन तेषां ग्रहणात्‌। यद्यपि विषक्तचम्पकाबय- 
बकपू रभागानामयोग्यानां गन्धो गृह्मयते, तथापि सन्निकषंघटक॑ तत्रायोग्यमपि 
द्रव्यमेव । यद्यपि शब्दग्रदे द्रव्ययोग्यता न तन्‍त्रं, तथापि तत्रेव समवेतः शब्दों 
ग़ृह्मत इति तदेव तन्त्रम। नन्वदष्टसन्निर्षेकल्पना कुत्तः क्रियते इति चेल्न, 
ज्ञाननिष्पत्त:, कार्य्यण हि कारणमवश्यं कल्पनीयमिति भावः ॥«॥ 

अपर ज्ञाननिष्पत्तिविधिमाह-- 

सामान्यविशेषेष सामानन्‍्यविशेषाभावात्तत एवं ज्ञानम्‌॥ ५॥ 

सामान्य सत्ता तस्थ विशेषा द्रव्यत्वगु णत्वकम त्वानि एवमेतेषामपि सामा- 

न्‍्यानां विशेषाः प्रथिवीत्वादिरूपत्वाद्युतक्षेपणत्वादीनि | तत्र द्रव्यगतानां सा- 


द्रव्य को लेकर ही होता है, क्‍योंकि चक्षु आदि इन्द्रियों से संयुक्त द्वव्यों में गुण तथा 
क्रिया समवायसम्बन्ध से गृहीत होते हैं । यद्यपि प्रत्यक्ष के अयोग्य कर्पूर के भागों 
को (जो चम्पा पुष्प के अवयवों से सम्बद्ध होने के कारण प्रत्यक्ष नहीं होते) सुगन्ध 
का ग्रहण होता है, *थापि उसमें भी प्राण इन्द्रिय से संनिकर्ष के घटक ( योजक ) 
वहां भी प्रत्यक्ष के अयोग्य द्रव्य ही होते हैं । यद्यथि शब्द ग्रुण के ग्रहण होने से उसके 
आधार आकाशद्रव्य में प्रत्यक्ष की योग्यता तो तनन्‍्त्र ( कारण ) नहीं है ( क्योंकि 
आकाश का प्रत्यक्ष नहीं होता), तथापि उस आकाश में समवेत शब्द का ही ग्रहण 
होता है। इस कारण वही प्रयोजक है। 'इस प्रकार न दिखाई पड़नेवाले संनिक् 
की कल्पना क्‍यों किया जाय ?' इस शंका का यह उत्तर है कि ज्ञान होता है इस 
कारण संनिकष मानना आवश्यक हैं, क्योंकि कार्य होने से कारण शभ्रवद्य मानना 
होगा यह सूत्र का आशय है ॥| ४ ।। 

दूसरे ज्ञान के निष्पत्ति का प्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--सामान्य विशेषेष --द्रव्यत्वगुणत्व आदि सामान्य विशेषों में, सामा- 
न्यविशेषाभावात्‌ > दूसरे सामान्य विशेषों के न होने के कारण, ततः एवं 5 उसी 
(प्रत्यक्ष योग्य आधारविशेष ) से, ज्ञानं ज्ञान होता है॥ ५ ॥ 

भावाथे-्रव्यत्व गुणत्व आदि सामान्य के विशेषों में अनवस्था के भय के 
कारण दूसरे सामानन्‍्यविशेष न होने से प्रत्यक्ष योग्य आधारद्रव्य में रहने से ही सम्पूर्ण 
इन्द्रियों से ज्ञान होता है ॥॥ ५ ॥। 

उपस्कार--सामान्य नाम सत्ता जाति, उसके द्रव्यत्व, ग्ुणत्व तथा कर्मत्व ये 
विशेष है, इसी प्रकार इन द्रव्यत्वादि सामान्यों के भी पृथिवीत्व, रूपत्व, उत्क्षेपणत्व 
ये विशेष हैं। उनमें से द्वव्यों में वतंमान द्रव्यत्वादि सामान्यों का उसी ही प्रत्यक्ष- 
योग्य द्रव्यरूप आश्रय के विशेष से ही सम्पूर्ण इन्द्रियों से ज्ञान होता है। और उसी 
प्रत्यक्षयोग्य द्रव्यरूप श्राश्नय के कारण होनेवाले संयुक्त समवायसम्धन्ध से गुण तथा 


है द 0 ..वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


.. आान्‍्यानां तत एव योग्याश्रयविशेषादेव तन्निबन्धनाञ् सयुक्तसमवायात्‌ गुण- 


.... -कमंगतानामपि सामान्यानां तत एवं योग्याश्रयादेव तन्निबन्धनाब संयुक्तस- 
.._ .. मवेतसमवायात्‌ समवेतसमवायाश्व. सावेन्द्रियं ज्ञानम्‌ ,-गुणत्वे च संयुक्तस 
- मवेतसमवायात्‌ , शब्दत्वकत्वादों समवेतसमवायात्‌ | सत्ताया: संयुक्त- 


समवायात्‌ संयुक्तसमवेतसमवबायात्‌ समवेतसमवायाच्च साब रिद्रयं ज्ञानम्‌ | 
गुणत्वे च संयुक्तसमवायः समवायश्र न प्रत्यासत्तिरिंति। ननु तत एव स्वाश्र- 
यसन्निका देवेत्यवधारणानुपपत्ति:, यतः सामानन्‍्ये विशेषेषु च प्रथ्िवीत्वादिषु 
सामान्यविशेषान्तरमस्त्येव तत्सन्निभरषोडपि कारणमेवात आइ--सामान्यवि- 
_ शेपाभावादिति। न हि. सामान्यविशेषेषु सामान्यविशेषा वतन्ते, अनवस्था- 
प्रसज्ञात्‌ | तेषां परस्पर भेद्प्रतीति: स्वरूपत एवं, गवेतरावृत्तित्वे सति सकल- 
गोवृत्तित्वलक्षणोपाधिसम्भेदाद्वा । एवं घटत्वादाबपीति ॥ ५ ॥ 


..कर्मपदार्थों में वर्तमान गुणत्व, कर्मंत्व आ्लादि जातियों का ज्ञान भी उसी प्रत्यक्षयोग्य 
आश्रय होने से ही होता है। और उसी से इन्द्रिय संयुक्त द्रव्य में समवायसम्बन्ध से 
वर्तमान रूपादि गुणों में समवेत रूपत्वादि सामान्यों का भी सम्पूर्ण इन्द्रियों से ज्ञान 
मुख्य आश्रय द्रव्य के प्रत्यक्ष योग्य होने से ही होता है। ( इसी का आगे विवरण 
शंक रमिश्र करते हैं )--इन्द्रियसंयुक्तद्रव्य में समवेत रूपादिगुणों में समवायसम्बन्ध 
से गुणत्व जाति का ग्रहण होता है, और शब्द में वतंमान छाब्दत्व सामान्य, एवं “क- 
. छब्दत्व' आदि विशेष जातियों को भी श्रोत्ररूप आकाश में समवायसम्बन्ध से वर्ते- 
मान दाब्द में समवायसम्बन्ध से रहने के कारण समवेतसमवाय से शछब्दत्वादि 
. जातियों का ज्ञान होता है। भौर सत्ता जाति को तो इन्द्रियसंयुक्त घटादि द्रब्यों में 
समवायसम्बन्ध से तथा इन्द्रियसंयुक्त घट में समवेतरूप में सत्ता जाति का समवाय 
होने से संयुक्त समवेत समवाय से, एवं श्रोत्र में समवेत छाब्द में सत्ता जाति का 
समवेत समवायसम्बन्ध से, इस प्रकार सम्पूर्ण इन्द्रियों से ज्ञान होता है। गुणत्व 
जाति के ज्ञान में संयुक्ततमवाय तथा केवल समवाय ये दोनों संनिकर्ष ( सम्बन्ध ) 
नहीं होते । यदि उसी से अर्थात्‌ श्रपने आश्रय के संनिकर्ष से ही ज्ञान होता है यह 
अवधारण (निश्चय) नहीं हो सकता, क्योंकि एक सामान्य में तथा पुृथिवीत्व आदि 
विशेषों में भी दूसरे सामान्य तथा विशेष वतंमान हैं, अतः उनको संनिकर्ष भी 
कारण होगा । इस शंका के समाधान के लिये सूत्रकार ने--सामान्यविशेषाभावातु 
सामान्‍्यविदेष न होने से, यह हेतु दिया है, जिसका यह अथे है कि एक सामान्य 
विशेषों में दूसरे सामान्यविशेष नहीं रहते, क्योंकि ऐसा न मानने से अनवस्था दोष 
हो जायगा। अतः उन सामान्यविशेषों का परस्पर भेदज्नान उनके स्वरूप से ही होता 
है। अथवा गौ से भिन्न में न रहते हुए सम्पूर्ण गोओं में वत॑मान होना रूप जाति भिन्न 


सामान्यविशेषापेक्षज्ञानस ४५७ 


ननु सामान्यविंशेषेषु सामान्यविशेषाभावाद्यथा तन्निरपेक्षमेव ज्ञानं तथा 

द्रव्यगुणकमेस्वपि कि तन्निरपेक्षमेव ? नेत्याह-- 
सामान्यविशेषापेक्षं द्रव्यगुणकमंस ॥ ६ ॥ 

ज्ञानमुत्पयते इति प्रकृतम्‌ | द्रव्यगुणकमसु द्रव्यत्वगुणत्वकमत्वविशिष्टबु- 
द्विस्तावदस्ति, विशिष्टज्ञानज्च विशेष्यविशेषणेन्द्रियसन्निकषोदुत्पद्यते इति 
सामान्यविशेषापेक्षा तत्नावरयकी । भवति डि द्रव्यमिदं गुणो5यं कमंद्मिति 
विशिष्टज्ञानमिति भाव: ।। ६॥ 

तत्‌ कि द्रव्येषपि सामान्यविशेषमात्रापेश्षमेव ज्ञानम्‌ ? अत आह- 

द्रव्ये दरव्यगुणकमपिक्षम्‌ ।। ७ ॥ 


घर्मरूप उपाधि भेद के रहने से गोत्वादिरूप सामान्यविशेषों का ज्ञान हो जायगा। 
इसी प्रकार घटत्व, पटत्व, आदि सामान्यविशेषों में भी जान लेना चाहिये ॥ ५ ॥ 

“एक सामानन्‍्यविशेष में दुसरे सामान्य विशेष के न रहने से जिस प्रकार सामान्य- 
विशेष की अपेक्षा न कर ही ज्ञान होता है, उसी प्रकार द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों 
का भी ज्ञान बिना द्रव्यत्व आदि सामान्यविशेषों की भ्रपेक्षा के क्‍यों न माना जाय” 
इस पृव॑पक्षी की शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थं--सामान्यविशेषापेक्षं > द्रव्यत्व गुणत्व, कमेत्वरूप सामान्‍्यविशेषों की 
अपेक्षा करनेवाला ( ज्ञान होता है ), द्रव्यगुणकर्मसु ८ द्रव्य, ग्रृण तथा कर्म- 
पदार्थों में ॥ ६ ॥। 

भावाथ--विशिष्ट ज्ञान होने के कारण पृथिवी आदि द्रव्य, रूप आदि गुण, 
तथा उत्क्षेपण आदि कर्मपदार्थों में द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कमत्व नामक सामान्‍य 
विशेष की आवश्यकता है, क्योंकि यह द्रव्य है, यह गुण है, यह कम है ऐसा विशिष्ट 
ज्ञान होता है।। ६॥। 

उपस्कार--सूत्र में ज्ञान उत्पन्न होता है यह प्रस्तुत है। द्रव्य, गुण तथा कर्म 
पदार्थों में द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कर्मत्व का विशिष्ट ज्ञान होता है, और यह विशिष्ट 
ज्ञान विशेष्य तथा विशेषण के साथ इन्द्रियों के सम्बन्ध होने से उत्पन्न होता है, इस 
कारण द्रव्यत्वादि सामान्य विशेषों की श्रपेक्षा आवश्यक है। क्योंकि यह 'द्रव्य है, 
यह गुण है, यह कम है, ऐसा विशिष्ट ज्ञान होता है यह सूत्र का भाव है ॥ ६ ॥। 

तो क्या द्रव्य में भी केवल द्रव्यत्वरूप सामान्यविशेष की अपेक्षा से ही ज्ञान 
होता है ? इस प्रश्न के उत्तर में सृत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ-८द्रव्ये > पृथिवी आदि द्वव्यपदार्थ में, द्रव्यगुणकमविक्षंनद्वव्यगुण, 
तथा कम पदार्थों की अपेक्षा से भी ज्ञान होता है । ७ ॥। 

भावाथ--यह्‌ द्रव्य है इस द्रव्यत्व सामान्यविशेष की अपेक्षा करने वाली बृद्धि 


४५८ क्‍ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


ज्ञानमुत्पद्यने इति प्रकृतम्‌। घण्टावान्‌ शुक्छो .गोगच्छतीति ज्ञानम्‌ | तत्र 
द्रव्य घण्टा विशेषणम्‌ , शक्ल इति गुणः, गच्छतीतिं कर्म । तथाच नागृहोत- 
विशेषणा विशिष्टप्रतीतिन वा विशेषणसम्बन्धमन्तरेणेति भवति द्रव्यगुणक- 
मापेक्षेत भावः ॥ ७ ॥ 

तत्‌ कि गुणकमंणोरषि गुण*मपेक्षा ? नेत्याह-- 

गुणकमंसु गुणकर्मामावाद गुणकमपिक्षं न विद्यते ॥ ८ ॥ 

ज्ञानमिति शेषः। गुणे गुणविशिष्ट बुद्धे: कमसु कमंविशिष्टबुद्धेरभावात्‌ 
गुणकर्मपेक्षा न तद्गातबुद्धिः। न हि गुणे गुणों, न वा कमंसु कम, येन तत्र 
विशेषणत्वेन भासेतेति भावः ॥ ८ ॥ 


के समान यह घंटावाली इवेत गौ जा रही है” इत्यादि घंटारूप द्रव्य, शुक्ल वर्ण- 
रूप गुण तथा गमनरूप क्रिया को भी लेकर ज्ञान होता है अतः द्रव्य ज्ञान में 
सामान्यविशेष के समान द्रव्य, गुण तथा कर्म की भी अपेक्षा से ज्ञान होता है। 

उपस्कार--इस सूत्र में ज्ञान उत्पन्न होता है, यह प्रस्तुत है। ( अर्थात्‌ द्रव्य में 
द्रव्य गुण तथा कम की अपेक्षा से ज्ञान होता है ऐसा अथ जानना) । क्योंकि यह 
घंटा वाली श्वेत वर्ण की गाय गमन कर रही है' ऐसा ज्ञान होता है । इसमें घंटारूप 
द्रव्य गौ में विशेषण है, शुक्लरूप गुण तथा गमन करती है इसमें गमन क्रिया भी 
गौ में विशेषण है । ऐसा होने से विशेषण के ज्ञान के बिना विशिष्ट ज्ञान नहीं होता 
अथवा विशेषण के सम्बन्ध के बिना नहीं होता । इस कारण सामान्यविशेष के समान 
द्रव्य, गुण तथा कम की भी अपेक्षा होती है यह सुत्र का आशय है ७ ।। 

तो क्‍या द्रव्य के समान गुण तथा कम के ज्ञान में भी गुण और कर्म की 
अपेक्षा होती है ? इस प्रश्न के उत्तर में सुृत्रकार कहते हैं, नहीं-- 

पदपदार्थ--गुणकमंसु गुण और कमंपदार्थों में, ग्रुणकर्माभावात्‌ गुण 
तथा कम के न रहने से, गुणकमपिक्ष >ग्रुण ्लोर कर्म की अपेक्षा करने वाला, न 
विद्यते > ज्ञान नहीं होता है।। ८ ॥। 

भावाथ--गुण में गुणविशिष्ट . ज्ञान तथा कर्म में कमंविशिष्ट ज्ञान के न 
होने से गुण तथा कम पदार्थ में ग्रण तथा कम की अपेक्षा रखनेवाला ज्ञान 
नहीं होता ॥ ८ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित 'ज्ञानं! इस पद का होष भाग पूर्ण करना । गुण- 
पदार्थ में ग्रुणविशिष्ट ज्ञान के तथा कमंपदाथ में. कमंविशिष्ट ज्ञान के न होने 
के कारण गुण तथा कमंपदार्थ में गुण तथा कर्म की अपेक्षा रखनेवाली बुद्धि नहीं 
होती, क्योंकि गुण में गुण, अथवा कमंपदार्थ में कम॑ नहीं रहता, जिससे विशेषण- 
रूप से गुण तथा कर्म का भान (ज्ञान) हो यह घुत्र का आहश्यय है ॥ ८ ॥। 


विशिष्टप्रमाया विशेषणादिजत्वम्‌ ४५९ 


ननु गुणक्र्मणोः स्फुरणाद गुणबुद्धी कमेबुद्धो च क्थ न गुणकम पिक्षेत्या- 
शढ्य प्रकरणान्तरमारभते-- 


समवायिन: उवेत्याच्छवेत्यबुद्धेश्च व्वेते बुद्धिस्ते एते काथ्यंकारणभूते ॥ 


समवायिन इत्यभिधानात्‌ सम्बन्धस्य कारणतामाहद, तथांच गुणे गुणसम- 
बायाभावात्‌ कमंस कर्मसमवायाभावाच्च न॒तत्तज्ज्ञाने गुणकर्मापेक्षा विशे- 
पणत्वेन विशेष्यत्वेन त्वस्त्येष । एबच्च ब्वेतः शह्नः इत्यादिप्रतीती श्वेत्यसम- 
वायस्य इवेत्यगुणस्य इवैत्यविशेषणज्ञानस्थ च कारणत्वमित्युक्तम्‌ ; तथा च वि- 
शेषणसम्बन्धविशेषणतज्ज्ञानानां विशिष्टप्रत्यक्षप्रमां प्रति कारणत्वमिति, तेन 
पूर्वोक्त सब सिध्यति ॥ ९॥ द 

नमनु यथा घण्टावानित्यत्र द्रव्यापेक्षं द्रव्यज्ञानमू , तथा$्यं स्तम्भ: अय॑ 

“गुण तथा क्रिया का स्फुरण (ज्ञान) होने से गुण के ज्ञान में तथा कम के ज्ञान 
में भी गुण तथा कम की अपेक्षा क्यों न होगी ?' इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार 
दूसरा प्रकरण प्रारम्भ करते हैं-- 


पद्पदार्थ--समवायिन: 5 समवायसम्बन्ध से वर्तमान, श्वेत्यात्‌ >इ्वेतगुण 
से, श्वैत्यबुद्धे: च> और इवेत्य ज्ञान से भी, इ्वेते ८ श्वेत द्रव्य में, बुद्धि: ८ शान 
होता है । ते एते>वे ये दोनों कार्यका रणभूते-कार्य तथा कारणरूप हैं ।। ९ ॥ 

भावाथ--श्वेत दंंख है” इत्यादि ज्ञान में श्वेततागुण का समवायसम्बन्ध, 
द्वेततारूप गुण, ब्वेतता विशेषण ज्ञान भी कारण है, ऐसा होने से विशेषण का 
सम्बन्ध विशेषण और उसका ज्ञान यह तीनों विशिष्ट प्रत्यक्षरूप यथाय ज्ञान में 
कारण हैं जिससे पूर्वोक्त सिद्ध होता है ॥ ९ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में 'समवायिन:' समवायसम्बन्ध के सम्बन्धी इस कथन से 
समवायसम्बन्ध को कारण कहा गया है, ऐसा होने से गुणपदार्थ में गुण का सम- 
वायसम्बन्ध न होने से, तथा कमंपदार्थ में कम॑ का समवाय न होने के कारण भी 
उस ज्ञान में गुण तथा कम की विशेषणरूप से अपेक्षा नहीं है, विशेष्यरूप से है ही 
ऐसा होने से 'श्वेत शंख है' इत्यादि ज्ञान में श्वेत गुण का समवाय, श्वेततारूप 
गुण तथा द्वेततारूप विशेषण का ज्ञान भी कारण है यह कहा गया है, ऐसा होने 
से विशेषण का सम्बन्ध, विशेषण तथा विशेषण का ज्ञान ये तीनों विशिष्ट प्रत्यक्ष 
के यथा ज्ञान में कारण हैं ऐसा होने से पूर्वोक्त संपूर्ण सिद्ध होता है, श्रर्थात्‌ गुण 
तथा कम बुद्धि में गुण कम की अपेक्षा नहीं होती, यह सिद्ध हो जाता है ॥। ९ ॥। 

जिस प्रकार 'घंटावली गौ है इस ज्ञान मे घंटारूप द्रव्य की विशेषणरूप से 
अपेक्षा करने वाले गौ का ज्ञान होता है, उसी प्रकार 'यह स्तम्भ है, यह कलश है 


४६० वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


कुम्भ इत्यादावपि द्रव्याविशेषणकबुद्धों द्रव्यबुद्धि कारणम , तथाच क्वापि 
प्रथमतो द्रव्यबुद्धिन स्थादित्यत आह-- 
द्रव्येष्चनितरेतरका रणा: ॥ १० ॥ 

बुद्धय इति शेष: । स्तम्भज्ञानानन्तरकाछो नमपि कुम्भज्ञान न स्तम्भज्ञान- 
_काय स्तम्भस्य कुम्मं प्रति विशेषणत्वायोगात्‌ ॥ १० ॥ 

ननु घटपटादिबुद्धीनां क्रमो दृश्यते, क्रमश्थ कायकारणभावघटित एवेत्यत 
आह--- 

का रणायौगपद्यात्‌ कारणक्रमाच्च घटपटादिबुद्धीनां क्रमो न हेतु- 


फलभावात्‌ ॥ ११ ॥ 


इत्यादिक भी द्रव्य को विशेषण न करनेवाले ज्ञानों में भी द्रव्यबुद्धि कारण है, 
ऐसा होने से कहीं भी प्रथम में द्रव्यबुद्धि न होगी इस हांका के समाधान में सूत्र- 
कार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--व्येषु र द्रव्यपदार्थों में, अनितरेतरकारणा: 5 परस्परकारणता न 
रखने वाली ( बुद्धि होती हैं ) | १० ॥ 

भावाथे--स्तम्भज्ञान के पश्चात्‌ होनेवाले भी कलशज्ञान में स्तम्भज्ञान 
कारण नहीं हैं, क्योंकि स्तम्भ कुंभ का कारण नहीं है, अतः द्वव्यों में परस्पर कार* 
णता न रखने वाली बुद्धि होती है ॥ १० ॥ 

उपस्कार---मृत्र में आकांक्षित 'बुद्धय:” बुद्धियां होती हैं इस पद के शेषभाग 
की पूर्ति करना । स्तम्भज्ञान के पश्चात्‌ काल में भया हुआ भी कलश का ज्ञान 
स्तम्भ के ज्ञान का कार्य नहीं है, क्योंकि स्तम्भ, कलश में विशेषण ( कारण ) 
नहीं है ॥ १० ।। 

“घट, पद इत्यादि विषयों के ज्ञान का क्रम दिखाई पड़ता है, और वह क्रम 
कार्यका रणभाव होने से ही हो सकता है” इस पूव॑ पक्षी की शंका के समाधानार्थ सूत्र- 
कार कहते हैं--- 

पद्पदा्थे--का रणायौगपद्यात्‌ नकारण के एक काल में न होने से, का रण- 
क्रमात्‌ च & उन कारण के क्रम से भी, घटपटादिबुद्धीनां > घट, पट आदि विषयों के 
ज्ञानों का, क्रम: ८ क्रम होता है, न> नहीं होता, हेतुफलमावातुज्कारण कारये 
भाव होने से ॥ ११॥ 

सावाथ--का रणों के युगपत्‌ न होने के कारण, कारण के क्रम से ही घटादि 
विषय के ज्ञानों का क्रम होता है नकि परस्पर कार्यकारणभाव होने से ॥ ११ ॥ 


कारणायोगपद्यम्‌ ४६१ 


कारणक्रमाधीनो घटषटादिब॒द्धीनां क्रो, न हेतुफलभावाधीनः । कारण- 
क्रम एव कथमत आह- कारणायौगपद्मादिति । बुद्धीनां यौगपद्य॑ प्रतिषिद्धमतो 
नानाबुद्धिकारणानामपि न योगपद्मम्‌ , यदि तु कारणयौगपद्य॑ भवेत्तदा कार्य 
योगपद्ममप्यापद्येत, तथाच युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसो लिद्भमिति बहु भज्येतेति 
भावः ॥ ११ | 
_इति श्रीशाझरे वशेषिकसूत्रोपरका रेडष्टमाध्यास्य प्रथमाहिकम्‌ | 


उपस्कार--का रणों के क्रम के अधीन घट, पट भादि विषय ज्ञानों का क्रम 

होता है न कि परस्पर घटादिकों के कारण कार्यभाव के अधीन ! 'कारणों का क्रम 
ही कसे होता है इस प्रइन पर सूत्रकार कहते हैं--'कारण के यूग्पपत्‌ न होने से' 
ऐसा | ज्ञान एक काल में होते हैं यह खण्डित हो छुका है, अतः अनेक ज्ञानों के 
कारणों का भी एक काल में होना निषिद्ध है, यदि कारण एक काल मे हों तो 
कार्य भी एक काल में होंगे, ऐसा होने से एक काल में अनेक ज्ञानों का न होना 

. मन का साधक लिझज्ु है इत्यादि पूर्वोक्त सभी सिद्धान्त असंगत हो जायेगा यह सूत्र 


का आशय है ॥ ११ || 
इस प्रकार हंकरमिश्र कृत उपस्कार व्याख्या में अ्रष्टमाध्याय 
प्रथमाह्विक समाप्त हुआ । 


अष्टपाध्याये दितीयाहिकमू 


प्रात्यक्षिकस्थ सविकल्पकस्य निरविकल्पकस्य च ज्ञानस्थ निष्पत्तिविधिम- 

मिधायेदानीं विशिष्टवेशिष्टयप्रत्यक्षमभिधातुमेकदेशमाह-- 
अयमेष त्वया क्रतं भोजयनमिति बुद्धथपेक्षम्‌ ॥ १ ॥ 

सन्निकृष्टे वस्तुनि तावद्यमिति बुद्धिरुत्पय्यते, विप्रकृष्टे च वस्तुन्येप इति 
क्रियायां स्व॒तन्त्रो उयमिति बुद्धिमपेक्ष्य त्वयेति >ठत्वोपरक्ता बुद्धि: । कारणव्या- 
पारविषयत्वबुद्धिमपेक्ष्य कृतमिति कर्मबुद्धिः । अय॑ भ्रुजिक्रियायां कर्ता प्रयो- 
जकश्वायमिति बुद्धिमपेक्ष्य भोजयेति | नियोज्यनियोक्हव्यापारस्य विषयोड्य- 
मिति बुध्यपेक्षमेनमिति । एवमन्यदपि बुद्धयपेक्षमूहनीयम्‌ ॥ १ | 


सविकल्पक तथा निर्विकल्पक दोंनों प्रकार के प्रत्यक्ष ज्ञान की उत्पत्ति की विधि 
को निरूपण कर, सांप्रत विशिष्ट वैद्विष्टय ( विशिष्टज्ञान के विशेषण तथा विशेष 
भाव विषय करते वाले ) प्रत्यक्ष का निरूपण करने के लिये उसके एकदेश 
( एक भाग ) को सूत्रकार कहते हैं-- 


पदपदार्थ--अयंन्यह है, एष: 5 वह है, त्वयानतुमने, क्ृतं-किया है, भोजय ८ 
भोजन कराझ्नो, एनं ८ इसे, इतिन्यह सम्पूर्ण, बुध्यपेक्षं > बुद्धि की अपेक्षा करता 
है।॥ ११! 

भावा्थै--समीप के मनुष्य में यह है, इसके पुरुष में वह है, तुमने किया यह 
स्वतन्त्रकर्ता-विषयक ज्ञान, यह भोजन कर्ता है, यह भोजन का प्रयोजक है, इस 
बुद्धि की अपेक्षा से भोजन कराया--यह ज्ञान, यह नियोग करने योग्य तथा नियोग 
कर्ता का विषय है इस ज्ञान की अपेक्षा से 'एनं इसे ऐसी बुद्धि होती है ॥। १ ॥। 

उपस्कार--संनिहित प्राणिरूप पदार्थ में 'अयमु! “यह है! ऐसी बुद्धि उत्पन्त 
होती है, और दूरस्थ प्राणी आदि पदार्थ में 'एष:” वह है! ऐसी ब॒द्धि उत्पन्न होती 
है । क्रिया में यह स्वतन्त्र है इस ज्ञान की अपेक्षा से त्वया' 'तुमने' ऐसी कर्ता के 
सम्बन्ध से बुद्धि होती है ( अर्थात्‌ किसी क्रिया के सिद्ध होने में कारक में जो 
प्रधानरूप पदार्थ होता है, वह स्वतन्त्र होता है उसका ज्ञान कर्ता के ज्ञान में 
कारण है, क्योंकि 'स्वतन्त्र: कर्ता" स्व॒तन्त्र को कर्ता कहते हैं--ऐसा व्याकरण का 
नियम है। कारण के व्यापार के विषय है इसी बुद्धि की अपेक्षा से 'कृत॑ “किया गया' 
ऐसी कर्म की बुद्धि होती है। यह प्राणी भोजन क्रिया में कर्ता है और यह उसका 
प्रयोजक ( प्रेरक ) है इस बुद्धि की अपेक्षा से 'भोजय” 'भोजन कराओ' ऐसा ज्ञान 
होता है। नियोज्य ( आाज्ञा के योग्य ) तथा नियोजक (भाज्ञा देनेवाले ) क 
व्यापार का यह विषय है इस बुद्धि की अपेक्षा से 'एनं' 'इसे' यह कर्म का ज्ञान 


रृष्टेषु बुद्धिवविध्यम्‌ ४६३ 


अन्वयव्यतिरकपरिच्छेयमे बेतदित्याह-- 
इप्चेषु भावादरष्ठेष्वभावात्‌ ॥ २ ॥! 


७ ८१ 


यदाउयमितिबुद्धे: सन्निकृष्टो विषयः, एब इति वुद्धंबिप्रकरष्टोडईपि बुद्धथारू- 
ढो विषय:ः, त्वयेतिबुद्धे: सन्निकृषः कर्ता विषयः, कृतमिति बुद्ध: कम विषय), 
भोजयेतिबुद्धनियोज्यनियोक्तारी विषय, एनमितिबुद्धेस्तदुभयव्यापारों विषय, 
सन्निकृष्टो भवति तदेतारशो बुद्धिरुत्पयते, अदृष्टेषु तु विषयेषु नेता बुद्धयः प्रा- 
दुभवन्तीत्यन्वयव्यतिरेकगम्यमेवैतदित्यथ: ॥ २ | 

इदनीं प्रकरणान्तरमार भते-- 
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होता है ( भर्थात्‌ विशिष्ट के विशेष्य तथा विशेषण भाव को विषय करने वाले 
मत्यक्ष में विशेषण का तथा विश्लेष्य का भी ज्ञान कारण होता है इस कारण सुत्र- 
कार ने इन सम्पूर्ण बुद्धियों का इस सुत्र मे वर्णन किया है) ॥ १॥ 

यह प्रथम सूत्र में कहा हुआ अन्वय तथा व्यतिरेक से जानने योग्य ही है, यह 
सुत्रकार द्वितीय सूत्र में कहते हैं-- 

पद्पदाथ--्ष्टेषु > प्रत्यक्ष किये संनिहित प्राणी आदि पदार्थों में, भावात्‌८ 
यह है इत्यादि बुद्धि के होने से, अहष्टेबु - अप्रत्यक्ष प्राणी आदिकों में, अभावातू< 
उक्त बुद्धि के न होने से ॥ २ ॥ 


भावाथ--प्रथम सूत्र में वणित 'अय॑, एप: “यह है, वह है' इत्यादि ज्ञान प्रत्यक्ष 
होने वाले पदार्थों में होता है । इस अन्वय के ज्ञान तथा प्रत्यक्ष न होनेवाले प्राणि 
आदि पदार्थों में यह है. वह है, इत्यादि ज्ञान नहीं होता---इस व्यतिरेक के ज्ञान से 
जाना जाता ही है यह सूत्र का आशय है ।॥। २ ॥ 


छपस्कार--जिस समय “अयं यह है' इस ज्ञान का संनिहित प्राणी विषय होता 
है, तथा 'एबष: वह है इस ज्ञान का इसमें रहनेवाला भी प्राणी बुद्धि में आरूढ 
'विषय होता है, और “त्वया तुमने” इस ज्ञान का संनिहित कर्ता विषय होता है, एवं 
कृत किया इस ज्ञान का कम॑ विषय होता है, तथा 'भोजय भोजन कराओ* इस 
ज्ञान के नियोज्य (आज्ञा देने योग्य तथा नियोक्ता ( भाज्ञा देनेवाले ) दोनों विषय 
होते हैं, इस प्रकार 'एनं' इसे इस ज्ञान का उक्त नियोज्य तथा नियोक्ता दोनों का 
व्यापार विषय संनिहित प्रत्यक्ष होता है उस समय ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती है, और 
प्रत्यक्ष न होनेवाले उक्त विषयों में वह सब ज्ञान नहीं होते यह प्रदर्शित 
अन्वय तथा व्यतिरेक ज्ञान ही जाना जाता है यह सूत्र का अर्थ हैं ।। २।। 

संप्रति दूसरा प्रकरण प्रारम्भ करते हैं- 


४६४ वेशेषिकसूत्रोपरकार: 


अर्थ इति द्रव्यगुणकमंसु ॥ ३ ॥ 


एतेषां द्रव्यगुणकर्मंणामथ्यमानत्वं तेन तेन विधिनोक्तम्‌ , तेन तेषु त्रिषु 
हि # रः + 
वेशेषिकाणामर्थ इति परिभाषा, अथपदेन त्रयाणामुपस्थितेः | तदुक्त-प्रशस्तदे- 
बाचाय: “त्रयाणामथंशब्दाभिधेयत्वव्स्च”” इति ॥ ३ ॥ 
प्रकरणान्तरमवत्तारयति-- 
द्रब्पेष पद्चात्मकत्वं प्रतिषिद्धमु ॥ ४ ॥ 


द्रव्येष्चिति द्रव्यपदाथनिरूपणप्रकरणमुपलक्षयति | श्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणामि- 
त्यादिसू४ण शरीरादीनां पंचात्मकत्वं पंचभूतात्मकत्वं प्रतिषिद्ध निराक्ृतम | 
नाश जज भ अ अल कक कक कल अब आवक अब नलइुनइननभनन मा ााााााााााओभएभऊएसघघाााणएरशशनणणणशणणणशणणशणशणणशएएएणएए 


पद्पदाथ--अथं ब्य्ग्र्थं हैं, इति > ऐसी ( संज्ञा है ), द्रव्यगुणकर्मसु«द्रव्य गुण 
तथा कर्म पदार्थों में । ३ ॥। क्‍ 

सावार्थ--उक्त ग्रन्थों में द्रव्य, गुण, तथा कर्म अर्थ शब्द से कहे जाते हैं ऐसा 
वर्णित होने से वैशेषिकों की द्रव्य, गुण तथा कर्म इन तीन ही पदार्थों में 'अथे' यह 
पारिभाषिक संज्ञा है यह सिद्ध होता है ॥ हे ॥। 

उपस्‍कार--इन पूर्वोक्त द्रव्य, गुण तथा कर्म पदार्थों में भ्रथ्यंमानत्व (शब्द से 
वाच्य होना) उस-उस विधि से कहा गया है, इस कारण उन तीन पदार्थों में ही 
बेशेषिकदर्शनकारों की अर्थ यह परिभाषा (सांकेतिक नाम) है, क्योंकि अथ्थ कहने 
से द्रव्य, गुण तथा कम इन तीनों की ही उपस्थिति होती है वह यह प्रशस्तपादाचार्य 
ने भी त्रयाणाँ > द्रव्य गुण तथा कर्म इन तीनों का, अर्थंशब्दाभिधेयत्वम्‌ चब्न्भर्थ 
दब्द से कहा जाना भी (साधम्य है) | ऐसा साधम्यं प्रकरण के प्रशस्तपादभाष्य में 
कहा है ॥ ३ |! 

सूत्रकार दूसरे प्रकरण का अवतरण करते हैं-- 

द पद्षदाथ--दव्ये पुरूद्रव्य पदार्थ के निरूपण प्रकरण में, पंचात्मकत्वं>मनुष्यादि 

दरीरों में पंचात्मकत्वं > पंचमहाभूतरूप होना, प्रतिषिद्धं > निषेध किया है ॥॥४॥। 

भावाथे--द्रव्य पदार्थों के निरूपण के प्रकरण में प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां' इत्यादि 
सूत्र में मनुष्यादि शरीर पंचमहाभूतरूप वेदान्तिमत के समान है इस विषय का 
खण्डन किया गया है जिससे पत्राणादि इन्द्रियों में भी अनेक कारणों से उत्पत्ति नहीं 
होती जिससे एक-एक इन्द्रिय से अपने-अपने गुणों का ही ग्रहण होता है यह सिद्ध 
होता है यह आगे के सूत्र में कहेंगे ।। ४ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में 'द्रब्येष! इस पद से द्रव्य पदार्थ के निरूपण का प्रकरण 
सूचित होता है। 'प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां' ( अ० ४, आ० २ सूृ०२) प्रत्यक्ष तथा 
भप्रत्यक्षों का संयोग अप्रत्यक्ष होने से मनुष्यादि शरीर पंचमहाभूतरूप नहीं है 


इन्द्रियोपादानकक्षनम्‌ ४६५ 


यथा शरीरस्य न नानाप्रकृतिकत्व॑ं तथा वक्ष्यमाणानां घाणादोनामिन्द्रियाणा- 
सपि। तेन तेषां प्रतिनियतगुणग्राइकत्वं सिद्धथतीदि भाव: ॥ ४ ॥ 

यद्थमिद्भारब्धं तदाह-- क्‍ 

भूयस्त्वाद्‌ गन्धवत्त्वाच्च पृथिवी गन्धज्ञाने प्रकृति: ॥५॥ 

गन्धो ज्ञायतेडनेनेति गन्धज्ञानं घाणन्तन्न प्रथिवों प्रथिवीमात्र प्रकृति: 
उपादानकारणम्‌ । कुत एतद्त्यित आह-गन्धवत्त्वात्‌ । न हि गन्धवत्‌ निगन्‍्धे- 
नारभ्यते इत्युक्तम्‌ | गन्धवत्त्वं च बहिरिन्द्रियाणां पराह्मजातोयगुणवस्वनिय्मात्‌ 
सिद्धम्‌। तहिं पार्थिवत्वाविशेषेषपि शरीराबयवान्तराणां न गन्धव्यश्जरुत्व॑ 
किन्तु घाणस्थेवेति कुतो नियम इत्यत आह-भूयरत्वादिति । इतरद्रव्यानभि भत्ते: 


इस सुत्र से शरीरादिकों में पंचमहाभूतरूपता का प्रतिषेध क्षर्थात्‌ निराकरण किया 
है। जिस प्रकार शरीर अनेक प्रकृति (कारण) वाला नहीं है उसी प्रकार भागे 
कहे जानेकाले प्राण आदि इनि्द्रियों में अनेकप्रकृतिता नहीं है। इससे उन प्राणादि 
इन्द्रियों में अपने-अपने नियत गन्ध आदि ग्रुणों का ग्रहण करना सिद्ध होता है यह 
सृत्र का भाव है ॥ ४॥। 

जिस लिये यह प्रकरण आरभ्भ किया उसे सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--भ्रयस्त्वात्‌ अपने ही अवयवों से उत्पन्न होने से, गन्धवत्त्वात्‌ चर 
कोर गन्धाधारता होने से भी, पृथिवी > प्राणेन्द्रिय में पृथिवी द्रव्य, गन्धज्ञाने-गन्ध 
गुण के ज्ञान में, प्रकृति:ब्करारण है ॥| ५ ॥। 

भावाथ- प्राणरूप इन्द्रिय में गन्धाधारता होने से केवल पृथिवी द्रव्य ही 
समवायिकारण है| तथा जलादि द्रव्य के क्बयवों से रहित केवल पार्थिव परमाणु- 
रूप अवयवों से उत्पत्तिरूप भूयस्त्व (अधिकता) से और दूसरे शरीर के अवयव 
पाथिव होने पर भी गन्ध के व्यञ्जक (प्रकाशक) नहीं होते, किन्तु प्राणरूप इन्द्रिय 
ही गन्ध का व्यञ्जक होता हैं। ५॥ 

उपस्कार--गन्धनामक गुण जिससे जाना जाता है' वह गन्धज्ञान इस ब्युत्पत्ति- 
बल से प्राण इन्द्रिय इस सूत्र के “गन्धज्ञाने! इस पद का अर्थ है, उसमें पृथिवी 
अर्थात्‌ केवल पृथिवी ही प्रकृति अर्थात्‌ उपादान ( समवायि ) कारण है। "ऐसा 
क्यों ?” इस प्रइन के उत्तर में सुत्रकार ने “गन्धत्त्वात्‌' गन्धाघार होने से यह हेतु दिया 
है । गन्धाश्रय कार्य गन्धरहित कारण से उत्पन्न नहीं होता यह कह छुके हैं । और 
वह गन्धादिगुणाधारता प्राण आदि इन्द्रियों में अपने से गृहीत होनेवाले गन्धादि 
ग्रुण की आधारता के नियम से सिद्ध होती है । 'यदि ऐसा है तो पार्थिवता समान 
होने पर भी दूसरे शरीर के हस्तपादादि अवयव गन्ध ग्रुण को क्‍यों नहीं ग्रहण 
करते किन्तु केवल प्राणेन्द्रिय ही गन्ध को ग्रहण करती है यह नियम क्‍यों ?” इस 
प्रश्न के समाधानाथे सुन्रकार हेह्वन देते हैं-“भुयस्त्वात्‌” अधिकता होने से । पृथिवी छे 

३० बै० 


४६६ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


पार्थिवावयबेरारब्धत्वमेव भयस्तववम्‌। पारिभाषिक चंतदू भुयस्व॑ समानत- 
न्त्रेषपि ॥ ५ ॥ हु 
 इन्द्रियान्तरेषप्येतद्तिदिशति-- द 
तथापस्तेजोवायुरव रसरूपस्पर्शाविशेषात्‌ ॥ ६ ॥ 

रसनचक्षुष्ट्वगिन्द्रिया्णा प्रकृतिरिति शेष: | तेन यथासंख्यं रसनादीना- 
मबाद्यः प्रकृतयः, तत्तम्मतिनियताथथग्राइकत्वातू।|* अन्नापि नियमे भयस्त्व- 
मेव तन्त्रम्‌। रसादिमत्वे च रसनादोनां ग्राह्मजातोयविशेषगुणवत्त्वनियम 
एव प्रमाणमित्युक्तम्‌ | एवच्ब विशिष्टाइष्टोपग्रहीतकणशष्कुल्यवच्छिन्नो नभो- 
देश एव श्रोत्रमू ॥ ६॥ 

इति श्रीशाडूरे वैशेषिकसूत्रोपरका रेडष्टमाध्यायस्य द्वितोयमाहिकम्‌ । 

समाप्रश्वायमष्टमोउ्ध्याय: । 


भिन्न जलादि द्रव्यों से अनमिभुत ( न दबाये हुए ) पाथिव द्रव्प के अवयवों से 
त्पन्न होना ही भूयस्त्वहाता है। यह वेशेषिकों की पारिभाषिक ( सांकेतिक ) 
भुयस्त्व न्यायमतरूप समान शास्त्र में भी वात्स्यायन मह॒षि ने कहा है।॥। ५॥। 
दूसरे इन्द्रियों में भी इस विषय की समानता को सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदार्थ--तथा ८ वैसे ही है, आप: 5 जल, तेज: 5 तेज, वाय: च#और वायु 
. भी, रसरूपस्पश विशेषात्‌ “ रस, रूप तथा स्पद्गं के विशेष से ॥ ६ ॥। 


भावाथ--रस, रूप तथा स्पश् की विशेषता से जल, तेज और वायु द्रव्य क्रम 
से रसनेन्द्रिय, चक्षुरिन्द्रिय तथा त्वगिन्द्रिय की प्रकृति ( कारण ) है ।! ६ ॥। 


उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित 'रसनेन्द्रिय, चक्षुरिन्द्रिय तथा त्वगिन्द्रिय की 
प्रकृति हैं ऐसा शेष भाग पूर्ण करना । इससे संख्या के अनुसार रसनेन्द्रियादिकों के 
जलादि द्रव्य प्रकृति हैं, क्योंकि अपने-अपने व्यवस्थित ( प्रतिनियत ) अर्थ (विषय) 
को ग्रहण फरते हैं। इस नियम में भी पूर्व सूत्रों के भूयस्त्व ही कारण है। और रस- 
नेन्द्रयादिकों के रस आदि ग्रुणाधार होने से अपने से गृहीत होने वाले विशेष गुणों 
की आश्रयता का नियम ही प्रणाण है यह कहा गया है। (“सूत्र में शब्द गुण का 
ग्रहण क्‍यों नहीं किया” । इस प्रश्न के समाधानाथ हांकर मिश्र कहते हैं कि )-- 
ऐसा होने से विशेष शब्द भोगयोग्य अहृष्ट से सम्बद्ध शष्क्रुली ( गुझियां ) रूप 
कर्ण से युक्त आकाश प्रदेश ही श्रोत्र इन्द्रिय होता है। अर्थात्‌ यद्यपि श्रोत्र इन्द्रिय 
रूप है तथापि नित्य होने के कारण शुन्य होने के कारण शब्द का सृत्रकार ने सूत्र में 
ग्रहण नहीं किया ॥ ६ ।! 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वैशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में अष्टमाध्याय 
का द्वितीयाह्निक समाप्त हुआ । और भत्रष्टमाध्याय भी समाप्त हुआ । 


नवमाध्याये प्रथमाहिकस । 

संयोगसमवायान्यतरसन्नि इषजलो किकप्रत्यक्षनिरूपणा नन्तरं तद्विरप्- 

स्यासत्ति जन्यलोकिकऋप्रत्यक्षव्युत्पाइनफलक नवमाध्यायमाह-- 
क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌ प्रागंसत्‌ ॥ १ ॥ 

कायमिति शेष: । प्रागिति कार्योत्पत्ते: प्राक काय घटपटादि असत्‌ तत्‌- 
कालोनस्वजन भा वप्रतियोगीत्यर्थ:। अत्र हेतु: क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌ । यदि 
. तदानीसषि काय घटादि सदेब स्यात्‌ तदा क्रियावत्वेन गुणवत्वेन च व्यपदि- 
श्येत, यथोत्पन्न घटे घटस्तिष्ठति घटश्चछति रूपबानयं दृश्यते घट इत्यादिश्रका 

संयोग तथा समवाय इन दोनों में किसी एक संनिकर्ष से उत्पन्त लौकिक प्रत्यक्ष 
के वर्णन के पश्चात्‌ इससे भिन्न संनिकर्ष से उत्पन्त लौकिक प्रत्यक्ष का व्यूत्पादन 
( वर्णनवरूप ) विशेषणविशेष्यभाव फल -वाले नवमाध्याय का प्रारम्म करते हुए 
सूत्रकार कहते हैं ( यहां पर महर्षि कणादमुनि के मत में अभाव पदार्थ नहीं है इस 
अपसिद्धान्त ( सिद्धान्त विरुद्ध ) के निरास के लिये अभाव के निरूपण करने 
वाल सूत्र की व्याख्या के लिये आरम्भ करते हुए शंकरमिश्र ने 'तदितर” ऐसा कहा 
है, जिससे विशेष्य-विशेषणभाव नामक संनिकर्ष से अभाव का प्रत्यक्ष होता है यह 
तात्पय निकलता है )-- 

| पद्पदार्थ-क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌ क्रिया तथा गुण का ब्यवहार न होने 
से, प्राक्‌  काये॑ की उत्पत्ति के पूवं, असत्‌ & कार्य नहीं था ( इस प्रतीति से प्राग 
भाव सिद्ध होता है )। द 

भावाथ -कार्य घटादिक उत्पत्ति के पृ्व॑ भी यदि वर्तमान होता तो उत्पन्न 
हुये घट के समात्र उससे भी क्रिया तथा गुण का व्यवहार होता, श्र होता तो नहीं 
अतः यह सिद्ध होता है कि उत्पत्ति के पूर्व घट नहों था यह चार प्रकार के अभाव 
में से प्रागभाववामक प्रथम अभाव है ॥ १ ॥ 

उपरकार-सूत्र में आकांक्षित 'कार्य' कार्य है ऐसा शेष भाग पूर्ण करना। सुत्र के 
प्रात पूर्व इस शब्द का अर्थ है कार्य के उत्पत्ति के पूर्व घट, पट आदि काय॑ असत्‌ 
है, अर्थात्‌ उत्त काल के घटादि कार्य के जनक घटप्रागभाव का घट आदि कार्य 
प्रतियोगी है यह भर्थ है। इसमें सृत्रकार हेतु देते हैं--क्रिया ग्रुणद्रब्यपदेशा भावात्‌ 
क्रिया तथा गुण की व्यवहार न होने से । यदि उत्पत्ति के पूर्व काल में भी घटादि 
कार्य सांख्यमत से सत्‌ ही हो तो उस समय में भी क्रिया के तथा गुण के आश्रय 
रूप से भविष्य असत्‌ घटादि काय॑ में भी व्यवहार होने छगेगा, जिस प्रकार उत्पन्न 
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रेण व्यपदिश्यते न तथोत्पत्तेः प्रागपि व्यपदेशो5स्ति | तेन गम्यते तदानोमस- 
न्निति। स च व्यूह्ममानेषु वीरणेषु योज्यमानेषु तन्तुषु चक्रारूढायां सदि कुछा- 
ढादिव्यापारेषु अनुवत्तमानेषु भविष्यत्यन्न कटः पटो घटो वेति सावलछौशिफी 
प्रत्यक्षप्रतीतिः, चक्लुविस्फारणानन्तरं जायमानत्वातू। न च संयोगसमवाया- 
न्‍्यवरघटिता प्रत्यासत्तिरत्र प्रभवति, तस्मादिन्द्रियसम्बद्धविशेषणता प्रत्यारूत्ति 
रत्र तन्‍्त्रम्‌। ननु चास्योन्याश्रयः सत्यां विशेषणतायां तत्मतीतिः प्रतोतो च 
विशेषणतेति चेनन, विशेषणता' हि. तदुभयस्वरूपमेव उपछिलष्टप्रत्ययजननयो- 
ग्यम । तच्च प्रतोतेः पूर्वमपि सदेव, तदुक्त न्‍्यायवात्तिके-- समवाये5भावे 
च विशेष/विशेष्यभाव:” इति। स चाय॑ प्रागभावः प्रतियोगिजनकः, न हि 
घटे जाते स एवं घटस्तदानीमेबोत्पद्यते तत्र कारणान्तरस्तेडपे कारणवेक- 


विश शमी फसल ललिल कम चर कलह 
हुये घटादि कार्य में घट स्थित है, घट चलता है, यह घट रूपाधार है, घट दिखाता 
है इत्यादि प्रकार के व्यवहार होते हुए दिखाता है, वेसे घटादिकों की उत्पत्ति के पूव 
समय में उक्त व्यवहार नहीं होते, इससे सिद्ध होता है कि उत्पत्ति के पूर्व घटादि 
काये द्रव्य असत्‌ है, ऐसा हेतु का अर्थ है। और वह प्रागभाव जिस समय कट 
( चटाई ) के वीरण ( तृण विशेष ) रचे जाते हैं, तथा सूत्र चरखे पर चढा रहता 
है, एवं चक्र पर मटद्ठी का ढोंका रकखा रहता है, कुम्भकार ( कुहार ) जुलाहा 
आदिकों का अपने-अपने कपड़ा, घटादि कार्य की उत्पत्ति में अनुकूल व्यापार होता 
रहता है, उस समय यहां कट ( चटाई ) बनेगी, कपड़ा बनेगा, घट बनेगा, इस 
प्रकार संपूर्ण लोगों का प्रत्यक्ष अनुभव होता है। क्‍योंकि चक्षुरिन्द्रिय ( आल ) 
के खोलते ही उक्त अनुभव प्राणिमात्र को होता है। घट होगा, भ्रृतल में घट नहीं 
है इत्यादि ज्ञानों में चक्षुरिन्द्रिय से संयुक्त भरत से घट के अभाव का संयोग अथवा 
समवाय इन दोनों में से किसी एक को लेकर संनिकर्ष यहां नहीं हो सकता । इस 
कारण इन्द्रिय से सम्बद्ध भूतल में अभाव विशेषण अथवा विशेष्य होने से विशेषण- 
विशेष्यभाव रूप ही संनिकर्ष अभाव ज्ञान में प्रयोजक है । “यदि विशेषणता के होने 
पर ही अभाव का ज्ञान होगा और उसके ज्ञान से ही अभाव में विशेषणता होगी 
इस कारण अन्‍्योन्याश्रय दोष आ जायगा” ऐसी पू्वपक्षी यहां पर शंका नहीं कर 
सकता, क्योंकि विशेषणता उपहिलष्ट ( विशिष्ट सम्बन्धों की ) प्रतीति की योग्यता 
होना ही उन विशेषण तथा विश्वेष्य दोनों के स्वरूप हैं। दूसरे वह विशेषण तथा 
विद्येष्ययुक्त विशिष्ट ज्ञान के पूर्व भी वतंमान ही है, इसी कारण भारद्वाज उद्योत- 
करने न्यायवातिक में 'समवाये$भावे च विशेषणविद्देष्यभाव:” अर्थात्‌ समवाय के 
तथा अभाव के प्रत्यक्ष में विशेषणक्शिष्यभाव संनिकर्ष होता है, ऐसा कहा है। वह 
यह प्रागभाव प्रतियोगी का उत्पादक है, क्‍योंकि घाट के उत्पन्न होने पर वही घट 
उसी समय में पुनः उत्पन्न नहीं होगा, इसमें दुसरे कारणों के रहने पर भी क्‍या 
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ल्यमनुख्तरियमारं स्वप्राग भाववकल्यमेवानुसत्त महेति । तद्धटोत्पत्ती स एवं घट: 
प्रतिबन्धक इति चेत्तहिं प्रतिबन्धकाभावत्वेन तस्‍्य कारणत्वमवर्जनीयमू। ननु 
यदि घट एवं तस्याभावस्तदा घटे नष्टे तदुन्मब्जनापत्तिरिति चेनन, घटना- 
शम्यापि तद्विरोधित्वात्‌ू , न हि विरोधिसत्त्वकालेडपि विरोशध्यन्तरप्रादुर्भाव 
इति | न हानयोदेशकूतो विरोधो येन गोत्वाइवत्ववत्‌ समानकाछीनत्व॑ 
स्यात्‌ | कि तहिं ? कालकृतस्तथाच कथमेककालावस्थायित्वम्भवेत्‌ ॥ १ ॥। 


अभावान्तर प्रतोतिबलसिद्धमाह--- 
सदसत्‌ ॥ २॥ 


यथा कारणव्यापारात्‌ पु प्रत्यक्षानुमानाभ्यां कार्यस्यासच्त्वं प्रमीयते 
कु ९५ व 
तथा विनाशकस्य मुद्गरारेव्योपारानन्तरं सदेव कार्य घटादि इदानीमसदिति 


कारण नहीं है जिससे पुनः वही घट उत्पन्न नहीं होता, इसका अनुसरण ( अनु- 
संघान ) करबे से उस घट का प्रागभाव नहीं है यही अनुसरण करने ( मानने ) 
योग्य है। यदि उस घट की उत्पत्ति में वही घट प्रतिबन्धक है-ऐसा कहो तो प्रति- 
'बन्धरकु के अभाव रूप से उस घट-प्रागभाव को कारण मानना आवश्यक है । 

यदि घट ही उस प्रागभाव का अभाव हो तो धट के नष्ट होने पर उसका 
'उन्मज्जन ( पुनरुत्पत्ति ) होगी, ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि घट का नाश भी 
उसका विरोधी होता है। विरोधी को सत्ता के समय में भी दुसरे विरोधी का प्रादु- 
भाव ( प्रकट होना ) नहीं हो सकता क्योंकि इन दोनों का देश से विरोध नहीं है 
जिससे गोत्व तथा अश्वत्व के समान समानकालता हो । तो कंसा विरोघ है ? इस 
प्रश्त के उत्तर में कालकृत विरोध है। ऐसा होने से एक काल में दोनों की अव- 
स्थिति ( रहना ) कंसे होगी ॥ १ ॥ 

घ्वंस रूप दूसरा अभाव भी प्रतीति के बल से सिद्ध होता है यह सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदा्थ--प्तत्‌ > सत्रूप घटादि, असत्‌ > शअ्सत्‌ (नहीं रहता) ॥ २ ॥ 

भावाथ--िस प्रकार कारण के व्यापार के पूर्व में घटादि काय असत्‌ है ऐसा 
प्रतीत होता है उसी प्रकार सत्‌ ही कार्य घटादि दण्ड वगैरह चला देने के पश्चात्‌ 
भी अब घट नहीं है नष्ट हो गया ऐसी प्रतीति होती है, जिससे ध्वंसरूप द्वितीय 
अभाव भी सिद्ध होता है ॥ २॥। 

उपस्कार--जिस प्रकार उत्पादक कारणों के व्यापार के पं में प्रत्यक्ष तथा 
अनुमान दोनों प्रमाणों से घटादि कार्य की असत्ता [ प्रागभाव ) जननी जाती है. 
उसी प्रकार मुदूगर ( लट्ट ) आदिकों के चलाने रूप व्यापार के परचात्‌ वर्तमान 
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प्रत्यक्षानुनामाभ्यामेव प्रमोयते । भवति हि धटो नष्टो ध्वस्त इदानीं श्रतपूर्वो 
गकारो नास्तीत्यादिधीरिति भावः ॥ २ ॥ द 


ननु॒ धट एवावस्थाविशेषे ध्वंसव्यवहारं करोति न तु घटादन्यस्तस्य 
ध्वंस इत्यव आह-- के 
असतः क्रियागुणव्यपदेशाभावादर्थान्तरम्‌ ॥ ३ ॥ 

सदिति सूत्रशेष:। असतः सत्‌ अथोन्‍्तरम्‌ । कुत इत्यत आह--क्रियागुण- 

व्यपदेशाभावादिति | न हि प्रध्वंसकालेडपि वत्तते घट:--अस्ति घट:-- 


इदानीं रूपचान्‌ घटः-घटमानयेत्यादिव्यपदेशस्तदितो वेधम्याद्सतः सद्‌- 
थोन्तरमिति ॥ ३ ॥ 


प्रागभावप्रध्वंसोी साधयित्वाउन्योन्याभाव॑ साधयितुमाह-- 


ही घटादि कार्य इस समय असत्‌ अ्रवतंमान है ऐसा प्रत्यक्ष तथा अनुमान दोनों 
प्रमाणों से निश्चित किया जाता है। उस अभाष का नाम है ध्वंस क्योंकि घट 
नष्ट हुआ, ध्वस्त हुआ, इस समय परव॑ं में सुना हुआ भरुष्ट शब्द नहीं है इत्यादि 
प्रतीति होती है ।। २॥ 

यदि “अ्रवस्थाविश्ेष में घट ही उसके ध्वंस ( नाश ) का व्यवहार कराता है, 
न कि घट से भिन्न घट का नाश ( ध्वंस ) अतिरिक्त अभाव है” इस प्व॑पक्षी कीं 
हांका का सूत्रकार समाधान देते हैं--- 

पद्पदाथ--असतः > अविद्यमान पदार्थ से, क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌ क्रिया 
तथा गुण का व्यवहार न होने से, अर्थान्तरम्‌ 5 भावपदार्थ दूसरा पदार्थ हैं।। ३ ॥ 

भावाथे-घ्वंसकाल में घटादि वदार्थों में घट है, इस समय घटरूपाधार हैं 
इत्यादि व्यवहार घट के वर्तंमानता-समय के समान नहीं होता इस कारण असत्‌ 
( अभाव ) से भाव पदार्थ दूसरा पदार्थ है यह सिद्ध होता है ॥ ३ ॥ 


उपसर्कार--सूत्र में 'सत्‌' ऐसा आकांक्षित पद का होष भाग पूर्ण करना। असत्‌ 
( अविद्यमान से ) 'सत्‌” विद्यमान, दूसरा पदार्थ है। क्‍यों ? इस प्रश्न पर सूत्र- 
कार हेतु दिखाते हैं--'क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌” अर्थात्‌ "क्रिया और गुण का व्यव- 
हार न होने से! ऐस। । क्योंकि घटादि द्रग्यों के ध्वंस ( विनाश ) के समय में भी 
चट वर्तमान है, घठ की सत्ता है, इस समय घटरूप का आधार है, घट को ले 
आओ , इत्यादि व्यवहार नहीं होता, अत्त: इस वेधम्यं के कारण असत्‌ ( नष्ट ) 
घटादि द्रव्य से सत्‌ वर्तमान घटादि द्रव्य दूसरा पदार्थ है ऐसा सूत्र का भाव है ॥।३।+ 

प्रागभाव तथा घ्वंस ऐसे दो भ्रभावों को सिद्ध कर तीसरे अन्योन्पाभाव कटे 
सिद्ध करने के लिये सूत्रकार कहते. हैं-- 


अत्यन्ताभावसाधनम्‌ ४७९ 


सच्चासत्‌ ॥ ४ ॥ 

यत्र सदेव घटादि असदिति व्यवहियते तत्र तादात्म्याभावः प्रतीयते । 
भवति हि असन्नश्वो गवात्मना-असन्‌ गौरश्रात्मना-असन्‌ पटो घटात्मना 
अघट: पट:-अनश्वो गोः-अगौरश्व इत्यादि प्रतोति: । तद्स्यामश्वास्याभावबान्‌ 
गो: पटान्योन्याभाववात्‌ ८ट इत्यन्योन्याभाव एबं तादात्म्याभावापरनामा 
भासते । तद॒त्र तादात्म्यं' प्रतियोगितावच्छेदकम्‌ | प्रतियोगिसमानाधिकरण- 
श्वायमभावः, भवतिहि धघटो न भूतछमिति प्रतोति:। नित्यशच, कदाचिद्पि 
घटपटयोस्तादात्म्या सम्भवात्‌ ॥ ४ ॥ 


इदानीं चतुथमभावमत्यन्ताभावाख्यमाह-- 
यच्चान्यद्सदतस्तदसत्‌ ॥ ५॥ 


मम कर लि कल कल लक म जन लक टन आर लाल डी कक कि मील लिकमिलिशनक कक मटर नममई 
पद्पदा्थ--सत्‌ च ->सत्‌ ( वरतंमान ) पदार्थ भी, असत्‌ 5 अवर्तमान होता 
है॥। ४ ।। क्‍ 
भावाथे- वतंमान घटादि द्रव्य भी पट नहीं है इस प्रकार परस्पर वतंमान ही 
दो द्रव्यों में जो परस्पर अभाव प्रतीत होता है उसे अन्योन्याभाव कहते हैं ।।॥४॥। 
उपस्कार--जिसमें वर्तमान होता हुआ ही घट आदि द्रव्य 'असत्‌” पट नहीं है 
ऐसा व्यवहार किया जाता है उसमें घट' तथा पट की तदात्मता ( अभेदरूपता ) 
का अभाव ( भेद )प्रतीत होता है। क्‍योंकि 'अश्व' गोरूप से असत्‌ है, पट घटरूप 
से असत्‌ है, पट घट से भिन्न है। गो अश्व नहीं है, अश्व गो नहीं है, इत्यादि प्रतीति 
होती है । इस कारण इस प्रतीति में गो अश्व के अन्योन्याभाववाली ( भिन्न ) 
है, धट पट के अन्योन्याभाववाला ( भिन्‍न ) है, इस प्रकार तादात्म्यरूप सम्ब- 
न्ध से युक्त प्रतियोगितावाला होने से जिसका तादात्म्याभाव दूसरा नाम है ऐसा 
अन्योन्याभाव ही प्रकाशित होता है। इस कारण इस अन्योन्याभाव में 'तादा- 
त्म्य' प्रतियोगिता का नियामक सम्बन्ध है । 
और यह अन्योयाभाव-प्रतियोगी समानाधिकरण अर्थात्‌ प्रतियोगी के अधिक 
रण में रहता भी है, क्‍योंकि घट भूतल नहीं है ऐसी प्रतोति होती है। और वह 
नित्य भी है, क्योंकि किसी भी समय में घट तथा पठ का तादात्म्य ( अभेद )नहीं 
हो सकता ॥| ४ ॥। 
संप्रति चतुर्थ अत्यन्तमावनामक अभाव को सुत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ--यत्‌ च 5 श्रौर जो, अन्यत्‌ ८ दूसरा, असत्‌ ८ अभाव है, अतः ८ 
इन तीनों अभावों से, तत्‌ “ वह, असत्‌ 5 अत्यन्ताभाव है ॥| ५॥ 
भसावाथ--इन पूर्वोक्त प्रागभाव, ध्वंस तथा अन्योन्याभाव ऐसे तीन अभावों से 
भिन्न शो असत्‌ - ( अभाव ) है वह अत्यन्ताभाव होता है ॥ ५॥ 


४७२ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


अतः पूर्वोक्तादभावत्रयात्‌ , यद्न्‍्यद्सत्‌ू तद्सत्‌ तद्त्यन्तासर्वम | अस- 
दित्युभयत्र भावप्रधानों निदृशः:। तत्रकमसदुद्द बयमपरमसद्विघेयम्‌ , तथा 
चोक्ताभावत्रयभिन्‍नो योउभावः: सो5त्यन्ताभाव इति पय्यवसन्नो5थः । तत्र 
प्रागभावस्य उत्तरावधिकत्वम्‌ , प्रध्वंसरय प्वोवधिकत्वम , अन्योन्याभावम्य 
प्रतियोगिसमानाधिकरणत्वमत्यन्ताभावस्य तु॒ त्रितयवेधम्यमतब्चतुर्थो 5- 
यमभाव: ॥ ५ ॥। 
इदानीं प्रकरणान्तरमार भते, तत्र प्रध्वंसे ताबत्‌ प्रत्यक्षसामग्रीमाह-- 
असदिति भूतप्रत्यक्षाभावात्‌ भूतस्मृतेविंरोधिप्रत्यक्षवत्‌ ॥६॥ 
असदितोत्तिकारेण प्रत्यक्षाकारं ज्ञानमाह, तेनासन्‌ घटः-नष्टो घट:-ध्वस्त 


उपस्कार--अत: इस पूर्वोक्त तीनों अभावों से जो दूसरा असत्‌ ( अभाव ) 
है वह भी अत्यन्ताभावनामक चतुर्थ अभाव है। सूत्र में दोनों “असत्‌' पद “भाव 
(धर )को प्रधान मानकर सूत्रकार से निर्दिष्ट (कथित) हैं। उन दोनों “असत््‌' पदों 
में से एक 'असत्‌' पद उहूं श्य तथा दसरा विधेय है, ऐसा होने से उक्त प्रागभावादि 
तीन अभावों से भिन्‍न जो अभाव है वह अत्यन्ताभाव है ऐसा सूत्र का पर्यवसित 
( निश्चित ) अथे है। उनमें से प्रागभाव के कार्य की उत्पत्ति हो तो यह उत्तर 
अवधि ( सीमा ) है, अर्थात्‌ घटादियों की उत्पत्ति से घटादि-प्रागभाव नष्ट हो 
जाते हैं। ओर ध्वंस नाम का अभाव पू॑ अवधिवाला होता है, अर्थात्‌ घटादिकों 
के नाश के होने से घट नहीं रहता। और तीसरा अन्योन्याभाव प्रतियोगी के 
अधिकरण में रहता है, किन्तु अत्यन्ताभाव ये उक्त तीनों अभावों के धर्म नहीं 
रहते ऐसा तीनों का विरुद्ध धर्म रहता है यह चतुर्थ अत्यन्ताभाव है ॥ ५ ॥। 

संप्रति दूसरा प्रकरण आरम्भ करते हैं, उसमें ध्वंस नाम के अभाव में प्रत्यक्ष 
की सामग्री को सुत्रकार दिखाते हैं-- 

पदपदार्थं--असत्‌ ( नहीं है ), इति ८ इस प्रकार, भृतप्रत्यक्षाभावात्‌5उत्पन्न 
होकर नष्ट हुये द्रव्य का प्रत्यक्ष न होने से, भतस्मृति: ८ पूर्व में रहे घटादि के स्म- 
रण से, विरोधिप्रत्यक्षवत्‌ - विरोधी घटादिकों के प्रत्यक्ष के समान ।! ६ ॥ 

भावाथ--जिस प्रकार ध्बंस के विरोधी घटादिकों का स्पष्ट. प्रत्यक्ष होता है 
और घ्वंसका भी प्रत्यक्ष होता है, उसी प्रकार उत्पन्न होकर नष्ट हुए घटादिकों 
का प्रत्यक्ष न होने से, एवं भूत ( अविद्यमान ) घटादिरूप प्रतियोगी के स्मरण से 
भी घट असत्‌ है, घट नष्ट हो गया इत्यादि प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, अतः घ्वंस के 
प्रत्यक्ष में प्रतियोगी का प्रत्यक्ष न होना तथा उसका स्मरण होना कारणरूप 
सामग्री हैं यह सिद्ध है।। ६ ।। 

उपस्कार---सूत्र में 'असत्‌ इति' असत्‌ है इस प्रकार इस 'ईति' छाब्द से प्रत्यक्ष- 
स्वरूप ज्ञान का आकार कहा गया है, इससे घट अभ्रसत्‌ ( अविद्यमान है.) बट 


प्रागभावे प्रध्वंसप्रत्यक्षत्वम्‌ ४७३ 


इदानीं घट-इति प्रत्यक्षप्रतीतिरस्ति | तत्र दृष्टान्तो-विरोधिप्रत्यक्षबद्ति । 
विरोधिनो घटादेयथा स्पष्ट प्रत्यक्ष तथा तत्प्रथ्वंसस्थापि | तन्र कारणमाह- 
भतप्रत्यक्षाभावादिति | भृतस्य उत्पद्य विनष्टस्थ घटादेः प्रत्यक्षाभावात्‌। 
एतेन योग्यानुपलब्धिमाह्‌ | तत्र चायं तकः सहकारी-ययद्यन्न घटो5भविष्यत्‌ 
सतलमिवाद्रक््यत न च दृइयते तस्मान्नास्तीति। सहकायन्तरमाह-भतस्पृ- 
तेरिति। भृतस्य प्रतियोगिनो घटादे: स्मृतेरिति प्रतियोगिस्मरण- 
मुक्तम ॥ ६॥ 

प्रागभावे प्रध्व॑सप्रत्यक्षताकारमतिद्शिन्नाह-- 

तथा5भावे भावप्रत्यक्षत्वाच्च ॥ ७॥ 

सामान्यवाच्यप्ययमभावशब्दः प्रकरणात्‌ प्रागभावपरः। यथा प्रध्व॑से 


मल अपन मि कल किले किकपिल मलिक कक सिम मत जीत म कमल लीक जलन कील लब कल जज सजा ले 
नष्ट हुआ, इस समय घट ध्वस्त हुझा इत्यादि प्रत्यक्ष ज्ञान होता है। उसमें सृत्रकार 
ने विरोधी के प्रत्यक्ष के समान यह दृष्टान्त दिया है। जिस विरोधी घटादि द्रव्य 
का जिस प्रकार स्पष्ट प्रत्यक्ष होता है उसी प्रकार उसके ध्वंस का भी यह अर्थ 
है। उसमें सूत्रकार हेतु देते हैं--'भतप्रत्यक्षाभावात्‌' अर्थात्‌ भूत नाम उत्पन्न होकर 
नष्ट हुये घटादिकों के प्रत्यक्ष न होने से । इससे प्रत्यक्षयोग्य घटादिकों की उप- 
लूब्धि न होना अभाव के प्रत्यक्ष में कारण है यह सिद्ध होता है। यहां ( अनुप- 
लब्धि में योग्यता विशेषण है। वह योग्यता है प्रतियोगी घटादिकों की सत्ता की 
आपत्ति से, प्रतियोगी की आपत्ति का आना उसमें-योग्यानुपलब्धि में यदि यहां पर 
घट होता तो भूतलू के समान दिखाई पड़ता, नहीं दिखाता, श्रत: घट नहीं है, इस 
प्रकार का तक॑सहायक होता है। तथा दूसरा सहकारी कारण सूत्रकार ने कहा 
“भूतस्मृते:' इति । इति अर्थात्‌ भूत ( अविद्यमान ) घटादि द्रव्यों के स्मरण होने से 
इस प्रकार प्रतियोगी का स्मरण भी श्रभाव-ज्ञान में कारण कहा गया है भर्थात्‌ 
अभाव के प्रत्यक्ष में प्रतियोगी का स्मरण कारण है। किन्तु स्मरण पद संभव के 
अभिप्राय से जानना ॥ ६ ॥। 
प्रागभाव में ध्वंस की प्रत्यक्षता के आकार का अतिदेश सूत्रकार करते हैं-- 


पद्पदार्थ--तथा & प्रध्वंस अभाव के समान, अभावे > प्रागभावरूप अभाव में 
भावप्रत्यक्षत्वात्‌ च 5 भाव पदार्थ के प्रत्यक्ष होने से भी ॥ ७ ॥ 

भावार्थे--जिस प्रकार घ्वंसनामक अभाव का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है उसी 
प्रकार रचे जाने वाले वीरण (चटाई) इत्यादि भाव पदार्थों के प्रत्यक्ष से विषय होने 
. के कारण प्रागभावरूप अभाव का भी प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ।। ७ ॥ 

उपस्कार--सुत्र में सामान्य रूप से अभाव को कहने वाला भी यह अभाव शब्द 
ध्रागभाव के निरूपण के प्रकरण में आने से प्रागभावरूप विशेष अभाव को कहता 


४०२ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


प्रत्यक्षज्ञानं वथा प्रागभावेडपि | कुतः ? सावप्रत्यक्षत्वात्‌। भावस्य व्यूह्यमा- 
मानवोरणाद: प्रत्यक्षत्वात्‌ प्रत्यक्षेण विषयीक्रियमाणत्वात्त्‌ । 
यद्वा भावस्याधिकरणस्य प्रतियोगिनश्र प्रत्यक्षत्वात्‌ योग्यत्वादित्यर्थ: । 
संसगाभावग्रहेडघिकरणयोग्यतायाः प्रतियोगियोग्यतायाश्र तन्त्रत्वात्‌। चका- 
रात्‌ प्रतियोगिस्मरणमुक्तत्व॒तक' समुच्चिनोति। अनादेरपि प्रागभावस्या- 
नन्तस्या पि प्रध्वंसस्याविशेषमात्रे प्रत्यक्षत्वम्‌ ॥| ७ ॥ 
अन्योन्याभावस्य प्रत्यक्षतामाह-- 
एतेनाघटो5गो रधमंश्र व्याख्यात: ॥ ८ ॥ 
एतेनेति प्रतियोगिस्मरणाधिकरणग्रहणप्रागुक्ततकानतिद्शिति । योग्यानु- 
पलम्भः सवंत्र समान: । चकार उक्तसमुच्चयाथे:। अधर्म इत्यतीन्द्रियस्यापि 
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है । जिस प्रकार ध्वंसरूप अभाव का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है उसी प्रकार प्रागभाव- 


रूप अभाव का भी | क्यों? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार ने “भावप्रत्यक्षत्वात्‌' भाव: 
पदार्थ के प्रत्यक्ष होने से, यह द्वेतु सूत्र में दिया है। अर्थात्‌ रचना किये जाने वाले 
( वीरण-चटाई ) आदि भाव पदार्थ के प्रत्यक्ष होने से ( प्रत्यक्ष प्रमाण के 
विषय होने से ) अथवा भावरूप अधिकरण तथा प्रतियोगी के भी प्रत्यक्ष बर्थातृ 
प्रत्यक्ष के योग्य होने से संसर्गाभाव के ग्रहण होने में अधिकरण तथा प्रतियोगी दोनों 
की प्रत्यक्षयोग्यता प्रयोजक है। सूत्र के चकार से प्रतियोगी का स्मरण तथा पूर्व 
प्रदशित तक का भी सूत्रकार में संग्रह किया है। यद्यपि प्रागभाव अनादि तथा 
ध्बस अनन्त ( अविनाशी ) है तथापि उन दोनों के अविशेष का ही प्रत्यक्ष होता 
है । ७ ॥। 

तृतीय अन्योन्यामाव का सूत्रकार प्रत्यक्ष होना वर्णन करते हैं-- 

पद्पदाथ-- रातेन 5 इससे, श्रघट:--वट से भिन्न है, अगौ: > गौ से भिन्न है, 
अधमं: च > धर्म से भिन्न हैं, व्यार्यात:--व्याख्या की गई ॥ ८ ॥ 

भावाथ--यह घट भिन्न है, यह गौसे भिन्न है, यह धर्म से भिन्न है, इत्यादि 
रूप से भ्रन्योन्याभाव के प्रत्यक्ष में भी प्रतियोगी का स्मरण, अधिकरण का ज्ञान, 
तथा पृव-प्रदर्शित तक॑ एवं प्रत्यक्षयोग्य की अनुपलब्धि सबसे कारण है यह प्रागभाव 
तथा ध्वंस के प्रत्यक्ष के समान व्याख्या की गई है ॥ ८ ॥ 


उपस्कार--सूत्र के 'एतेन' इससे ( इस पद से ), प्रतियोगी की स्मरण, अधि- 
करण का प्रत्यक्ष तथा पूर्वप्रदशित तक॑ का अतिदेश करता है । योग्य की अनुपलब्धि 
भी संपूर्ण अभावों के प्रत्यक्षों में समान कारण है। और सूत्र का 'चकार' इन उक्त 
कारणों का संग्रह करने के लिये सूत्रकार ने दिया है। “अधर्म:' धरम से भिन्न है, 
इससे अतीन्द्रिय ( प्रत्यक्ष न होने वाले ) भी धर्म का सुख तथा ज्ञानादि आात्माके 


अन्योन्याभावस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ ४७५ 


धर्मस्य सुखज्ञानादावधिकरणे5न्योन्याभावस्थ प्रत्यक्षतां बदन अन्योन्याभाव- 
अद्दे प्रतियोगियोग्यता न तन्त्र किन्त्वधिकरणयोग्यतामात्र॑ तन्त्रमित्युपदर्श- 
यति । कथमन्यथा स्तम्भ: पिशाचों न भवतीति पिशाचान्योन्णभाव: स्तम्भे 
गृह्मत स्तम्भात्मतया पिशाचानु पलछम्भस्य तदन्‍्योन्याभावग्नाहकत्वात्‌ , तस्या- 
प्यनुपल्म्भस्य प्रतियोगिसत्त्वविरोधित्वात्‌ स्तम्भे पिशाचतादात्म्ये सत्यनु- 
पल्म्भानुपपत्ते:। ननु पिशाचतादात्म्यमिह न प्रतियोगि, किन्तहिं ? पिशाचः 
स च स्तम्भे वत्तमानो5पि गुरुत्ववन्नोपल्भ्यते इति तदनुपलम्भ: प्रतियोगि- 
सत्त्वविरोधी न भवतीति चेन्‍्न, प्रतियोग्यनुपलम्भवत्‌ प्रतियोगिताबच्छेद- 
कानुपलम्भस्याप्यभावग्रहकारणत्वात्‌ । ननु प्रतियोगित्वग्रदाधो रो न्योन्या भा- 
वग्रहः, प्रतियोगित्वब्वान्योन्याभावविरहात्मत्व॑ ततश्रान्योन्याभावग्रह्याधी न 
ली+--++++-त3तनलनतहऋहतंहंमेिॉन्‌ै_नलऋकतफक..हह"७चच3-ह 
गुण रूप अधिकरणों में अन्योन्याभाव की प्रत्यक्षता को कहता हुआ, अर्थात्‌ सुख 
धमम नहीं है” इस अन्योन्याभाव के प्रत्यक्ष में धमंरूप प्रतियोगी के प्रत्यक्ष होने की 
योग्यता कारण नहीं है, किन्तु केवल ज्ञानादिख्प अधिकरण की प्रत्यक्षयोग्यतता ही 
कारण है यह सूत्रकार ने दिखलाया है। ऐसा न हो तो ' यह स्तंभ पिशाच नहीं है 
इस प्रकार स्तम्भ में पिशाच का भेद कैसे गृहीत होगा, क्योंकि स्तम्भ रूप से पिशाच 
की उपलब्धि न होना स्तम्भ में पिशाच के अन्योन्याभाव का ग्राहक (ग्रहण कराने 
वाला ) है, उस स्तम्भ में पिशाच की श्रनुपलब्धि की पिश्ञाचर रूप प्रतियोगी के सत्ता 
का विरोधी होने से स्तम्भ में यदि पिशाच का अभेद हो तो पिश्ञाच की अनुपलब्धि 
न हो सकेगी । ( यहां पर स्तम्भ में पिशाच के अभेद की उपलब्धि न होना प्रति 
योगी का अनुपलब्धिरूप है, किन्तु पिशाच की अनुपलब्धि तो पिज्ञाच की सत्ता का 
विरोध करती है, ऐसा होने से प्रतियोगी पिशाच का विरोध न करने वाली भी 
पिशाच की अनुपलब्धि स्तम्भ में पिशाच के प्रभाव को क्‍यों ग्रहण न करायेगी”' इस 
दांका को शंकर मिश्र दिखाते हैं--कि “यहां पर स्तम्भ पिश्माच नहीं है इसपर पिशाच 
का अभेद प्रतियोगी नहीं है, तो क्या है !, पिशाच, और वह पिशाच स्तम्भ 
में वततमान होने पर भी ग्रुरुत्व गुण के समान गृहीत नहीं होता, इस कारण उसकी 
अनुपलम्भ ( उपलब्ध न होना ) प्रतियोगी की सत्ता का विरोध नहीं हो 
सकता” ऐसी हांका पूर्वपक्षी नहीं कर सकता, क्योंकि प्रतियोगी के अनुपलम्भ के 
समान प्रतियोगिता के नियामक सम्बन्ध की अनुपलब्धि भी अभाव के ग्रहण में 
कारण होती हूँ । यहां पर प्रतियोगिता के ग्रहण के अधीन अन्‍्योन्याभाव ( भेद) 
का ग्रहण होता है, भौर वह प्रतियोगिता है अन्योन्याभाव के अभावरूप क्योकि 
( अभावविरहात्मत्वमु &* अभाव क अभावरूप होती है, वस्तुतः > पदार्थ में, प्रति- 
गिता > प्रतियोगिता छाब्द का अर्थ )” ऐसा उदयनाचाय॑ ने प्रतियोगी का लक्षण 
कहा है ) 'जिससे अन्योत्याभाव ज्ञान के अघीन ही क्षन्योन्याभाव का ज्ञान होने से 


४७६ वेशेषिकसूत्रोपरकार: 


एवान्योन्याभावग्रह इति चेननाधिकरणावृत्तित्वेन ज्ञायमानो धर्म एव प्रतियों 
गितावच्छेदकत्वेनापि तद्ग्रहस्तन्त्रमित्यक्तत्वात्‌ | ८ ॥ 
अथदानोमत्यन्ताभावतप्रत्यक्षतामाह-- 


अभूतं नास्तोत्यनर्थान्तरम्‌ ॥ ९ ॥ 


भतमिदानीं नास्तोतिप्रतोतिध्वेसमाल्म्बते भतत्व॑ नोल्लिखति कि 
न्विदं॑ नास्तीतिमात्रोल्लेखिनी प्रत्यक्षप्रतीतिरत्यन्ताभावमालम्बते । अभत- 
मित्युत्पादविनाशालम्बनत्व॑ द्योतवति, अनर्थोन्तरत्वमपि तदभिप्रायकमेव 
यथा जले प्रथिवीत्वं नास्ति प्रथिव्यां न जल्त्वमिति । यदि हि जलावयविनि 


आत्माश्न यदोष होगा! ऐसी प्‌व॑पक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि एक अधिकरण 
में अवतमानरूप से ज्ञायमान ( ज्ञान का विषय ) धर्म हो प्रतियोगिता का 
नियामक होता है, न कि प्रतियोगिता-नियामक रूप से उसका ज्ञान कारण होता हैं 
यह कह चुके हैं ॥ ८ ॥! 

इस प्रकार अन्योन्याभाव की प्रत्यक्षता का वर्णन कर अत्यन्ताभाव की प्रत्य- 
क्षता को सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदा्थ--अभूत॑ ८ नहीं है, न अस्ति > नहीं है, इति > यह दोनों, अनर्थान्त- 
रम्‌ ८ दूसरा पदार्थ नहीं ॥। ९ ॥। 

भावाथ--नहीं था, नहीं है यह दोनों प्रतीति अत्यन्ताभाव को विषय करने के 
कारण अत्यन्ताभाव को कहती हैं ॥। ९ ॥। 

उपस्कार--भूत ( प्रथम वर्तमान ) पदार्थ इस समय नहीं है यह ज्ञान ध्वंस अभाव 
को विषय करता है, भृतता ( वरतमानता ) का उल्लेख ( बोध ) नहीं करता, 
किन्तु “यह नहीं है! इतने को ही विषय करनेवाला प्रत्यक्षरूप ज्ञान अत्यन्ताभाव 
को विषय करता है, सूत्र में 'अभ्नृतम्‌' यह पद उत्पत्ति तथा विनाश की अविषयता को _ 
प्रगट करता है, तथा सूत्र में 'अनर्थान्तरम्‌' दूसरा अर्थ नहीं है, यह पद भी उत्पत्ति 
तथा विनाश के आधार से अतिरिक्त दूसरे अत्यन्ताभाव को ही विषय करता है 
( अर्थात्‌ यहां पूर्व में वर्तमान पदार्थ इस समय नहीं है यह प्रतीति ध्वंसनामक 
अभाव को विषय करती है। और “अभृतम्‌' यह पद आगे न होनेवाले का सूचक 
है, ऐसा न होने से जो यहां न था न होगा, वह यहां नहीं है ऐसा प्रत्यक्ष ज्ञान 
होता है वह प्रत्यक्ष दूसरा अर्थ नहीं है। अत्यन्ताभाव-से भिन्न दूसरा जिसका 
विषय नहीं है यह अनर्थान्तर शब्द का अथं है ) इसी का शंकर मिश्र उदाहरण 
देते हैं कि जिस प्रकार जलरूप श्रवयवि द्रव्य में पृथिवीत्व नहीं है, पृथिवी में जलत्व 
नहीं है, यदि जलखूप अवयवि द्रब्यों में पृथिवीत्व हो तो उसकी जल में. उपलब्धि 
होगी, उपलब्धि नहीं होती, इस कारण जल में पृथिवीत्व नहीं है इस तक की भी 


नास्वि घट इति प्रतीतिविवेचनम्‌ ४७७ 


प्रथिवीत्व॑ स्थात्‌ उपलभ्येत न चोपलम्यते तस्मान्नास्तोति-तकंपुरस्कारोउत्रापि 
द्ष्टय:। एवन्न यद्वस्तु यत्र न कदा5पि भविष्यति न च कदाचिद्‌ भंत तस्य 
वस्तनस्तत्रात्यन्ताभावो मन्तव्यः। भतभविष्यतोश्व तत्र प्रध्वंसप्रागभावाल- 
म्बन एवं तत्राधिकरण नास्तीति प्रत्ययः। अत एवायमात्यन्तिकस्क्षकालिक 
मिधीयते ॥ ९॥ 

ननु गेहे घटाभावों नात्यन्ताभावः कदाचित्तत्र घटसक्ष्वात्‌, नापि प्राग- 
भावप्रध्वंसी, तयो: समवायिचारणमात्रवृत्तित्वात्‌ू , नाप्युत्पादविनांशशोलछो<&- 
त्यन्ताभाव एबं आत्यन्तिकश्रोत्पाइविनाशशीलछश्रति विरोधात्‌ , नापि चतुर्थ 
एवायं संसगोसाव:, तस्य त्रविध्यविभागव्याघातादित्यव आह-- 


नास्ति घटो गेहे इति सतो घटस्थ गेहसंसगंप्रतिषेध: ॥ १० ॥ 


इसमें अत्यन्ताभाव की सी ही सहायता जाननी चाहिये । ऐसा होने से जो पदार्थ 
जहां कभी भी न होगा, न कभी था, उस पदाथे का उसमें अत्यन्ताभाव है यह . 
मान लेना चाहिये । भर जो पूवव में था और आगे होगा ऐसा पदार्थों का वहां घ्वंस 
प्रामभाव को विषय करनेवाला है। उस अधिकरण में नहीं है' ऐसा ज्ञान होता 
है। इसी कारण यह अत्यन्ताभाव आत्यन्तिक एवं “त्रकालिक! [ त्रिकाल में होने 
वाला ) अत्यन्ताभाव कहा जाता है। ( भर्थात्‌ जसे अ्वयविरूप पुथिवी में जलत्व 
नहीं है इत्यादि प्रत्यक्ष में ध्वंस तथा प्रागभाव का विषय नहीं हो सकता । इस कारण 
अत्यन्ताभाव ही उसका विषय है, ओर उसके प्रत्यक्ष में ही इन्द्रिय संयुक्त विशेषणता 
संनिकषं तथा तक की सहायता से प्रतियोगी की उपलब्धि का अ्रभाव तथा प्रतियो- 
गिज्ञान भी कारण है ऐसा मेरे गुरुचरण म० म० स्व० पुृ० वामाचरण भट्टाचाये 
का यहां मत जानना चाहिये ॥ ९ ॥। 

यदि गृह में वर्तमान घट का अभाव कदाचित्‌ घट की 'घरमें' सत्ता होने के 
कारण अत्यन्ताभाव नहीं हो सकता न वह घट का प्रागभाव तथा ध्वंस अभाव भी 
नहीं हो सकता, क्योंकि ये दोनों केवल समवायिकरणं में ही रहते हैं। न उस 
अभाव को उत्पत्ति तथा विनाश-स्वभाव अत्यन्ताभाव ही कह सब ते हैं, क्योंकि 
आत्यन्तिक ( सदा होनेवाला ) तथा उत्पत्ति-विनाद्य-स्वभाववाला इन दोनों का 
परस्पर विरोध होता है। यह चतुर्थ संसर्गाभाव भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
उसके नैयायिक सिद्धान्त के अनुसार त्रिविष ( तीन प्रकार के ) विभाग ८। विरोध 
आ जायगा” इस प्रकार पूव॑पक्षी की छांका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--न भ्रस्ति 5 नहीं है, घट: & घट, गेहे > गृह में, इति ८ ऐसा, 
सतः «८ वतंमान, घटस्य & घट का, गेहसंसर्गप्रतिषेधः ॥ १० ॥। 

भावाथ--'गृह में घट नहीं है' इस प्रतोति में सत्‌ ( वर्तमान ) घट का गृह 
में संयोगरूप संबन्ध का निषेध कहा जाता है, वह यदि कभो भी ध्टनहोता 


४५८ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


गेहे घटस्य यः संसगः संयोगस्तस्य प्रतिषेधः, स च यदि कदाचिद्पि न 
घटस्तदात्यन्ताभाव एवं, भविष्यतः प्रागभावों भूतस्य प्रध्वंसाभावः । तहिं 
घटसंपर्गो गेह्टे नाम्तीति--प्रतीत्या भवितव्य, मिति चेत्‌ प्रतीत्या भवितव्य- 
मिति को5थ: ? यदि तद्विषयया प्रतीत्या भवितव्यमित्यापादनाथस्तरेश- 
पत्ति: अथ तदुल्लेखिन्येति, तदा गेदे इत्यधिकरणोल्लेबध्येब संसर्गोल्लिखप- 
य्यवसानमाधारत्वस्ये व धमसम्बन्धाकारत्वात्‌ । तत्‌ कि घटस्तत्रास्य्येव । 
अस्त्येवेति कोउथेस्तत्र समवेतः संयुक्तो बा? नाशः समवेतघटस्यथ तत्राभा- 
बात्‌। न द्वितोय: संयोगस्य निषेधात्‌। नन्वेव॑ घटादीनां केवलान्वयित्व- 
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अत्यन्ताभाव होगा, यदि भविष्य में घट होने वाला हो तो घट प्रागभाव, तथा 
पूर्व में दतमान हो तो घट का ध्वंस अभाव होगा (यहां असत्‌-ख्याति मानने के मत में 
आकाशपुष्प के अमाव के समान अत्यन्त असत्‌ का अभाव ही अत्यन्ताभाव है ऐसा 
अ्रम न हो इसलिये सूत्र में 'सत:' ऐसा घट में विशेषण दिया है ॥ १० ।। 
उपरकार--गृह में घट को संयोगनामक सम्बन्ध का निषेध ही 'नास्ति गेह्ठ 
घट: घर में घट नहीं है इस प्रतीति का विषय है, और वह यदि कभी भी घट का 
सम्भव न हो तो घट्ात्यन्ताभाव ही होगा, और यदि घट का संयोग आगे होने 
वाला हो तो घट का प्रागभाव होगा और यदि घट का संयोग पृ में वतंमान था 
तो घट का ध्वंस अभाव होगा । “यदि ऐसा है तो गृूठ में घट का संसर्ग (सम्बन्ध ) 
नहीं है ऐसी प्रतीति होगी” ऐसा पृव॑पक्षी को तो प्रतीति होनी चाहिये । इसका क्या 
अर्थ है! यदि उस विषय की प्रत्यक्षरूप प्रतीति होनी चाहिये ऐसा आपादन 
( आपत्ति ) का अर्थ हो, तो यह इष्ट ही है। और यदि तदुल्लेखनी ( शब्द- 
रूप ) प्रतीति की आपत्ति पव॑पक्षी की है तो गृह में-ऐसे अधिकरण का उल्लेख ही 
सम्बन्ध के उल्लेख में पयंवसित होता है, क्योंकि आधारता ही धर्म के सम्बन्ध के 
आकारवाली होती है। अर्थात्‌ प्रत्यक्षरूप तथा शब्दरूप ऐसे दो पक्ष में से प्रथम 
पक्ष में तो सिद्धान्ती ने इष्ट/पत्ति मानकर दुसरे पक्ष में 'तदा' इस ग्रन्थ में शंकर 
मिश्र ने दोष दिखाया है, जिससे “'घर में घट नहीं है” इस प्रतीति में आश्रयाथथक्र 
सम्बन्ध रूप है। सप्तमी विभक्ति से घर में वतमान घट के संयोग का अभाव प्रतीत 
होता है, और घर में घट का सम्बन्ध नहीं है इस प्रतीति से तो घट के सम्बन्ध में 
वर्तमान संसर्ग का अभाव प्रतीत होता है जिससे कोई दोष नहीं--यह शंकर मिश्र 
का भाशय है। उक्त प्रतीति का संसर्ग का निषेध करना अर्थ हो तो प्‌र्वेपक्षी शंका 
करता है कि )--अस्त्येव” है ही इसका क्‍या अथं है ! क्‍या गृद में समवाय सम्ब- 
न्ध से, अथवा संयोग सम्बन्ध से वर्तमान है? प्रथम पक्ष नहीं हो सकता, क्‍योंकि 
गृह में समवाय सम्बन्ध से घट नहीं है। संयोग का निषेष करने के कारण द्वितीय 


नास्ति घटं इति प्रतोतिविवेचनम्‌ ४७९ 


प्रसज्ञ:, तत्संयोगसमवायान्तरस्येव सर्वत्र निषेधादिति चेनन, तदुभयनिषेध- 
स्पेव घटनिषेधात्मकत्वात्‌ । दत्‌ कि घटस्तत्संयोगइ्चेत्येक॑ तत्त्वं, येन घट- 
संयोगनिषेधो घटनिषेधः म्यात्‌ , तत्‌ कि धटरतत्संयोगसमवायावेक तत्त्व॑, 
येन तद्विधिरेव घटविधिः स्यात्‌ ., न हि तौ यत्र निषेध्येते ततन्र घटान्वयों येन 
फेवलान्वयित्वं तस्य स्यात्‌ . तथाच यस्य यो विधिस्तन्निषेध एवं तन्निषेध 
इति | यद्वा घटस्य समवायितया गेहेअत्यन्तभाव एवं, 'श एवं गेह घंटो 
नास्तीति प्रतीतिविषय:, कपाले संयोगितयेव । एवं सति केवलान्वय्यत्यन्ता- 


पक्ष भी नहीं हो सकता | यदि प्व॑पक्षी कहे कि इस प्रकार तो घटादि द्रव्य केव- 

लान्वयी सवंत्र वतमान हो जायगा, क्‍योंकि सर्व प्रतीतियों में घट के संयोग तथा 
समवाय में से एक ही का सर्वत्र निषेध होगा | तो यह नहीं हो सकता, क्‍योंकि 
समनियत (एक में वर्तमान) अभाव के एक होनेके क!रण उन समवाय तथा संयोग- 
रूप सम्बन्ध का निषेध ही घट का निषेधरूप होता है। तो क्‍या घट यथा उसका 
संयोग एक ही तत्त्व ( पदार्थ ) है, जिससे घट के संयोग का निषेध घट का निषेध 
होगा” इस शंका के समाधान में प्रतिवन्‍्दी ( समान ) उत्तर यह हो सकता है 
कि तो क्या घट तथा उसके संयोग एवं समवाय सम्बन्ध एक ही तत्त्व ( बदाथे ) 
हैं जिससे उन दोनों सम्बन्धों की विधि ही घटकी विधि होगी। जिस स्थल में 
उन दोनों सम्बन्धों का निषेध होता है उस स्थल में घट का अन्वय ( सत्ता ) होता 
है जिससे घट केवलान्वयी ( सवंत्र अविद्यमान ) होगा, ऐसा होने से जिसका जो 
विधि होता है उसका निषेध ही उसका निषेध होता है। ( भर्थात्‌ सम्बन्धी 
सम्बन्ध की सत्ता के नियम सत्तावाला होता है ऐसा नियम होने से घट तथा उसके 
दोनों सम्बन्धों में एकतत्त्वता न हौने पर भी कोई दोष नहीं आता ऐसा यदि कहो 
तो प्रकृत में भी यह समान नहीं है यह शंकरमिश्र का गृढ अभिप्राय है। ) 

(असत्‌ ख्याति के न मानने से गृह में वततमान घट-संयोग का अभाव प्रतियोगी की 
सिद्धि तथा असिद्धि से व्याहत (विरुद्ध) है इस अभिप्राय से शंकर मिश्र सूत्र का दूसरा 
अर्थ दिखाते हुए कहते हैं कि )---अथवा घट का गृह में समवाय सम्बन्ध न होने के 
कारण घट-समवायिता का गृह में अत्यन्ताभाव ही है, वहां ग्रृह में घट नहीं है 
इस प्रतीति का विषय है, जसे कपाल में घट का संयोग न होने से घट-संयोगिता 
का अभाव । ( अर्थात्‌ 'नास्ति घट: इस सूत्र में “गेहसंसगंप्रतिषेघ:' इस पद में 
संसगेंण ( समवायेन ) प्रतिषेषः, गेहे संसर्गंप्रतिषेषः, “गेहसंसर्गप्रतिषेध: ऐसा 
समास सूत्रकार को अभिप्रेत है। ) इस पक्ष में सूत्र के 'सतः” इस पद की व्ययंता 
को दांका दिखाते हुए शंकरमिश्न कहते हैं कि--ऐवा होने से केवलान्वयि (सर्वत्र 
वर्तमान ) गृह में घट-समवायिता के अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी होने के कारण घट 
आकाश के समान असन्‌ ( अवृत्ति ) हो जायग।” यदि ऐसा पव॑पक्षी कहे तो 


४८० वैशेषिकसूत्रोपरकारः 


. भावप्रतियोगित॒या घटोंडसन स्यादिति चेत्‌ सवेदेव॑ यदि संयोगित्वसमवायि- 
त्वाभ्यां सवेत्रासन स्थादिति भावः ॥ १०॥ द 

तदेगं भावाभावविषयक॑ लछोछिहप्रत्यक्षं निरूप्य योगिप्रत्यक्षं निरूपयितु 
प्रकरणान्तरमारभते-- 
आत्मन्यात्ममनसो: संयोगविशेषादात्मप्रत्यक्षम्‌॥ ११ ॥ 

ज्ञानमुत्दयते इति शेषः। द्विविधास्तावद्योगिनः समाहितान्तःकरंणा ये 
युक्ता इत्यभिधोयन्ते, अस्लमाहितान्तःकरणाश्र ये वियुक्ता इत्यमिधीयन्ते । 
तत्र युक्ता--साक्षात्‌रूत्तेठ्ये वस्तुन्यादरेण मनों निधाय निद्ध्यासनवन्तः, 
तेषामात्मनि म्वात्मनि परमात्मनि च ज्ञानमुत्पययते। आत्मप्रत्यक्षमिति | 


शंकरमिश्र उत्तर देते हैं कि--केवलान्वयि अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी होने से अव- 
त्तिता दोष तब आवेगा, यदि संयोगिता तथा समवायिता दोनों सम्बन्ध से घट सर्वे 
स्थलों में अवतंमान हो यह सूत्र' का भाव है। ( अर्थात्त केवलान्वयि 'अत्यन्ता- 
. भाव की प्रतियोगिता असत्ता की व्यभिचारी है। क्योंकि एक सम्बन्ध से वर्तमान 
भी गुणादिकों में संयोगादिरूप दूसरे सम्बन्ध से युक्त प्रतियोगितावाले केवलान्वयि 

अत्यन्ताभाव की प्रतियोगिता होती है यह उत्तर का आह्यय है ) ॥ १० ॥ 

इस प्रकार भाव अथा अभाव पदार्थों के विषय में लौकिक प्रत्यक्ष का निरूपण 
कर योगिप्रत्यक्ष का निरूपण करने के लिये दूसरा प्रकरण सूत्रकार आरम्भ करते हैं--. 

पद्पदा्थ--आत्मनि > आत्मा में, आत्ममनसो: > आत्मा तथा मन के, संयोग- 
विशेषात्‌ - विशेष संयोग से, आत्मप्रत्यक्षमु > आत्मा का प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न 
होता है ॥ ११ ॥। 

भावाथ--लौकिक आत्मप्रत्यक्ष के समान आत्मा तथा मन के योगज धमं- 
जन्य संनिकषं-विशेष से योगियों को आत्मा का साक्षात्कार करानेवाला प्रत्यक्ष 
ज्ञान होता है ।। ११ ॥। 

उपस्कार--सुत्र में आकांक्षित 'ज्ञानमुत्पद्यते” 'ज्ञान उत्पन्न होता है! ऐसा शेष 
पद पूर्ण करना। योगी दो प्रकार के होते हैं जिनमें प्रथम समाहित (एकाग्र) 
अन्त:करणवाले जिन्हें 'युक्त' नामक योगी कहते हैं, तथा दूसरे असमाहित ( व्यु- 
त्यान ) अन्तःकरणवाले जिन्हें 'वियुक्ता ऐसा कहते हैं। उन दोनों में से पत्यक्ष 
करनेयोग्य वस्तु ( इष्ट ध्येय पदार्थ ) में आदर से चित्त को लगा कर निदिध्या- 
सन ( तत्त्वचिन्तन करनेवाले ) योगी युक्तयोगी कहलाते हैं, जिन्हें अपनी आत्मा 
तथा परमात्मा में भी वह ज्ञान उत्पन्न होता है, जिसमें श्रात्मा के साक्षात्कार- 
विषयक ज्ञान की उत्पत्ति होने से वह सुत्र में आत्मप्रत्यक्ष कहा गया है। यद्यपि 
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नत्मा प्रत्यक्ष: साक्षातकारविषयो यत्र ज्ञाने तत्तथा। यथप्यस्मदादीनामपि 
कदाचिदात्मज्ञानमस्ति तथाप्यविद्यातिरस्कृतत्वात्‌ तद्सत्‌कल्पमित्युक्तमात्मम- 
नसोः सन्निकषविशेषादिति | योगजधमानुप्रह आत्ममनसो: सन्निफर्ष विशेष- 
स्तस्माद्त्यथ: ॥ ११ ॥ क्‍ 
तत्‌ किसात्मन्येव युक्तानां ज्ञानं तत्‌ कुतः सावज््यमित्वत आह-- 
तथा द्वव्यान्तरेष प्रत्यक्षम्‌ ॥ १२ ॥ 


ज्ञानमुत्पद्यत इति प्रकरणायातम्‌ | तथेति योगजधमौनुगृहोतेनेव मनसा, 
द्रव्यान्तरेषु चतुष्बेणुषु मनसि वायुद्किकालाकाशेषु, द्रव्यपदेन तद्रतगुणकर्म- 
सामान्यानां विशेषपदाथस्य समवायस्य प्रत्यक्षगतस्थापि गुरुत्वस्थितिस्थापका- 
देरात्मगतस्यापि जीबनयोनियत्ननिर्विकल्पकभावनाधमाधमौदे: सडप्रह: साम- 

प्रथा योगजधर्मोपग्रहस्य तुल्यत्वात्‌ अन्यथा सावेज्ञयमुक्त न भवेत्‌ ॥ १२॥ 
हा थे मल ली अल लव नर मलिक किक पट कक: तल मम ब कस 


हम जीवों को भी कभी-कभी आत्मा का ज्ञान होता है किन्तु वह अविद्या (अभज्ञान) 
से तिरस्कृत होने के कारण वह असत्‌ कल्प (अविद्यमान के समान ) है। इसी कारण 
सूत्रकार ने आत्ममनसो: संनिकर्षविशेषात! आत्मा तथा मन के संनिकर्षविशेष 
से ऐसा सूत्र में हेतु दिया है, जिसका योगाभ्यास से उत्पन्न धर्म का अनुग्रह ( सहा- 
यता ) ही आत्मा तथा मन के संनिकर्ष में विशेषता है यह अर्थ है॥ ११॥ 

“तो क्या युक्तयोगियों को केवरू भ्रात्मपदार्थ का ही साक्षात्कार होता है, तो 
वह सर्वज्ञ कैसे होंगे” इस झांका पर सृत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थं-- तथा --उसी प्रकार, द्रव्यान्तरेषु ८ दुसरे परमाणु आदि द्रव्यों में, 
प्रत्यक्ष - प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है ॥ १२ ॥। 

भावाथ--जिस प्रकार योगज धर्म के अनुग्रह की सहायता ही से मन से योगी 
को आत्मा का प्रत्यक्ष होता है उसी प्रकार परमाणु, वायु, दिशा, काल आदि द्रब्यों 
तथा उनमें वतंमान गुण, कम, जाति आदि का भी प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ।। १२ ॥ 

उपस्कार-- ज्ञान उत्पन्न होता है” यह ज्ञान-प्रकरण से इस सूत्र में आता है । 
आत्मा के समान योगजन्य धर्म के अनुग्रह से ही अन्त:करण पृथिवी आदि वायु 
पर्यन्‍्त चार द्वव्यों के परमाणु, मन, वायु, दिशा, काल तथा आकाश नामक दुसरे 
द्रव्यों का भी योगियों को प्रत्यक्ष होता है, यह सूत्र के 'तथा' पद का अर्थ है। सूत्र 
के 'द्रव्यपद' से द्रब्यों में वततंमान गुण, कम, सामान्य तथा विशेष पदार्थ और सम- 
वाय तथा प्रत्यक्ष पदार्थों में वतंमान ग्रुरुत्व, स्थितिस्थापक संस्कार एवं आत्मा में 
वर्तमान जीवनयोनि-नामक प्रयत्न, निविकल्पक ज्ञान, भावनासंस्कार, धर्म एवं 
अधम इत्यादिकों का संग्रह होता है, क्योंकि योगज धर्म का अनुग्रह सबमें समान 
है, यदि ऐसा न मानें तो योगी में स्वज्ञता की उक्ति का समर्थन न होगा ॥ १२ ॥ 


३१ बै० 
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युक्तानां प्रत्यक्ष ज्ञानमभिधायेदानीं वियुक्तानामाह-_ 
असमाहितान्त:करणा उपसंह तसमाधयस्तेषाश्व ॥ १३॥ 

असमाहितान्तःकरणा इत्यस्यव व्याख्यानमुपसंहतसमाधय इंते। यद्वा 
कथमसमाहितान्तःकरणा इत्यत आह-उपसंहृत समाधय इति | उपसंहतो दूरी- 
कृत: समाधिनिंदिध्यासनात्मको यस्ते तथा। ते द्वि समाधिप्र भावाद्विकरण- 
धर्मो: अणिमादा: शरीरसिद्धोद्रश्षवणायश्रेन्द्रियसिद्धी राप़वन्तः समाधावप्य- 
रूंप्रत्ययमासादयन्तः “तावदेवास्य चिरं यावन्न विमोदये अथ सम्पत्थे? 
इत्यादि श्रतिसमधिगतकृत्यान्तराभावाः भोगमात्रस्य कत्तेव्यतामाकलय्य॒तेषु 
तेषु प्रदेशेषु द्वीपोपद्टीपादिषु तेन तेन जन्मना तुरक्ञ मातड़ विदड़ मुजड्भादिना 
( यावदेव- चिरं यावत्‌ ) देव्षिंमानुषभावेन च पूर्वोपात्ता-न्‌ कमशियानुपभु- 

_____  ॒<+< | | _ [ _॒ ॒ क्ि्स++ै+े7 

इत प्रकार युक्त योगियों के प्रत्यक्षक्षान को कह कर सांप्रत वियुक्त योगियों के 
प्रत्यक्ष ज्ञान को सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--असमाहितान्त:करणा: ८ एक!भ्रचित्त न होने वाले को उपसंहृतस मा- 
धय: च ० और जिन्होंने योगतमाधि का उपसंहार (समाप्ति) किया है ।। १३ ॥।। 

सावार्थ--योगसमाधि लगाने के पश्चात्‌ जिन योगियों ने ब्युत्यान दशा-प्राप्त 
की ऐसे समाधि के प्रभाव से विना इन्द्रियों के व्यापार के भी संपूर्ण विषयों का 
प्रत्यक्ष करने वाले योगी वियुक्त-योगी होते हैं । 

उपस्कार--'असमाहितान्त:क्रणा:” एकाग्रचित्त नहीं, इसी पद की सूत्रकार 
ने स्वयं सूत्र में व्याश्या की है 'उपसंहृतसमाधय:” इस पद में श्रथवा असमाहितान्त:- 
करण! क्‍यों है ? इस प्रश्न के उत्तर में कहा है। 'उपसहृतसमाधय: च। जिन्होंने 
निदिध्यासन-नामक योग उपसंहृत अर्थात्‌ दूर कर दिया है जिन योगियों ने वे 
“वियुक्त' नामक योगी होते हैं । यह वियुक्त योगी समाधि की महिमा से विकरण धर्म 
(इन्द्रिय के व्यापार से रहित) होते हुए अणिमा-महिमा इत्यादि आठ प्रकार की हारी र- 
सिद्धि तथा दूर से सुनाना, देखाना इत्यादि इन्द्रियों की सिद्धि को प्राप्त कर, योग- 
समाधि में भी । आलंप्रत्यय ( भब समाधि की भी आवश्यकता नहीं है) ऐसा 
ज्ञान प्राप्त करते हुए “तावत्‌ एव ७ तभी तक, अस्य 5 इस मोक्ष के, चिरं ० विलम्ब 
है, यावत्‌ « जबतक, न « नहीं, विमोक्ष्ये > शरीर से छूटूंगा, अथ ++ इसके पश्चात्‌ 
संपत्स्ये  स्वस्वरूप में मिल जाऊंगा” इत्यादि श्रुति-वाक्यों से दूसरे कार्यों का 
प्रयोजन न रखनेवाला योगी केवल भोगमात्र पूर्ण कर छेता है यह निश्चय कर 
उन-उन देश-प्रदेशों में तथा द्वीप और उपद्वीपों और अश्व, हस्ति, पक्षी, सर्प श्रादि 
अनेक योनियों में जन्म लेकर तथा कर्मानुसार देवता, ऋषि एवं मनुष्य-रूप जन्म 
से भी पूव॑संचित कर्माशय ( कमे-वासनाओं) को भोगकर हम उस निर्बाध भूमि 
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ू्मदे तावत्‌ प्राप्तव निरपाया भूमिरित्याकलयन्तः सकलमथथजातं योगजधस- 
बलोपबृंहितेन्द्रियशक्तयो व्यवद्दितं विग्रकृष्ठग्च प्रत्यक्षोकृबन्ति | १३ ॥ 

नतु न तावत्तेषु सानसं ज्ञान मनसो बहिरस्वातन्त्यात्‌ , नापि बह़िरिन्द्रिय- 
जन्यम्‌ तेषां सम्बद्धवत्तमानाथआ्रादित्वात्‌ यथायोगं रूपो ड्रवादिस पेक्षत्वात्‌ 
आलोकादिसव्यपेक्षत्वाब्ेत्याशट्टूय केषुचित्‌ पदार्थेषु प्रत्यासत्तिसु पपाद्यन्नाह -- 

तत्समवायात्‌ क्रमंगुणेब ॥ १४॥ 

प्रत्यक्षज्ञानं जायते इति शेष: । भौतिकानोन्द्रियाणि यदि सन्निकर्षमपेक्षन्ते 
तदा परमाण्वाकाशदिक्काछढ्समवेतेषु स्वमनःसंयोगिसमवायात्‌ इतरद्रव्येष च 
कायव्यूदोपभोगार्थोपगृहीतनानापण्डमन:नंयो गात्‌ तत्संयुक्तसमवाया तू तत्तदू- 
द्रव्यगुणादिषु ज्ञानसुत्पद्यते | एतच्चोपपत्तिसौकयमनुरुध्योक्तम्‌ । 

वस्तुतो बाह्मन्द्रियिष सनसि च योगज एब धमे: प्रत्यासत्तिस्तत एब 

( स्थान ) को अवश्य प्राप्त करेंगे, ऐसा निश्चय करते हुए संपूर्ण विपय-समुदाय 

को योग से उत्पन्न धर्म के बल से इन्द्रियों में विशेष सामर्थ्य प्रात्त कर व्यवधान-यृक्त 
तथा द्रस्थ विषयों का प्रत्यक्ष करते हैं।॥ १३ ॥ द 

यदि उक्त विषयों में योगियों को मानस ज्ञान नहीं हो सकता, क्योंकि मन 
बाहर के विषयों में स्वतन्त्र नहीं होता, न तो बहिरिन्द्रियों से ज्ञान हो सकता है, 
क्योंकि इन्द्रियां अपने से सम्बद्ध वत॑मान पदार्थों को प्रहण करती हैं, तथा यथोचित 
उद्धत रूपादि गुणों की भी अपेक्षा करती हैं एवं आलोक ( प्रकाश ) आदि सामग्री 
को भी आवश्यकता रखती हैं, इस प्रकार पू्व॑पक्षी शंका करे तो इसके समाधा- 
नाथ कुछ विषयों में संनिकष को सिद्ध करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--तत्समवायात्‌ > उनके समवायसम्बन्ध से, कमंगुणेषु > कर्म और 
गुण पदार्थों में, प्रत्यक्ष होता है ॥। १४।! 

भावाथ--भौतिक इन्द्रियों को परमाणु आदि पदारयों के प्रत्यक्ष ज्ञान होने 
में मन से संयुक्त समवायसम्बन्ध से प्रत्यक्ष रूप ज्ञान उत्पन्न होता है ॥ १४ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है! ऐसा शेष भाग 
पूर्ण करना । चक्षु आदि भौतिक इन्द्रियां 'यदि संनिक्ष की आवश्यकता रखती ैं 
तो परमाणु, आकाश, दिशा, काल इनमें समवायसम्बन्ध से रहने वाले में अपने 
मन के संयोगियों में समवायसम्बन्धहूप संनिकर्ष से, तथा दूसरे द्वव्यों में शरीर- 
समुदायों के भोग के लिये गृहीत (अंगरीकृत) अनेक पण्ड ( निष्फल ) मन के संयोग 
से तथा उन-उन द्वब्यों के गुण-कर्म आदिकों में मन से संयुक्ततममवाय संनिकर्ष से 
प्रत्यक्षरूप ज्ञान उत्पन्न होता है। यह युक्ति की सरलता के अनुरोध से कहा है । 

वस्तुत: बाह्य इन्द्रिय तथा मन से भी योगजन्य धर्म ही संनिकर्ष है, उसी से 
सब प्रकार की अनुपपत्ति (असंग ते) की शान्ति हो जायगी जिससे अगस्त्य मुनि का 


४८२ वैशेषिकसूत्रोपरकारः 


सर्वानुपपत्तिशान्ते:, अगस्त्यसमुद्रपान दण्डकारण्यनिर्माणब्वेति दृष्टान्तः ॥१५॥ 

तत्‌ कि स्वकीयबुद्धथादिष्वपि मनसो द्रव्यान्तरसंयुक्तसमवाय एव प्रत्याद्धय 
सत्ति:, नेत्याइ-- 

आत्मसमवायादात्मगुणेष ॥ १५॥ 

योगिनां प्रत्यक्ष ज्ञानमुत्पयते इति प्रकतम्‌। आत्मसमवेतानान्तु बुद्ध ग- 
दीनां संयुक्तसमवायादेव प्रत्यक्ष ज्ञानमुत्पयते5स्मदादीनामिवेति न॒तत्र 
सन्निकोन्तरापेक्षेत्यर्थ: । तत्रेन्द्रियार्थसन्निकर्षोत्पन्नमव्यभिचारिज्ञान लौकिका- 
लौकिकप्रत्यक्षम्‌ , अर्थजं वा । साक्षात्त्वयोगिज्ञानं प्रत्य क्षमति लोकिकालोकि- 
कसाधारणम्‌ ॥ १५॥ 

इति श्रीशाइुरे वैशेषिकसूत्रो पस्कारे नवमाध्यायस्य प्रथमाहिकम्‌ । 


___.. 0  ॒_ ृऊृटक्‍अलअल््खेतशत++++++++ 
समुद्र को सुखाना तथा दण्डकारण्य को निर्माण करना दृष्टान्त जानना चाहिये :॥१४॥ 
'तो क्‍या अपने बुद्धि भादि गुणों में भी मन का दूसरे द्रव्य से संयुक्त-समवाय 
ही संनिकर्ष है! इस छांका के उत्तर मे सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ-- आत्मसमवायात्‌ आत्मा के समवाय से, आत्मगुणेष ७ आत्मा के 
गुणों में योगियों को प्रत्यक्ष होता है ॥ १५ ॥ 
भावा्-आत्मा में समवायसंबन्ध से वतंमान ज्ञान आदि गुणों का संयुक्त- 
समवायसंनिकर्ष से योगियों को प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ॥। १५ |। द 
उपस्कार--सृत्र में योगियों को प्रत्यक्षरूप ज्ञान उत्पन्न होता है यह प्रकृत 
( प्रस्तुत ) है। आत्मा में समवायसम्बन्ध से वर्तमान ज्ञान, सुख आदि गुणों का 
संयुक्ततमवायसंनिकर्ष से ही प्रत्यक्षरूप ज्ञान उत्पन्न होता है, हम जीवों के समान 
इस कारण उसमें दूसरे संनिकर्ष की भ्रावश्यकता नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। 
उसमें इर्द्रिय तथा पदार्थों के संनिकर्ष से उत्पन्न व्यभिचाररहित ज्ञान लौकिक तथा 
अलौकिक प्रत्यक्ष होता है अथवा अर्थ (पदार्थजन्य) ज्ञान, भप्रत्यक्षत्व योग (सम्बन्धी ) 
ज्ञान प्रत्यक्ष कहाता है यह लौकिक तथा अलौकिक दोनों प्रत्यक्षों मे वर्तमान साधा- 
रण प्रत्यक्ष का लक्षण है ॥ १५॥ 
इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वैशेषिक सून्नोपस्कार में नवमाध्याय 
का प्रथमाह्विक समाप्त हुआ । 


नवमाध्याये द्वितीयाहिक्‌ । 
तदेव॑ (र्वाहिके योगिप्रत्यक्षमयों गिप्रत्यक्षश्व छारणतः स्वरूपतो रश्षणतश्व 
निरूपितम । प्रमाण द्विविध॑ प्रत्यश्वं लेज्लिकश्वेति यद्विमक्त तत्र छेल्जिकमिदानों 
निरूपनितुमुपक्रमते -- 
अस्पेद॑ काथ्य कारणं संयोगि विरोधि समवायि चेति 


लैड्रिकम्‌ ॥ १ ॥ 

छ्ानमिति प्रकृतम । लिड्राजातं छैज्िक व्याप्तिविशिष्ट: पक्षधर्मा लिज्ञम्‌। 
तत्न व्याप्तिरुक्ता, यत्सिषाधयिषाविरोधिप्रमाणाभाबों यत्र स त॑ प्रति पक्षः। 
ताह॒शं प्रमाणं साधक बाघकद्च, तदुभयाभाववतः पकश्षत्वात्‌। न हि साधके 


इस प्रकार नवमाधच्याय के प्रयमाह्विक मे' योगी तथा योगिभिन्न प्राणियों के 
प्रत्यक्ष को कारण तथा स्वरूप का वर्णन कर लक्षण का भी वर्णन किप्रा गया । 
प्रमाण का भी प्रत्यक्ष तथा लुेज़िक ( अनुमान ) रूप से जो दो प्रकार का विभाग 
किया गया है उसमे लेज़िक (अदटुमान) प्रमाण का निरूपण करने को सूत्रकार 
आरम्भ करते हैं-- 

पद्पदार्थ -अस्य ८ इस कारण का, इदं > यह, कार्य ७ कार्य है, कारण ८ 
कारण है, संयोगि ८ संयोगसम्बन्धवाला है, विरोधि 5 विरोधाश्रय है, समवायि च८ 
समवायसतम्बन्धवाला है, इति ८ इस प्रक्नार, लेजिक्म -लिख़् से उत्पन्न, अनुमान 
होता है ॥ १ ॥ 

भावार्थ--इस कारण का यह कार्य है, इस काये का यह कारण है, इसका यह 
संयोगसम्वन्धी है, इसका यह विरोधी है, इसका यह समवायसम्बन्धी है, इस प्रकार 
लिड्ज से होने वाला अपुमानप्रमाण होता है ॥। १ ॥। 


उपस्कार--इस सूत्र में 'ज्ञानं' ज्ञान यह प्रस्तुत है। लिड्भ (हेतु ) से उत्पन्न 
लेज्िक ( अनुमान ) कहाता है। व्याप्तिविशिष्ट पक्षधर्म का नाम है लिड्भ । 
जिससे 'प्रसिद्धिपूर्यकत्वादपदेशस्थ” इस सूत्र में व्याप्ति पूर्वग्रन्य में कही है। 
प्रकृतपक्ष विशेष्पवाले साध्यप्रकारक निश्चय की इच्छा के उत्पन्न न करनेवाले 
प्रत्यक्षात्मक निश्चय के व्यवधानरहित पूर्वक्षण में वतेमान उसके समानाधिकरण 
ज्ञानरूप प्रमाण का अभाव जिसमें हो वह उसमें पक्ष होता है अर्थात्‌ जिम्त पुरुष के 
जिस पक्ष तथा साध्यवाले निश्चित इच्छा को न उत्पन्त करने वाला, तथा उसी 


छटद वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


बाधके वा प्रमाणे सति कस्यचित्‌ संशयः सिषाधयिषा वा। अत एवं सन्दिग्ध- 
हि को आप 
साध्यधर्मो धर्मी सिषाधयिषितसाध्यधर्मा धर्मी वा पक्ष इति प्राम्नः । 


उत्पाद्यसाध्यवत्तानिणयनिवत्येसंशयोत्पत्तिप्रतिबन्धकमानत्वावच्छिन्नाभावो 

यत्र स पक्ष इति जोबनाथमिश्रा:। सिषाधयिषाविरहसहकृतसाधकमाना भावों 

_यन्न स पक्ष इति केचित्‌ | एतन्मते तु बाधस्थछेडपि पक्षता | तदेतदनुमानम- 

यूखे द्रष्ट्यम्‌ | तदेतस्य पक्षस्य धर्मों लिझ्लमित्युक्त भवति। लिड्ञत्न रृष्मनुमितं 
श्रुत॑ वा यदनुभवरूप ज्ञानं जनयति तल्लैड्डिकम्‌। तदुक्तम-- 


व्यादामाउमााउनारपालत्सकानसकक 


पुरुष के प्रत्यक्ष के व्यवधानरहित पृव॑क्षण में वतंमान होते हुए उसके समानाधिकरण 
जो ज्ञान उसके सयवायसम्बन्ध से युक्त प्रतियोगितावाले अभाव का आश्रय जो 
हो वह उस पुरुष की बनुमिति में पक्ष होता है। यहां पर परम्परा सम्बन्ध से 
निश्चय में वर्तमान जो प्रतियोगिता की नियामकता उसकी निरूपक विशेष्यता रुम्ब- 
न्ध से युक्त नियामकता सम्बन्ध से प्रतियोगिता के अभाव का भ्राश्रय लेना चाहिये । 
भागे शंकरमिश्र कहते हैं कि ऐसा प्रमाण दो प्रकार का होता है साधक और बाधक 
भी, उन दोनों के अभाव का आश्रय पक्ष होता है। साधक अथवा बाघक प्रमाण 
के रहते किसी पुरुष को संशय अथवा अनुमिति कौ इच्छारूप सिषाधयिषा नहीं 
होती । अर्थात्‌ प्रकृतपक्ष विदेष्यवाला साध्य-निश्चयरूप सिद्धि का ज्ञान सिषाधयिषा 
में प्रतिबन्धक होता है, साधक प्रमाण सिद्धि को उत्पन्न करता हुआ सिषाधयिषा 
के सिद्धधभावरूप करण के विघटन द्वारा उत्पन्न होने का प्रयोजक है। इसी 
प्रकार सिद्धिधमिवाला इष्टसाधतता ज्ञानरूप बाधक प्रमाण भी सिषाधयिषा के 
दूसरे कारण को बाधनिद्चय द्वारा प्रतिबन्ध करता हुआ अनुत्पाद का प्रयोजक होता 
है । प्राचीनों ने सिद्धि के समान सिद्धि-विषय में इृष्टसाघनता-ज्ञान भी बाधनिद्चय 
प्रतिबंधक होता है ऐसा माना है, तद्दविषयविषयक ज्ञान तद्विषय होता है। ऐसा 
नियम होने से इष्टसाधनता ज्ञान भी पक्ष तथा साध्यविषयक होने के कारण 
एवं च उक्त प्रकार से साधक तथा बाधक प्रमाण होने पर भी पक्षता न होगी 
यही गृढ अभिप्राय है । 

आगे इसी आशय से हांकरमिश्र कहते हैं कि---इसी कारण संदेहयुक्त साध्य 
घंमंवाला धर्मी अथवा सिषाधयिषित (साधन की इच्छा के विषय ) साध्य धर्म वाला 
धर्मी पक्ष कहलाता है । ऐसा प्राचीन नेयायिकों का मत है । ( ऐसा होने से इस मत 
से साध्य के निश्चय से (निवत्यं) रहने योग्य संशयरूप पक्षता होती है जो विशे- 
ष्यता संबंध से पव॑तादिपक्ष में रहती है। उक्त दो मतों में से दूसरा मत है प्रशस्त- 
पादाचार्य का, इनके मत में सिषाधयिषारूप पक्षता विषयता सम्बन्ध से पक्ष 
में रहती है यह अभिप्राय जानना ) जीवनाथमिश्र का मत दिखाते हुए छांंकरमिश्र 


ढेज्निकनिरूपणम्‌ ४८७ 


अनुमेयेन सम्बद्ध प्रसिद्धच्च तदन्विते । 
तदभावे तु नास्त्येब तल्लिज्लमनुमापकम || इति । 
एतेन लिड्जमेबानुमि तिकरणं न तु तस्य परामशः, तस्य निव्य पारत्वेनाकर- 
णत्वात्‌, लिड्डस्य तु स एव व्यापार: । यत्र धूमादेरतोतत्वमनागतत्वं वा तत्र 
कथमनुमितिरिति चेन्न, साध्यस्याप्यतीतानागतत्वयोस्तत्रानुमानात्‌, तबेब 


कहते हैं कि--उत्पन्न होने के योग्य साध्यवत्तानिश्चय से निवत्यं ( हटाने योग्य) 
संशय की उत्पत्ति में प्रतिबन्धक प्रमाण सामान्य का अभाव जिसमें हो उसे पक्ष कहते 
हैं ऐसा जीवनाथ मिश्र का मत है। अर्थात्‌ प्रकृतपक्ष तथा साध्य वाले अप्रामाण्य 
ज्ञान से अतिरसकृत अनुमितित्व की व्यापक प्रतिबन्धकता से निरूपित प्रधितबध्यता- 
वाले संशय की उत्पत्ति में प्रतिबन्धक प्रमाण के अभाव का नाम है पक्ष । (यहां पर 
व्यापक कोटि में अनाहायंता के निवेश के कारण आनेवाले गौरव दोष के निरासार्थ 
निर्णय में “उत्पाद ऐसा विशेषण अनुमिति के लाभ के लिये दिया है। तथा पव॑त 
वह्लिमान्‌ है, घट रूपवान्‌ू है या नहीं इस समूहालंबनरूप संशय के निरासाथ 
निवत्य पयंन्त संशय में विशेषण दिया है। ऐसा होने से इस प्रकार के संशय के 
प्रतिबन्धक जो मान अर्थात्‌ ज्ञान जो सिद्धि तथा बाघनिश्चय में से एक, उसका 
सामान्याभाव जिसमें हो वह पक्ष होता है, ऐसा होने से सिद्धि तथा बाधनिश्चय के 
उत्तरकाल में पक्षता न होगी यह आशय है। ) आगे चिन्तामणिकार गंगेशोपाध्याय 
का मत दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते है कि--सिषाधयिषा के अभाव से सहायित 
साधक प्रमाण का अभाव जिसमें हो उसे पक्ष कहते हैं--ऐसा कुछ विद्वानों का मत 
है । अर्थात्‌ इस मत में सिषाधयिषा के अभाव से युक्त सिद्धिरूप प्रतिबन्धक के अभाव 
ही को पक्षता कहते हैं, ओर वह स्वप्रतियोगि विशेष्यतासम्बन्ध से पर्वतादिकों में 
रहती है, और वह आत्मा में वतंमान प्रत्यासत्ति (संनिकष ) से अनुमिति का कारण 
होती है। (उक्त बिन्‍्तामणिकार के मत का खंडन करते हुए दंकरमिश्र कहते हैं कि) 
किन्तु इस मत से बाधस्थल में भी पक्षता होती है | किन्तु चिन्तामणिकार के अनु- 
यायि नेयायिकों का ऐसा कथन है कि--उक्त चिन्तामणि ग्रन्थ में अनुमित कारण 
पक्षता का निर्वचन (स्वरूप कथन) किया है, न कि पक्षपद का शकय (मुख्य) अथ 
उससे कहा गया है। जिससे बाधनिश्चयविशेष में पक्ष पद के व्यवहार की 
आपत्ति होगी, पक्ष पद की मुख्याथंता का नियामक तो अनुमिति का उ्ं श्य होना 
ही है । शंकरमिश्र कहते हैं क इस विषय में ओर विस्तार हमारे किये अनुमान- 
खंड के मयूखग्रंथ में देख लेता चाहिये । इससे व्याप्ति विशिष्ट पक्ष का धर्म (लिज्ध ) 
होता है यह कहा गया है। ( यहापर ज्ञान के विषय लिज्भ से उत्पन्न अनुभव 
'लेज्िक' तथा 'अनुमिति' ऐसा भी कहा जाता है। संनिकषं के ज्ञायमान अथवा कहीं 


४८८ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


प्रतिबन्धात्‌ । अतीतत्वमनागतत्वं वत्तेमानत्वव्च धूमादेयत्र न निश्चितं तत्र 
कथमनुमितिरिति चेत्‌, न कथब्न्चित्‌ तत्र साध्यस्यापि सन्देहात्‌। पुव्रोपरदि- 
नयो: सत्त्वनिश्चये मध्यन्दिने तु सन्देहे कथमनमितिरिति चेतू तद्दिनावच्छि- 
आ्रधूमादिना तद्दिनावच्छिन्नवह्थादेरनमानात्‌, तथब व्याप्त: कारणत्वावधार- 
णात्‌ । धूछोपटछात्‌ कथ्थं धूमश्रमादनमितिरिति चेत्‌ व्याप्तत्वेन ज्ञातस्यंव 
लिज्ञत्वात्‌ ज्ञानस्य च याथाश्यायाथाथ्योभ्यामनमितेस्ताद्प्यातू , अन्यथा 
तवापि कथं तत्र परामश: करण स्यात्‌ | अतीन्द्रियलिड्रस्थछे परामशस्य तद्ज- 


लिज्भ होने पर भी उस रूप से वह प्रत्यक्ष में कारण न होने से अतिव्याप्ति दोष न होगा । 
विशेष स्मरण में उद्दोधक के रीति से ज्ञानविषय लिड्भ के कारण होने से अतिव्याप्ति 
वारण के लिये यहां शंकरमिश्र ने आगे अनुभव पद दिया है यह जानना। 
श्रागे शंकरमिश्र कहते हैं कि--और वह दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) अनुमित (अनुमान किया 
हुआ ) अथवा श्रुत (सुना हुआ) जो अनुभव रूर ज्ञान को उत्पन्न करता है वह लूज़िक 
कहाता है। इसी विषय ( लिज्भुजन्य ज्ञान अनुमिति का कारण है। प्रश्वस्तपादादि 
प्राचीनों की सम्मति दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि-अनुमेयेत > पक्ष से, सम्बद्ध७ 
सम्बन्ध रखनेवाला, प्रसिद्ध च-और प्रतिद्ध हो, तदन्विते-प्राध्य निश्चयवाले सपक्ष 
में तदभावे तु ८ किन्तु साध्य के अभाव वाले विपक्ष में न अस्ति एव > नहीं ही हो 
ततु > वह, लिड्ं > लिड्र होता है अनुमापकमु > साध्य का अनुमान कराने वाला 

इति>ऐसा । अर्थात्‌ सम्बद्ध से पक्षवृत्तिता, तदन्विते इत्यन्त से सपक्षसत्ता, 
और “नास्थेव' इससे विपक्ष में अवृत्तिता ऐसे तीन रूप लिज्ध के साध्य की श्रनुमान 
से ही विद्धि करने में कारण है यह अथं है। इससे लिज्ज ही अनुमिति का कारण है, 
न कि उसका परामशंरूप ज्ञान, क्‍योंकि वह व्यापार रहित होने से करण नहीं हो 
सकता । और लिज्भधु का तो वह परामर्श ही व्यापार है। 'यदि लिज्ध को कारण 
मानने से जहां धमादि लिज्ध अतीत (बीत गया) है अथवा अनागत ( भविष्य ) 
है, वहां अनुमिति कंसे होगी! ऐसी पूर्वपक्षी शंक्रा करे तो यह ठीक नहीं, क्योंकि 
. वहां पर वह्नि आदि झ्ध्य के श्रतीतता अथवा भविष्यत्ता का ही अनुमान होता है, 
क्योंकि उसी में प्रतिबन्ध-व्याप्ति है ! अर्थात्‌ जहां घम अतीत नष्ट है वहां वह्तनि की 
वतंमानता का अनुमान नहीं होता, किन्तु वह्ति की अतीतता का ही अनुमान होता है, 
ऐसा होने से अतीत हेतुस्थल में अतीत ही साध्य में प्रतिबन्ध (व्याप्ति) है यह शंकर 
मिश्र के अक्षरों का अथे है। यदि जहां पर धमादि लिज्रों की अतीतता तथा 
भविष्यत्ता का निश्चय नहीं है वहां अनुमिति कंसे होगी ? ऐसा पूर्वपक्षी कहे ध्वंस 
आदि रूप व्याप्य के संदेह से साध्य का वहां संदेह ही होगा अनुमिति किसी प्रकार 
ने होगी, क्योंकि वहां साध्य का संदेह रहता है । 


लेज्निकनिरूपणम ४८९ 


न्‍्यतया कथं तदहयापारत्वमिति चेत्‌ तत्सत्तानिवोहकत्वरूपक्षेमिकसाधनताया- 
स्‍्तत्र व्यापारत्ववटकत्वात्‌ , अन्यथा समवायस्य श्रवणादेव्योपारत्वानुप- 
पत्तेरिति। काय्योल्लिज्रात्‌ धूमाछोकारेरम्न्यायनुमानम्‌। कारणादपि यथा 
बधिरस्य भेरीदण्डसंयोगविशेषात्‌ शब्दानुमानम्‌ , यथा वा धार्मिकस्य 
यथाविधियागस्नानायनछ्ठानाद्धमेस्वर्गाचनमानमू, यथाविधि कारीय्योद्यनप्ठा- 


'पूर्ष तथा आगे के दिन जहां हेतु की सत्ता का निश्चय है और मध्य (बीच) 
दिउ में संदेह है, वहां अनुमिति कैसे होगी ? ऐसा पूर्बपक्षी कहे तो, उस दिन में 
वरतंमान धूमादि लिज्भ से उस दिन में वर्तमान वक्ति आदि साध्य का अनुमान 
होगा यह उत्तर है, क्योंकि उसी प्रकार व्याप्ति में कारणता का निश्चय है । अर्थात्‌ 
जहां उस दिन में घम है वहां उसके पूर्व या उत्तर दिन में वह्ति है इस प्रकार उस 
स्थल के कालविशेष को लेकर थ्याप्ति का ज्ञान होने से ही अतीत वह्लबादिकों का 
अनुमान होने से कोई दोष न होगा। 'धूलि के समुदाय में धूम का भ्रम होने 

पर उससे वह्लि का अनुमान कैसे होगा ?' ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो व्याप्तिविशिष्टरूप से 
. जाना हुआ ही लिज्ु होता है, ज्ञान को यथार्थता (सत्यता) तथा अयथार्थता (असत्य- 
ता)ओं से अनुमिति में यथार्थता और अययथाथंता होती है, अन्यथा आपके मत में भी 
वहां परामर्श कैसे कारण होगा | (अर्थात्‌ धूम करण है यह हम नहीं कहते, किन्तु 
व्याप्ति विषयरूप से जाना हुआ ही करण है यह कहते हैं, ऐसा होने से उक्त स्थल 
में घूलि का समह हो उस रूप से जाना गया है, अतः दोष न होगा) । 'अतीन्द्रिय 
( अप्रत्यक्ष ) हेतुस्थल में परामर्श के उससे उत्पन्न न होने के कारण करण का 
व्यापार कंसे होगा' यदि ऐसा पूव॑पक्षी कहे तो उसके सम्बन्ध का निर्वाह करना 
रूप क्षेमक (कल्याण कारक) कारणता को वहां व्यापार तो हो सकती है, ऐसा 
न माने तो श्रोत्रेन्द्रिय से शब्द के ग्रहण में समवायसम्बन्ध भी नित्य होने के कारण 
व्यापार न हो सकेगा । अर्थात्‌ ज्ञानहूप विषयी के स्वरूप के विषय के अधीन 
होने से विषयी के अधीन सम्बन्ध में भी विषय की अधीनता है यह तात्पयं है । 
ऐस। मानने से आचार्य मत में कोई दोष न होगा । और ऐसा होने पर भी लिज़ को 
करण मानने के पक्ष में मेत्र नामक पुरुष को भये परामश के विषय हेतु से चेंत्र 
नामक पुरुष को अनुमान हो ही लायगा । यह आपत्ति नहीं हो सकती । यदि इस 
दोष के वारणार्थ 'तत्पुषीयता' उस-उस पुरुष के अनुमिति में ऐसा निवेश किया जाय 
तो लिज्भ ज्ञान की कारणता अपेक्षा से महागोरव दोंष आ जायगा ऐसा चिन्तामणि 
का आशय है । 


(सूत्र में दिये कार्यादे लिज्रों का उदाहरण देते हुए शंकरमिश्र भागे कहते हूँ 
कि)-धूम तथा आलोक (प्रकाश) आदि रूप कार्य लिज्भ से उसके कारण अग्नि 


४९० वेशेषिकसूत्रो परकार: 


नाद्ठा वर्षानमानम्‌) पयःपूर्णनद्यादो खन्यमानप्रवाह्मद्वा जलूनिःसरणानुमानम्‌ , 
उपरिवृष्टिद्शनादा नदोवृद्धयनुमानम्‌ । स चाय॑ काय्यकारणभावलक्षण एकस 
म्बन्धः प्रकारहयेनोक्त: | संयोगिन: शरीरस्य दशनास्‍्त्वगिन्द्रियानमानम्‌ | 
विरोधिनो विस्फूजतो उद्देदेशनाजझाटाय्न्तरितनकुछानुमानम्‌ । समवायिना 
जलोष्ण्येन तत्सम्बद्धते जोइनमानम्‌ ॥ ? | 

नन्‍्वव्यापकमिदं परिसट्लथानम्‌। न हि चन्द्रोदयेन समुद्रजलवद्ध :- 
जलप्रसादेनागर्योद्यस्य-कुमुद्प्रकाशेन चन्द्रोदयस्य-चतुद्शनक्षत्रो दयेनापर- 
चतुद ॥ नक्ष त्रास्तमयस्य-रसेन रूपमस्य-रूपविशेषण वा रसविशेषस्थानमान- 
मनेन संग्रह्मते इत्यत आह-- 


का अनुमान होना यह प्रथम कार्य लि का उदाहरण है। दूसरा कारण रूप भी 
लिज से ज॑से बधिर मनुष्य को भेरी तथा दण्ड के संयोगविशेषरूप कारण से 
धब्दरूप कार्य का अनुमान अथवा धार्मिक पुरुष का विधिपूर्वक यज्ञ, स्नान इत्यादि 
कार्य के अनुष्ठान से, धर्म अदृष्ट (स्वगं आदि कार्य का अनुमान, अभ्रथवा विधिपूर्वक 
कारीरी नामक यागरूप कारण से वर्षारूप कायं का अनुमान, अथवा जल से पूर्ण 
नदी आदि में या खने हुए जल के प्रवाहरूप कारण से जल के निःसरण (निकलने ) 
रूप कायं का अनुमान, अथवा ऊपर हुई वृष्टि के दर्शन रूप कारण से नदी की 
वृद्धि होनेरूप काये का अनुमान, (यह संपूर्ण कारण से काये के अनुमान के 
उदाहरण हो सकते हैं )। और वह यह कार्यकारणभाव रूप एक ही सम्बन्ध 
कार्यत्व तथा कारणत्वरूप दो प्रकार से सूत्र में कहा गया है (इससे वेशेषिकमत 
में वर्णन किये कार्यकारण, संयोगि, समवायि तथा विरोधी ऐसे चार प्रकार के 
सम्बन्धों का वर्णन विरुद्ध नहीं होता ) संयोगी का उदाहरण है शरीर के दर्शन 
से त्वमिन्द्रिय का अनुमान, क्‍योंकि त्वमिन्द्रिय शरीर में संयक्त है । विस्फूर्जतः (फुफ 
कारनेवाले) सर्प को देखकर झाड़ी में छिपे नकुल ने (नेऊरे) का अनुमान होना 
विरोधी लिड्र का उदाहरण है। जल में समवायसम्बन्ध से वर्तमान उष्णता से 
उसमें सम्बद्ध अग्नि आदि तेज का अनुमान समवायि लिज्ध का उदाहरण है ॥१॥। 

यह लिझज्ग की गणना अव्यापक है, क्‍योंकि चन्द्रमा के उदय से समुद्र के जल 
की वृद्धि का अनुमान, जल की निमंलता से अगस्त्य नामक तारा के उदय का अनु- 
मान, कुमुदों के प्रकाश से चन्द्र के उदय का अनुमान, एक चतुदंश नक्षत्रों के उदय 
से दूसरे पूर्व चतुर्दश नक्षत्रों के अस्त होने का अतुमान, रस से रूप का अनुमान, 
अथवा रूपविशेष से रसविशेष का अनुमान, इनका संग्रह नहीं होता। अर्थात्‌ 
सूत्रोक्त चार प्रक्रार के सम्बन्धों में से इन अधिक दिये उदाहरणों मे किसी भी 
सम्बन्ध का संभव न होने के कारण सम्बन्धगणना असंगत है--इस पूर्वपक्षी की 
शंका के समाधानार्थ सृत्रकार कहते हैं-- 


अवयवनिरूपणम्‌ ४९१ 


अस्येद॑ काथ्यंकारणसम्बन्धश्वावयवास्भ वत्ति ॥ २ ॥ 

अस्येद्मित्येतावदेव प्रयोजक भवतीति, अस्य साधनस्य धूमादेरिदं साध्य 
वहयादि । यद्वाउस्य वहघादेरिदं व्याप्यं धूमादि । तथाच व्याप्यत्वग्रहमात्र 
तन्त्र न तु कायकारणभा वाद्रिपि। ननु पू्वेसूत्रे तहिं परिसट्नयानमतन्त्रमत 
आह- काय्यकारणसम्बन्ध इति । अनेन चोक्त सम्बन्धान्तरमप्युपलक्षयति । 
सम्बन्धपदे च विषयिलछक्षणा, तेन सम्बन्ध इति सम्बन्धोपन्यास इत्यथ: । 
कुतस्तदुपन्‍्यास इत्यत आह-अबयबात्‌ एकदशात्‌ उदाहरणमात्रात्‌ ल्यबूलोपे 
पवचमी | तेनोदाहरणमनुरुध्य काय्यकारणभावादेः सम्बन्धस्योपन्यास इद्द 
दशने साइचादिदशने च भवतोत्यथ: | 

....ह.ह...................00............""....स बस न्टॉनोननन 

पदपदार्थ--अस्य बे इसका, इृदं ल्‍यह है, कार्यका रणसम्बन्ध: च> ओर 
कार्य तथा कारण का सम्बन्ध भी, अवयवात्‌ ८ एकदेशरूप अश्रवयव उदाहरण से, 
भवतिज"- होता है ।। २॥ 

भावार्थ--इस साधन का यह साध्य है इस प्रकार व्याप्यता ज्ञानमात्र अनु- 
मान में प्रयोजक है, सूत्र में का्यंकारण इत्यादि चतुविध सम्बन्धों का वर्णन केवल 
5दाहरण मात्र के आशय से किया गया है ॥ २॥। 

उपस्कार-- अस्य इद”! इसका यह है, इतना ही भश्र्थात्‌ इस धमादि साधन 
का यह वह्लि आदि साध्य है, भ्रथवा इस वक्चि आदि साध्य ( व्यापक ) का यह 
धूम आदि व्याप्य है यह ज्ञान ही प्रयोजक है, ऐसा होने से यह सिद्ध होता है कि 
अनुमिति में केवल हेतु मे व्याप्यता ज्ञान ही कारण है तकि कार्यता कारण आदि 
होना भी । 'यदि ऐसा है तो प्रथम सूत्र में कार्यकारण आदि चार प्रकार के हेतुओं 
की गणना करना सूत्रकार का असंगत है' इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार ने 
सुत्र ने 'कार्यकारणसम्बन्धश्चः 'ऐसा कहा है। इससे संयोगी विरोधी समवायी 
आदि से दूसरे सम्बन्ध भी सूत्रकार नेसूचित किये हैं। सूत्र में सम्बन्ध पद 
की विषयी में लक्षणा है, इससे 'सम्बन्ध: इस पद का सम्बन्ध का उप- 
न्यास 'कथन' ऐसा अथ है। सम्बन्ध का उपन्यास व्यों किया है ? इस प्रदन के 
उत्तर में सुत्रकार कहते हैं--अवयवात्‌-अवयव अर्थात्‌ एकदेश से उदाहरण मात्र 
के लिये किया गया है, अवयवात्‌ इस पद में ल्यप्‌ प्रत्यय के लोप में पंचमी विभक्ति 
है, जिससे उदाहरण को अनुसरण कर कार्यकारणभाव अ!दि रूप सम्बन्ध का सूत्र 
में उपन्यास ( कथन ) है, ऐसा वेशेषिक तथा सांख्यदशंन में सिद्ध होता है यह 
सूत्र का अथ है। अर्थात्‌ वंशेषिकदशन में सूत्रोक्त कार्य कारण, संयोगी, विरोधी, 
तथा समवाय ऐसे चार सम्बन्ध हैं और सांब्यमत में भी मात्रा, निमित्त, संयोगी, 
विरोधी, सहचारी, स्वस्वामिभाव, वध्यधातकभाव ऐसे सात हेतुओं से अनुमिति 


४९२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


एवंच स्वाभाविकसम्बन्धशा लित्व॑ व्याप्यत्वम्‌। स्वाभाविकत्वं चानौपाधि- 
कत्वम्‌। तथ्च प्रत्यक्षाणां केषांचित्‌ साध्याव्यापकत्वनिश्चयात्‌, केषांचित्‌ साधने 
व्यापकत्वनिश्चयादंवानपाधित्व झ्यम । अतोन्द्रियाणां च प्रमाणसिद्धानां केषां- 
'चदुभयव्यापकत्वम्‌ उभ्याव्यापक्त्वं साधनमात्रव्यापकत्व॑ साध्यमात्रठ्याप- 

वा। ततन्रादय साधनव्यापकत्वात्‌ द्वितीये साध्याव्यापकत्वात्‌ चतुर्थडपि 
साधनव्यापकत्वादंवानुपाधित्व॑ निश्चेयम्‌ | तृतोयेडपि व्यापकस्य तन्मात्रव्या- 
पकत्व'नुपपत्तिरितर॒स्थ तु कथ॑ तन्मात्रव्यापकत्वमित्यत्र तर्कोडनु पन्चेय इति 


होती है, इस प्रकार सात सम्बन्धों का कथन भी केवल उदाहरण मात्र है न कि 
गणना में तात्पयं है यह सिद्ध होता है । 

ऐसा होने से स्वाभाविक सम्बन्ध स्वभावता ही हेतु में व्याप्पता है। तथा अनौ- 
पधिकत्व ( उपाधिशुन्यता ) ही सम्बन्ध में स्वाभातिकता है। और वह उपाधि- 
छुन्यता कुछ प्रत्यक्ष उपाधि (जसे पव॑त वह्लिमान है धूम होने से इस अनुमान से तप्त 
अयः ( लोह ) पिण्ड में) वलह्निरूप साध्य के रहने पर भी आर्द्रेन्घनसंयोगरूप उपाधि 
के न रहने के निश्चय से उपाधिशुन्यता का ज्ञान होता है। कुछ उपाधियों में 
(जैसे यह सूपाश्रय है रस होने से) इस अनुमान में स्नेहादि गुणों में रूप साध्य की 
व्यापकता होने पर भी रससाधन की अव्यापकता न होने से उपाधिश्न्यता का 
ज्ञान होता है। और प्रभाग से सिद्ध अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष ) कुछ उपाधियों में 
साध्य तथा साधन दोनों की व्यापकता होती है तथा कुछ उपाधियों में साथ्य तथा 
साधन दोनों की अव्यापकता होती है, कुछ में केवल साधन की व्यापकृता, एवं 
कुछ उपाधियों में केवल साध्य की अव्यापकता होती है । उनमें से प्रथम में साधन 
की व्यापकता होने से, द्वितीय में साध्य की अव्यापक्रता होने से, और चतुर्थ में भी 
साधन की व्यापकता होने से ही उपाधिशन्यता का निश्चय होता है । 

तृतीय में भी “साध्य व्यापक में केवल साध्य व्यापकत्व नहीं हो सकता, किन्तु 
उससे भिन्न में तन्मान्र व्यापकता कंसे होगी ?” इस शंका के समाधानार्थ तक का 
अनुसरण करना होगा इस प्रकार तुल्ययोगक्षेमत्व ( समान आपत्ति तथा समा- 
धान ) होने के कारण उपाधिऊृन्यता का ज्ञान होता है यह निश्चय जानना (भअर्थात्‌ 
उक्त स्थल में प्रमाण से सिद्ध गुरुत्व आदि अतीन्द्रिय उपाधियों में भी उपरोक्त चार 
निरुपाधिकता के प्रकारों से अनौपाधिकत्व ( उपाधिशन्यता ) है ही । किन्तु केवल 
साधन व्यापकतारूप तृतीय पक्ष में यदि यह दूसरों का व्यापक ढोगा तो केवल 
साधन का व्यापक कंसे होगा और व्याप्य हो तो केवल उसी का व्यापक कंसे होगा! 
इस तक की सहायता से योग तथा क्षेम (अप्राप्त प्राप्ति तथा प्राप्त का रक्षण) दोनों 
में समान होने से उपाधिशन्यत्ता का ज्ञान होगा यह आशय यहां जान लेना ) । 


अनुमानह विध्यम्‌ ४९३ 


तुल्ययोगक्षेमत्वादिनाउनुपाधित्वमध्यवसेयम्‌ । भविष्यति कश्रिदत्रोपाधिरिति- 
शह्लापिशाची सकलविधिनिषेधव्यवहारानास्कन्दतीत्यनादयेत्यनोपाधिकत्व- 
निश्चयसम्भवात्‌ । उपाधिछक्षणं व्याप्तिलक्षणं चोक्तम्‌। 
० ८ 6 है बे 
तथ्ानुमानं ट्विविधं-स्वाथ पराथरश्व । तत्र स्वाथ र्वयमेव व्याप्तिपक्षघ- 

मंतयोरनुसन्धानात्‌ । पराथगश् परोदीरितन्यायजन्यव्याप्तिपक्षधमेताज्ञानात्‌ । 
2 फेक न न कल न 3 कक कक लक न मर सन पल 
( श्रागे शंकरमिश्र कहते हैं कि ) उपाधि होगी । इस प्रकार की यहां कोई शंका 
रूप पिशाचि भी तो संपूर्ण शास्त्र में विहित तथा निषिद्ध व्यवहारों को ही आक्रमण 
करने के कारण नहीं मानी जा सकती, इस कारण उपाधिशून्यता का निश्चय हो 
सकता है । 


उपाधि तथा व्याप्ति का लक्षण पूवग्रन्थ में कहा गया है। इस प्रकार प्रद- 
शित लैज्िकज्ञानहप अनुमान स्वार्थ तथा पराथे भेद से दो प्रकार का है। उनमें 
से स्वयं ही व्याप्ति तथा पक्षधमंता के ज्ञान से उत्पन्न होने वाले अनुमान को स्वार्थ 
अनुमान कहते हैं। और दूसरे पुरुष के कहे हुए न्याय से उत्पन्न व्याप्ति तथा पक्ष- 
घमंता के ज्ञान से उत्पन्न अनुमान को परार्थ अनुमान कहते हैं। तृतीय ( तीसरे ) 
लिड्भध परामश् ज्ञान के प्रयोजक (संपादक )शब्दज्ञान के उत्पत्र करने वाले वाक्य को 
न्याय कहते हैं। अर्थात्‌ प्रथम हेतुस्वरूप लिझ्भ का दर्शन होता है, उसके लिड्भ 
निश्चयरूप होने से लिझ्भ परामर्श होने पर भी उसकी विवक्षा (कहने की इच्छा ) 
नहीं है, किन्तु उससे व्याप्ति का स्मरण होता है और उससे तृतीय क्षण में जो 
लिजफुपरामशंरूप ज्ञान होता है वही तृतीय लिज्ञ परामर्श कहा जाता है, वह 
व्याप्ति तथा पक्षधमंताविशिष्ट हेतुरूप लिया जाता है, उसके उत्पादक दाब्दज्ञान 
को उत्पन्न करने वाले वाक्य को न्याय कहते हैं, यह त्र्थ है। यहां पर वाक्यपद 
पूर्वोक्त शाब्दज्ञान में वतमान कार्यता से निरूपित कारणता के विषयरूप से नियाम- 
कता की पर्याप्ति के आश्रय के लाभ के लिये दिया है, नहीं तो न्याय के एकदेश में 
लक्षण जाने से अव्याप्ति दोष हो जायगा । उपनय आ्रादिकों से उत्पन्न शाब्दज्ञान 
को दूसरे पुरुष के परामश्ण में शाब्दत्वरूप से कारणता नहीं है, किन्तु विशेषण 
ज्ञानख्प से, और पूर्वोक्त परामशं में तो न्याय से उत्पन्न शाब्दत्वरूप से ही कार- 
णता है यह अन्वय तथा व्यतिरेक के अनुसरण से सिद्ध है यह यहां आशय है। और 
यथाश्रुत अथ॑ में उपनयादिकों में अतिव्याप्ति दोष होगा। उसके निरासार्थ प्रयो- 
जकपयेन्त विशेषण केवल प्रतिज्ञादि संम्पूण अवयवों के अथ ज्ञान का परिचायक 
है न कि उसका लक्षण में निवेश है। ऐसा होने से उक्त प्रकार की यत्किचितु 
( कुछ ) छक्ाब्दशान से निरूपित तथा शब्दज्ञान में बतंमान जो-जो कारणता 
उस-उस वियामक भाग में प्रविष्ट किसी ज्ञानविशेष की विषयता के आधार वर्ण- 


४९४ बैशेषिकसूत्रोपरकार: 


न्यायश्र दृतोयलिज्ञपरामश प्रयो जकशाब्दज्ञानजनकवाक्यम्‌ । तदवयवाश्र पदन्च | 
तत्रावयवत्व॑ ठृतीयलिज्ञपरामशप्रयो जकशाब्दज्ञान जनकशाव्दज्ञान ननकवाक्य- 
त्वम्‌। तानि च वाक्यानि प्रतिज्लाहतूदाहरणोपनयनिगमनानि | 

तत्र प्रतिज्ञा- उद्देश्यानुमित्यन्यूनानतिरिक्तविषयकशाब्दज्ञानजनक॑ न्याया- 
वयववाक्यम्‌ । हेतुश्व प्रकत्साधनगतप<्-चम्यन्तो न्‍्यायावयवः | उदाहरणन्तु 


त्व की व्यापक समूहता ही न्‍यायत्व' पदार्थ है यह नव्य नेयायिकों का भाव यहां 
जानना । 

आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि उस न्याय के पांच अवयव हैं। एक तृतीय-लिखज्ः 
परामश के प्रयोजक धाब्दबोधरूप ज्ञान के जनक शाब्दशेध के उत्पन्न करने 
वाले वाक्य को अवयव कहते हैं। इससे जनक पयेन्‍त शाब्दज्ञान का विशेषण है । 
दूसरे शाब्दशान जनक पद को इस अवयवसामान्य के लक्षण में न दिया जाय तो 
न्याय में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा। न्याय से उत्पन्न शाब्दवोध में अवान्तर 
वाक्यार्थ ज्ञान कारण होने से और उसके ज्ञान के भी प्रतिज्ञा आदि रूप न्याय के 
अवान्तर वाक्यों से उत्पन्न होने के कारण भी प्रतिज्ञादि प्रत्येक अवयवों में उक्त 
लक्षण संगत हो जाता है। न्यायजन्य शाब्दज्ञान से प्रतिज्ञादि एकैक वाक़्यजन्य 
शाब्दवोध को शाब्दत्वेन रूपेण कारणता है। क्योंकि अन्वय तथा व्यतिरेक से यह्‌ 
सिद्ध है। किन्तु प्रतिज्ञा आदि एकदेश के अर्थज्ञान को ले अवयव के भ्रथ के ज्ञान 
के उत्पत्ति के क्रम से प्रयोजकता है नकि साक्षात्‌ इस कारण उनका निरास हो 
जायगा। यहाँ भी पूव्ं के समान वाक्‍य पद का एक-एक अवयव से उत्पन्न शाब्द 
ज्ञान में वर्तमान कायता से निरूपित कारणतावच्छेदकतापर्याप्त्यधिकरणरूप 
अर्थ जानना । उस-उस शाब्दज्ञानत्वविशिष्ट जन्यता से निरूपित कारणता नियामक 
यत्किचिन्नश्ञान सम्बन्धि विषयता के निरूपक वर्णममुदाय को अवयव कहते हैं 
ऐसा नवीन नेयायिकों के मत जानना । इससे अधिक इस विषय में अ्रवयव प्रकरण 
के ग्रंथ में देखना चाहिये। (शंक्रमिश्र कहते हैं कि)--प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, 
उपनय, निगमन नाम के वे पांच अवयव हैं। 

उनमें से उहं श्यानुमिति से अन्यून अर्थात्‌ प्रकृतपक्ष तथा प्रक्ृतसाध्य वाली अनु- 
मिति से अन्यू व ( न्यून में अवतंमान )तथा अनतिरिक्त (अधिक में अवर्त मान ) विषय वाले 
शाब्दबोध के उत्पादक न्याय के अवयववाक्य को प्रतिज्ञा कहते हैं (पव॑त वह्िमान हैं' 
इस प्रकार के प्रतिज्ञा वाक्य से उत्पन्न ज्ञान के प्रकृत 'पर्व॑त' पक्ष तथा वह्तनि' साध्य 
वाले अनुमिति के समान आकार होने से लक्षण समन्वय जानना) ह्ैतु से युक्त पक्षसाध्य 
वाली अनुमिति से अनतिरिक्त विषव वाले ज्ञान के उत्पादक हेतुरूप अवयव में 
अतिव्याप्ति वारणा्े अन्युन पद, तथा निगमन में उक्त दोष के वारणा्थ अनतिरिक्त 


न्‍्यायावयवनिरूपषणम्‌ ४९५ 


प्रकर॒तसाध्यसाधनाविनाभावप्रतिपादकी न्‍्यायावयवः । उपनयश्वथाविनाभाव- 
विशिष्टस्य हेतो: पश्चवे शिष्टयप्रतिपादको न्‍्यायावयवः | निगमनन्‍्तु पक्षे प्रकृत- 
साध्यवेशिष्टयप्रतिपादको न्‍्यायावयवः | एवं च प्रवत्तते न्याय -शब्दो नित्य: 
कतकत्वात्‌, यद्‌ यतत कृतक तदनित्यम्‌ , अनित्यत्वव्याप्यक्तकत्ववांश्वायम्‌ , 
तस्माद नित्य: । 

एतेषामेव प्रतिज्ञापदेशनिद्शनानुसन्धानप्रत्याम्नाया इत्यन्बथो वेशेषि- 

७ >> जी ४37“ +++_*+_++ै नि + 
पद प्रतिज्ञा लक्षण में दिया है! उदासीन वाक्य में उक्त दोष वारणार्थ 'न्यायावयव' 
ऐसा विशेष्य पद दिया है यह भी जानना चाहिये । 

(प्रागे हेतु के लक्षण श्वंकरमिश्र कहते हैं कि प्रस्तुत साधन में वतमान पंचमी 
विभक्ति जिसके अन्त में हो ऐसे न्‍्यायावयव को हेतु अवयव कहते हैं) अर्थात्‌ प्रस्तुत- 
हेतुतावच्छेदक से युक्त हेतु विशेषण वाले स्वार्थ विशेष्य वाले ज्ञान के जनक पंचमी 
विभक्ति वाले अवयव को हेतु श्रवयव कहते हैं । 'वह्निधमात्‌* वह्तनि है ध्रुम होने 
से, इस प्रतिज्ञा में ध्रुमात्‌ इस साध्य निर्देश में अतिव्याप्ति वारणार्थ बोध में हेतुता- 
वच्छेदकावच्छिन्न ऐसा विशेषण दिया है। इस विषय में अधिक विवेचत दीघिति- 
रहस्य में देखना चाहिये । 

(क्रमप्राप्त उदाहरण अवयव का शंकरमिश्र लक्षण करते हैं कि )--प्रस्तुत साध्य 
तथा साधक के अविनाभाव (व्याप्ति ) के प्रतिपादक न्यायावयव का उदा- 
हरण कहते हैं। भर्थात्‌ प्रकृतसाध्यतावच्छेदकविशिष्ट से निरूपितहेतुतानियामक 
विदिष्ट हेतु में वतंमान व्यराप्ति के बोधक अवयव को उदाहरण कहते हैं । अवि- 
नाभाव (व्याप्ति) विशिष्ट हेतु के पक्ष के साथ विशेषणविशेष्यभाव को प्रतिपादन 
करनेवाले अवयव को उपनय कहते हैं। अर्थात्‌ प्रकृत हेतु तथा साध्य वालो अनुमिति 
में उपयोगी व्याप्ति विशिष्ट हेतु के आश्रयरूप से पक्ष के प्रतिपादन करनेवाले 
स्य्रायावयव को उपनय कहते हैं। निगमन में इस लक्षण की श्रतिव्याप्ति नहीं हो 
सकती, क्योंकि प्रतिपादक शब्द का उसके प्रतिपादन की इच्छा से प्रयुक्त ऐसा अर्थ 
है, निगमन तो अबाधितादि साध्य की प्रतिपादन की इच्छा से प्रयुक्त है । 

पक्ष में प्रस्तुत साध्य के विशेषण विशेष्य भाव के प्रतिपादन करनेवाले न्याया- 
वयव को निगमन कहते हैं। अर्थात्‌ पक्षतावच्छेदक विशिष्ट पक्ष में बाधरहित 
साध्यतावच्छेदक विशिष्ट साध्य प्रकारक बोध के उत्पन्न करनेवाले न्यायावयव को 
निगमन कहते हैं। उक्त न्यायप्रयोग इस प्रकार होता है--शब्द अनित्य है, काये 
होने से, जो जो काय॑ होता है वह वह अनित्य होता है, अनित्यता के व्याप्य कार्यता 
वाला यह शब्द भी है, इस कारण छब्द अनित्य है। इन्हीं पांच अवयवों की प्रतिज्ञा, 
अपदेश, निदर्शन, अनुसंघान, प्रत्याम्नाय ऐसी प्राचीन वेशेषिक मतानुयायरियों के मत 


४९६ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


काणां संज्ञा: | भत्र च वादजल्पवितण्डानां प्रवृत्तिप्रकारशछलजातिनि ग्रहस्थान- 
लक्षणानि च वादि्विनोदे5न्वेष्टव्यानि ॥ २॥ 
प्रमाणान्तराणि छैब्लिकेडन्चभोवयितुं प्रकरणान्तरमारभते-- 
एतेन शाब्दं व्याख्यातम्‌ ॥ ३॥ 
शाब्दं शब्दकरणक ज्ञानमिद्मिति यज्नेयायिकादीनामभिमतं तद्प्येतेन 
. हु 

लेन्निकत्वेन लिड्रग्ममवत्वेनंब व्याख्यातम्‌ | यथा व्याप्रिपक्षधमवाप्रतिसन्धाना- 
पेक्षं लैज्डिकं तथा शाब्दमपि । तथादि एते पदार्थों: मिथः संसगेवन्तः आकाहूए- 
दि्मिद्धिः स्मारितत्वात्‌ गामभ्याजेति पदाथेसाथवत्‌। तत्र हि आकाहद्मित- 


में संज्ञा है। इस प्रकार उक्त इस परार्थानुमान में वीतराग कथारूयवाद, विजिगीषु- 
कथारूप जल्प तथा वितण्डा वक्ता के तात्पयं के अविषय को कल्पना से दूषण देना 
रूप छल, स्वव्याघातक उत्तररूप जाति तथा वादिपराजयरूप निग्रहस्थानों के 
लक्षण भी वादिविनोदनामक शंकरमिश्र कृत ग्रन्थ में देख लेना चाहिए ॥ २॥ 

दूसरे उपमानादि प्रमाणों का लेज्िक (अनुमान) प्रमाण में अन्तर्भाव <खाने 
के लिये इसका प्रकरण आरम्भ करते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथे--एतेन#इस लेज्िक (अनुमान) से, शाब्दं > शब्द से उत्पन्न ज्ञान, 
व्यास्यातम्‌ > व्याख्या की गयी ॥ ३ ॥ 

भावा्थे--षोडशपदार्थवादी नेयायिकादि दाशंनिकों को भभिमत दछब्द्रकरण 
से उत्पन्न शाब्दज्ञान आदि भी इसी लैड्धिक ( लिज्ग से उत्पन्न ) होने के रूप से 
व्याख्या की गयी, अर्थात्‌ शाब्दबोध भी अनुमिति में अन्तभूत है न कि उसके लिये 


दब्दरूप भिन्‍न प्रमाण की आवश्यकता है ॥| ३ ॥। 
उपस्कार--'शाब्द' इस सूत्र के पद का अथ है शब्दरूप करण वाला यह ज्ञान 


है ऐसा जो दूसरा प्रमाण नंयायिक आदि दाह्वैनिकों को अभिमत (मान्य) है, वह भी 
इस लेज्िकत्व ( अर्थात्‌ छिड्भरूप प्रमाण ) से उत्पन्न रूप से ही व्याख्या की गयी । 
जिस प्रकार लेडिक (अनुमिति) रूप ज्ञान व्याप्ति तथा पक्षधर्मंता के ज्ञान की 
अपेक्षा करना है उसी प्रकार शाब्द ( छब्द से उत्पन्न ज्ञान ) उनकी अपेक्षा करता 
हैं। वह इस प्रकार है कि--यहू पदार्थ ( “इस रजत को देखता हूँ, इस वाक्य 
में इदनत्व के आधार रजतादि पदार्थ ), परस्पर सम्बन्ध वाले हैं, रजतपद की 
आर्काक्षा वाले पदों से स्मरण कराये द्वोने से, 'गामभ्याज' गौ को लाओ, इस प्रकार 
के पदार्थों के समूह के समान ( ऐसा अनुमान होता है) इसमें आदि पद से योग्यता 
ग्रहण करना । इसमें केवल स्मारितत्व घट तथा पट में भी है इसलिये रजतपद 
योग्यता वाले पद से स्मारित ऐसा कहा है | 


शब्दस्यानुमानेउन्त भोवः द ४९७ 


त्पद्कदम्बम रिस्तत्वं पदा्थीनां मिथः संसगवत्त्वव्याप्यं ग्रहोत्वेव संसगगवर्त्व- 
मनमिनोति कि कल्पनीयप्रमाणभावेन शब्देन | नन नदोतोरे पंच फलानि 
सन्तीत्यनाप्रवाक्ये व्यभिचारान्नदमनमानमिति चेन्न, आप्रोक्तत्वेनापि विशेष- 
णात्‌ , आप्रत्वं हि प्रकृवाक्याथंगोचरयथाथवबाक्याथज्ञानवत्त्व॑ न त्वप्रतारक- 
त्वमात्रम , तन्च वाक्याथप्रतीते: पूव दुग्रहमिति चेन्न, शब्द्प्रामाण्यवादिभिरपि 
व्यभिचारिशव्दव्यावत्तंकस्याप्रोक्तत्वस्य ग्राह्मत्वेनाभिमतत्वात्‌ | तेषां प्रामाण्य- 
प्रहणाथ तदपेक्षा, शाब्दन्तु ज्ञानं तद्अहमन्तरेणप्युपपयते, तब तु याद॒शं लिड्ड 
ताहशग्रदणमावश्यकम्‌ , व्याप्यन्त्वामोक्तत्वविशिष्टमिति चेन्न, अयमत्राश्रान्त 
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इस पदाथविश्देष्यक अनुमान में आकांक्षादि विशिष्ट पदसमुदाय से स्मारितत्व- 
रूप हेतु में पदार्थों के परस्पर संसगंवत्वरूप साध्य का व्याप्यत्व (व्याप्ति) का ग्रहण 
होकर ही इस हेतु से पदार्थों में संसगंवत्ता का अनुमान होता है तो फिर अनुमिति 
से नाम शब्द में प्रमाणता मानने की क्‍या आवश्यकता है ? यदि शअ्रनाप्त (वंचक 
पुरुष ) से कहे "नदी के तीर पर पांच फल हैं! इस वाक्य में व्यभिचारदोष आने के 
कारण यह अनुमान प्रमाण नहीं हो सकता, ऐसा पृव॑पक्षी कहे तो उक्त दोष वारण 
के लिये हेतु में आप्तोक्तत्व विद्ेषण देने से उक्त दोष निवृत्त हो जायगा। यदि प्रकृत 
( प्रस्तुत ) वाक्या्थ विषय में यथार्थ वाक्यार्थ ज्ञान का आश्रय होना ही आप्तता' 
है, न कि केवल अप्रतारकता ( न ठगना ), और उस आप्तता का ग्रहण वाक्‍्यार्थ के 
ज्ञान के, पूर्व में होना असम्भव है, ऐसा पूर्वपक्षी दोष दे तो यह भी नहीं हो सकता, 
बयोंकि दब्द के अतिरिक्त प्रमाण मानने वालों को भी व्यभिचारदोष वाले शब्द 
से होने वाले ज्ञान के वारणाथ आ्राप्तोक्तता का ग्रहण अवश्य मानना है। (शब्द 
भिन्न प्रमाण है इस पक्ष में आप्तोक्तता ग्रहणयोग्य होने पर भी शाब्दिक ज्ञान होने 
में उसकी अपेक्षा न होने के कारण दोष नहीं हो सकता । इस आशय से पृव॑पक्षी 
दांका करता है कि) उन दाब्दों को प्रामाण्य ज्ञान के लिये आप्तोक्तता की अपेक्षा है 
किन्तु शाब्दिक ज्ञान भ्राप्तोक्तत्व के ग्रहण के बिना भी हो सकता है, और रब्द को 
अनुमान मानने वाले वादी आपके पक्ष में जेसा लिझ्भ हो वसे का ग्रहण ( ज्ञान 
होना) आवश्यक है, आप्तताविश्विष्ट ही उक्त पद समुदायरूप हेतु व्याप्य है। इस 
शंका के उत्तर में शंकरमिश्र वेशेषिकमत से कहते हैं कि यह प्बपक्षी का कहना ठोक 
नहीं, क्योंकि यह वाक्य वक्ता पुरुष में ( इस वाक्यार्थ ज्ञान विषय में ) भ्रम रहिंत 
है । इस प्रकार सामान्यरूप से ग्रहण हो सकता है । यदि इस पर भी पूर्वेपक्षी कहे कि 
'अञ्न' इसमें इसका प्रस्तुत संसर्ग में ऐसा ही अथे लेना पड़ेगा, ऐसा होने से वाक्‍्यार्थ 
के ज्ञान के पूर्व में प्रस्तुत संस में यह वक्ता भान रहित है यह ज्ञान होना असंगत है । 
ऐसा पूर्वपक्ष करे तो यह भी ठीक नहीं है। क्योंकि गसन, भोजन इत्यादि प्रकरण 

३२ बे० 


घष्ट वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


इति सामान्यतो ग्रहणसम्भवात्‌ । नन्‍्वत्रेति प्रकृतसंसर्ग इत्येव पय्यवस्यति 
तथाच पूबमशकक्‍यमेव तद्ग्रहणमिति चेन्न, प्रकरणसममिव्याहारादिमाहात्म्यात्‌ 
सामान्यत आप्त्वनिश्चयसम्भवेन लिड्रनिश्चवयसम्भवात्‌ , कदाचित्तत्र विसंबा- 
देडपि वाष्पादों धमधमें णेवानुमानप्रवृत्ते: । 


नन्वेते पदा्था: संस्ृष्टा एवेति वा साध्यम्‌ सम्भावितसंसगों इति वा १ 
नाय:ः, अनाप्रोक्त व्यभिचारात, न द्वितोयः, योग्यतामात्रसिद्धावषि संसर्गों- 


तथा पूर्वापर सहोच्चारणरूप समभिव्याहार के महिमा से सामान्‍्यरूप से अर्थात्‌ 
सामान्यतोदृष्टानुमान से आप्तता का निश्चय होना संभव होने से लिज्भ का निश्चय 
हो सकता है, कदाचित्‌ उक्त लिड्ड के भ्रमज्ञान के समय उसमे विसंवाद होने पर भी 
आप्तता के भ्रम से संस में अनुमान हेतु भाग से बाष्प (बरफ) आदि में धरम धर्म 
के भ्रारोप से समान अनुमान में प्रवत्ति हो सकती है। अर्थात्‌ जो-जो ज्ञान- 
जन्य वाक्य होता है वह-वह भामादि युक्‍त ज्ञानादि से उत्पन्न होता है 'घट को ले 
झाओ' इत्यादि वाक्य के समान, ऐसी व्याप्ति को प्रथम ग्रहण कर पश्चात्‌ जो इस 
वाक्य को प्रयोग करने वाला है वह उस धर्म से तथा धमं के प्रकारविशेष भाव 
जानता है, 'मैं जाता हूं इस वाक्य को कहने वाले पुरुष के समान” इस प्रकार व्याप्ति 
का ग्रहण करता है, उस वाक्य के प्रयोग करने वाले को गमनरूप प्रकरण का 
ज्ञान होने से भी सामान्यरूप से ध्याप्तिज्ञान होने के कारण वाक्यार्थ विषय में 
यथाथ॑ ज्ञान की सिद्धि होती है यह यहां आशय है। ( प्रकारान्तर से शंकरमिश्र 
उक्त बनुमान में साध्य का विचार करते हुए पूर्वेपक्षिमत से शंका दिखाते हैं कि )- 
उक्त सिद्धान्ती के अनुमान से यह पदार्थ संसग युक्त ही है, ऐसा निश्चित साध्य है, 
अथवा पदाथे के संसर्ग की संभावना है ऐसा साध्य है ? अनाप्त ( वंचक ) से 
उक्त वाक्य में व्यभिचारदोष के कारण प्रथम ( निश्चय ) पक्ष नहीं हो सकता । 
संसग की योग्यता (संभावना) के सिद्ध होने पर भी संसर्ग का निश्चय न होने से 
नि:कंप ( भयरहित ) प्रवृत्ति न होने के कारण द्वितीय (संसर्ग सम्भावना) पक्ष भी 
नहीं हो सकता । यदि सामान्यरूप से संसर्ग के निश्चय होने से ही प्रवृत्ति होगी 
ऐसा कहो तो योग्यता के तो साध्यज्ञान के पूर्व ही हेतु के विशेषण रूप से ज्ञान 
होने के कारण अनुमान व्यर्थ हो जायगा । इस शंका का समाधान करते हुए शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि उक्त अनुमान में नियम ( संस निश्चय ) ही साध्य है, आप्तोक्तत्व 
विशेषण देने से अनाप्तोक्ता वाक्य में व्यभिचारदोष न होगा । यह कह छुके हैं । यहां 
पृ्वपक्षी के मत से पुनः ऐसी शंका होती है कि श्रोता (सुनने वाले) में उस वाक्य ज्ञान 
से उत्पन्न होने बाले पदार्थ संसर्ग ज्ञान के प्रागभाव को अर्थात्‌ श्रोता में 
वर्तमान उस वाक्य ज्ञान से उत्पन्न शाब्द बोध का प्रागभाव उस वाक्य से जन्य 


शब्दस्यानुमानेडन्तभोव: ४९९ 


निश्चयान्निष्कम्पप्रवृत््यनु पपत्तेर, योग्यतायाश्व॒ पूबमेव हेतुविशेषणत्वेन ज्ञात- 
त्वात्‌ किमनुमानेनेति चेन्न, नियमस्यव साध्यत्वात्‌ आप्रोक्तत्वेन विशेषणाच्च 
न व्यभिचार इत्युक्तत्वात्‌ | 
नन्‍्वाकाडश्षा श्रोतरि तदुत्पाद्यसंसगावगम प्रागभाव:, स च स्वरूपसन्नेव 
हेतुस्तजज्ञाने च संसगज्ञानस्य पूबमेव भावादनुमानवयथ्यमिति चेन्न, न हि 
ससगावगमगप्रागसावसात्रसाकाडस्क्षा ब्रम: | कि तहिं रस गारततदा क्षप्तावत्ता- 
भावविशिष्टम. तथा च विशेषणांशज्ञानादेवाकाडक्षाया ज्ञानातू। तहिं ताव- 
देवाकास्क्षाउस्त्वति चेनन, विमल जहूं नद्या: कच्छे महिषश्वरतीत्यत्रापि 
उस प्रकार के शाब्दबोध में आकांक्षा (जिज्ञासा योग्यतारूप आकांक्षा) कारण होती 
है, और वह प्रागभावरूप आकांक्षा स्वरूप से वर्तमान ही का कारण है, यदि उसका 
ज्ञान कारण हो तो संसग्ग का ज्ञान प्रथम ही वर्तमान होने से पुनरपि अनुमान 
व्य्थं हो जायगा । ( उक्त आकांक्षा लक्षण में एक पुरुष को उक्त प्रागभाव होने पर 
भी दूसरे पुरुष को वसा शाब्दबोध न होने से समवायसम्बन्ध से शाब्दबोध में 
स्वरूप से आकांक्षा कारण होती है यह दिखाने के लिये “'श्रोतृनिष्ठः ऐसा श्रोता 
में वतंमान प्रागभाव में विशेषण दिया है। 'घट: कमंत्वं' इत्यादि वाक्य में घट- 
विशिष्ट कमंता है इस प्रकार भेदान्वय बुद्धि न होने के लिये “तद्वाक्यज्ञानजन्य' 
उस वाक्य ज्ञान से उत्पन्न ऐसा कहा है )। ( उक्त शंका के समाधानार्थ शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )-हम केवल संसग्ग ज्ञान के प्रागभाव को ही भकांक्षा नहीं कहते हैं। प्रश्न 
तो किसे कहते हैं ? ( उत्तर )--पदों से स्मरण कराये तथा लक्षण से उपस्थित 
अविनाभाव ( व्याप्ति ) विशिष्ट संसर्ग ज्ञान प्रागभाव को आकांक्षा हम कहते 
हैं, ऐसा होने से विशेषण ( व्याप्ति ) रूप अंश के ज्ञान ही से आकांक्षा का ज्ञान 
हो जाता है ( अर्थात्‌ उक्त मविनाभावरूप विशेषण का ज्ञान अनुमान ही से होने 
के कारण अनुमान व्यर्थ न होगा )। तो उतना ( पदों से स्मारित तथा आक्षेप 
से लब्ध व्याप्ति ) ही आकांक्षा पदार्थ माना जाय' ऐसा यदि पूर्वपक्षी कहें तो 'विम् 
जहु नद्या:, कच्छे महिषश्चरति “निर्मल जल नदी का है, तीर (किनारे) पर महिष 
चरता है' इस वाक्य में भी नदी तथा उसके तीर का अविनाभाव (व्याप्ति ) 
होने से नदी के तीर पर ऐसा शाब्दबोध होने लगेगा, तथा 'नीलं उत्परल नीला 
कमल है। यहां पर ( इस वाक्य में ) नील और कमलह की व्याप्ति न होने पर 
भी शाब्दबोध होने लगेगा, क्योंकि उन दोनों पदों से आक्षेप से लब्ध द्रव्य तथा गुण 
का अविनाभाव ( ब्याप्ति ) हो सकती हैं ( अर्थात्‌ नील में ही उत्पछता न होने 
पर भी, तथा उत्पलू में ही नीलता न होने पर भी नील में वरतंमान गुणत्व का 
उत्पल में वर्ंषान द्रव्यत्व के साथ व्याप्ति ही है, क्योंकि गुणाभाववान्‌ द्रव्य नहीं 


५०० वेशेषिकसूत्रोपरकार: 


नदीकच्छयोरविनाभावसस्तेनानवयबोधापत्तेट, नीलमुत्पछमित्यन्न नीलोत्पछ- 
योरविनाभावासावे5पि तदाक्षिप्तयोद्रव्यगुणयोरविनाभावसम्भवात््‌ | 

यहा पदस्मारितगोचर। जिश्ञासंवाकाडक्षा अभिधानापय्यवसानंवा। 
तथापि तजज्लानमावश्यक ज्ञायमानकारणे ज्ञानोपयुक्तव्यभिचारिबेलक्षण्यात्‌ 
व्याप्तिवत्‌! अत एवानन्वयनिश्चयविरदों वा, बाधकप्रमाणाभावों वा, सजा- 
तीये दर्शनं वा, इतरपदाथसंसर्गेडपरपदाथ निष्ठात्यन्तासावाप्रतियोगित्वप्रमा- 
विशेष्यत्य॑ वा योग्ण्ताउस्तु, तजज्ञानमावश्यकम्‌। आसत्तेरप्यव्यवधानेन 


रम्र्ानातमकााशक्राक//दातडर: भगवा पदक तअकर। पट डयापा: पाउट कम 


९ +आपच्रकन्मांक। 


होता ) | ( उक्त अविनाभाव युक्त प्रागभावविशेष को आकांक्षा मानने से गोरव- 
दोष होगा इस आशय से हांकरमिश्र कहते हैं कि )--अथवा पदों से स्मारित को 
विषय करने वाली जिज्ञासा ही । भर्थात्‌ सहोच्चारित पदों से स्मरण कराये पदार्थों 
की जिज्ञासा ही अथवा अभिधान (उक्ति का) अपयेवसान ( न बन सकना ) ही 
आकांक्षा पदार्थ है। इसमें प्रथम लक्षण में चक्षु आदि से संस्कार के कारण उपस्थित 
घटादिकों में उस प्रकार उपस्थित नीलादि गुण के शाब्दज्ञान की इच्छा होने पर 
'नील घट है” इस वाक्य से घटादिक में नीलादिकों के शाब्दबोध के वारणार्थ 
'पदस्मारित'” ऐसा विशेषण दिया है। इस प्रथम लक्षण में “घट: कमंत्वं आनयनं 
कृति: इत्यादि वाक्य में जिज्ञासित न आनयनादि की आकांक्षा होने लगेगी, इस दोष 
के कारण 'अ्रभिधा नापयेवसान' रूप दूसरा लक्षण शंकरमिश्र ने किया है। जिससे जिस 
पद के विना जिस पक्ष से शाब्दबोध नहीं होता उस पद के साथ उस पद का होना 
उस शाब्दबोध में अभिधानापर्यंवसान कहाता है । अर्थात्‌ घट पद के उत्तर कमंता 
बोध के लिये अनुस्वार रूप विभकिति न रहे तो घटरूप कम विषय काबोध न 
होने से घट इस प्रतिपदिक की अम्‌ विभकति में अभिधानापयंवसानरूप आकांक्षा 
है। आगे हांकरमिश्र कहते हैं कि उक्त रूप आकांक्षा का ज्ञान होना आवश्यक है, 
क्योंकि ज्ञायमान ( ज्ञानविषय ) कारण में ज्ञान के उपयुक्त व्यभिचारी के बेल- 
क्षण्य होने से व्याप्ति के समान, श्रर्थात्‌ व्याप्ति ज्ञान के समान उक्त अनुमान से 
आर्काक्षादियों में ज्ञान की उपयोगिता का साधन होता है । 

योग्यता का वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि इसी कारण पदाथे के 
अन्वय के निश्चय का अभाव, अथवा बाधक प्रमाणों का अभाव, अथवा समान 
जातीय में दर्शंव या दुसरे वदार्थ के संबंध में अन्य पदार्थ में वतेमान अत्यन्ताभाव 
के अप्रतियोगिता के यथाथ ज्ञान का विद्येष्प होना ही योग्यता पदार्थ हो, किन्तु 
उसका ज्ञान आवश्यक है। अर्थात्‌ उस काये में अन्वयितानियामक सम्बन्ध से 
युक्त उस धरम से युक्त प्रतियोगिता वाले अभाव को प्रकार करने वाले निश्चय को 
विशेषतावच्छेदकत्व का अभाव उस घमर्मविशिष्ट में उस उस धमविशिष्ट की 


शब्दस्यानुमाने5न्तभोवः ५०१ 


स्मरणरूपाया ज्ञान तनन्‍्त्रमू। संसर्गे च संसृज्यमानविशेषादेव विशेष इति 
नानभिमतविशेषसिद्धि: ! 

यदह्वा एतानि पदानि स्मारिताथंसंसगज्ञानपू्वकाणि आकाइक्षायोग्यता- 
सत्तिमत्पदकदम्बत्वात्‌ गामभ्याजेति पदकद॒म्बवदित्यनुमानात्‌ ज्ञानावच्छेदक- 
तयाइमिमतविशेषसिद्धि: । 

त्त एतानि पदानि स्मारिताथंसंस्गवन्तीति साध्यम, तत पदानां 
पदाथसंसगवत्त्वं बाधितमित्युपेक्षणीयम्‌ ।न च लिट्डतया संसगज्ञापकत्वमेव 
पदानां संसगंवत्त्वमृ, तस्यानुमानात्‌ पूवमसिद्धत्वेन व्याप्तेरग्रहात्‌ । 
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योग्यता होती है । इस पक्ष में 'वह्विता सिंचति' वह्तनि से सींचता है। इस वाक्य से 
अमरूप शाब्दबोध न हो सकेगा। इस दोष के वारणा्थ बाधक्रप्रमाणाभावरूप 
योग्यता पक्ष का ग्रहण शंकरमिश्र ने किया है! अर्थात्‌ उसमें उसके संसगं के अभाव 
के यथार्थ ज्ञान की विशेष्यता न होना उसमें उसकी योग्यता होती है, इसी योग्यता 
का ज्ञान शाब्दबोध में कारण है। इस कारण वह्नि से सींचता है--इस वायय से 
अमरूप शाब्दज्ञान की असंगति न होगी बाघ निश्चय काल में इस योग्यता का ज्ञान 
न हो सकेगा । इस कारण उस काल में शाब्दबोध का अतिपग्रसंग दोष मन होगा। 
तथापि अन्य में वतंमान जो वल्चिकरणकत्वादि संसर्गाभाव प्रमाविद्येष्यकत्व उसका 
अभाव सेवादिक में होने से अयोग्य भी 'वह्तिना सिंचति' इत्यादि वाक्य में योग्यता 
भा जायगी । इस दोष के वारणाथ 'सजातीय में दशशंनरूप' तीसरा पक्ष दिखाया है । 
उस-उस सामान जाति वाले में उस-ऊउस समान जाति के सम्बन्ध का दर्शन योग्यता 
कहाती है जसे 'पयसा सिचति, जल से सींचता है! इत्यादि वाक्य में प्रस्तुत सेचन के 
समान जाति वाले दूसरे जल से होने वाले सेच न में प्रस्तुत जल करणता समान जातीय 
दूसरे जल से होनेवाले का संसगग निश्चय होने से शाब्दबोध होता है 'बक्तिना सिचति 
इत्यादिकम में कहीं भी सिचन में अग्निकरणता को समानजातीय में सेक को करणताके 
निश्चय न होने से योग्यता नहीं है यह तात्पयं है। यहां पर जिस किस्ली रूप से साजात्य 
व्यावर्तक नहीं हो सकता, पदार्थता नियामकरूप से लिया जाय तो 'अद्य जात: पय: 
पिबति' आज उत्पन्न भया हुझा दूध पीता है, इत्यादिकों का संग्रह ने कर सकेगा ।” 
इस हांका के समाधानार्थ चतुर्थ पक्ष का आश्रय शंकरमिश्र ने किया है, इसमें इतरता 
तथा अपरता विवक्षित नहीं है, क्योंकि उसकी बुद्धि कारण नहीं है, किन्तु उसके 
सम्बन्धितानियामक सम्बन्ध में उसमें वर्तमान अत्यन्ताभाव के प्रतियोगिता विशेषण 
वाले यथार्थ ज्ञान की विशेषता का अभाव उसमें योग्यता होती है यह अर्थ है। 
'वह्धिना सिचति इत्यादिक में वक्ति में वतमान कारणता के सिरूपकतारूप अच्च- 
यितानियामक सम्बन्ध में सेक में वतंमान अत्यन्ताभाव प्रतियोगिता प्रकारक प्रमा- 
ईविशेष्यता की सत्ता होने से अतिव्याप्ति दोष नहीं होगा । यहां पर पएयसा सिच्ति' 


५०२ ..वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


केचिच्चेष्टा प्रमाणान्तरमिति वदन्ति । 
तत्रोच्यते--चेष्टा द्विविधा कृतसमयाइक्ृतसमया च। तत्र कृतसमया 
अभिप्रायस्थं शब्दं स्मारयति न त संसगंप्रमामपि जनयति लिपिवत्‌ , स्मृत्य- 
 रूढः शब्द एवं तत्न प्रमाणं शब्दस्य च लिड्त्वमुक्तम | न च शब्दस्मरणं चेष्टाया 
अवान्तरव्यापार:, चेष्टामन्तरेणापि शब्दाथम्रत्ययात्‌ व्यापारत्वे तु चेष्टानयत्या- 
पत्त: । नन्‍्वेव॑ कथमेडमूकस्य चेष्टाधीनो व्यवद्दारः ! तस्य तत्र समयग्रहाभावा- 
दिति चेन्न, तस्य चेष्टात: कथमथ<5पि संप्रत्यय इति चिन्तनीयत्वात्‌ तस्याथेडपि 
ड्रतिग्रहाभावात्‌ । व्यवहारस्तु तस्याविनाभावग्रहात्‌ करितुरगयोरिव कशा- 

डकुशाभिघातात्तत्तद थवहारपाटवोपपत्ते: 


इत्यादिक में जलनिष्ठ करणता के उक्त रूप सम्बन्ध में सेक में वर्तमान अत्यन्ताभाव के 
प्रतियोगी को विषय करने वाले भ्रमरूप ज्ञान की विदशेष्यता रहने से असंभवदोष 
कारण के लिये प्रमापद दिया है। ( इस प्रकार योग्यता सम्बन्ध में विचार कर 
आसत्ति के सम्बन्ध में शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--व्यवधान रहित स्मृतिरूप 
श्रासत्ति का भी ज्ञान शाब्दबोध में कारण है। संसग्ग में सम्बन्ध होने वाक्ों के 
विशेष से ही विशेषता आ जायगी जिससे अनभिमत ( अनिष्ट ) विद्येष की 
सिद्धि न होगी । 

अथवा प्रकारान्तर से भी शब्द का अनुमान में अन्तर्भाव हो सकता है-- इस 
अभिप्राय से शंकरमिश्र पदपक्षक अनुमान दिखाते हुए कहते हैं कि--यह पक्ष 
स्मरण कराये हुए अथ संसर्ग के ज्ञानपूर्वक हैं, आकांक्षा, योग्यता तथा आसत्ति 
युक्त यह समुदाय होने से,'गामभ्याज' गो को छे क्षाओर इस पदसमुदाय के समान इस 
अनुमान से ज्ञान के अवच्छेदक ( विशेषण ) रूप से अ्भिमत पदार्थ संसगगं की सिद्धि 
हो सकती है (क्योंकि बिना संसर्ग के प्रतीति के वाक्य की रचना नहीं हो सकता ) । 
वक्ता का अनुमान किया जाने वाला संसर्गंविषयक अनुमान विना संसगे को विषय 
किये नहीं हो सकता, और संसर्ग में सम्बद्ध होने वालों से भिन्न विशेष नहीं है, 
किन्तु पूर्वानुमान में साक्षात्‌ संसर्ग की सिद्धि होती है और उत्तर में वक्ता के 
ज्ञान के अवच्छेदक ( विशेषण ) रूप से यह आशय है। ( आंगे शंकरमिश्र मत- 
विशेष का खण्डन करते हुए कहते हैं कि)--कुछ विद्वान्‌ यह पद, स्मरण कराये अर्थ 
के संसर्गवान हैं, ऐसा उक्त अनुमान में साध्य करते हैं, किन्तु वह मत पदों में 
पदार्थ संसगंवत्ता बाधित होने से उपेक्षा करने योग्य है। लिजुरूप से संसरे 
को ज्ञापन कराना ही पदों में संसगवत्ता नहीं कहीं जा सकती, क्योंकि उसके अनु- 
मान के पूर्व असिद्ध होने से व्याप्ति का ग्रहण नहीं है । 

कुछ विद्वान्‌ चेष्टा भी प्रमाणान्तर हैं ऐसा कहते हैं। उसके निरासार्थ ऐसा 
कहा जाता है--कि चेष्टा कृतसमया तथा अक्ृतसमया ऐसे दो प्रकार की होती 


चेष्टाया अप्रमाणत्वम्‌ ५०३ 


अक्रतसमया तु या कृत्यान्वयिनी सा प्रयोजकामिग्रायं स्मारयन्तो प्रयोज्यं 
प्रवत्तयति, न त कुत्नचित्‌ प्रमां जनयति । यथा शद्डगृष्वनो त्वया गन्तव्यमिति 
श्रतशड्भध्बनिः प्रतिएते, तथा यदा मया तजन्यूध्वीक्रियते तदा त्वयाइसी ताड- 
नीय इति तदा ताडयति, न तु किश्चित्‌ प्रमिणोति । ज्ञप्त्यन्बयिनों त्वकृत- 
समय यथा-दशानामकहुलीनामूध्वंकरणेन दश सट्ढया सुद्राणां पुराणानां वा 
त्वया ज्ञातव्येति - कारकप्रधाना । हस्ताकुख्लननद्शनात्त्वयवा समागन्तव्यमिति 
क्रियाप्रधाना | तथाचानया चेष्टया पदार्था एवं स्वतन्त्रा: परं स्माय्यन्ते न तु 
तेषां परम्परमन्वयो5पि बोध्यते, तद्बोधककतकमोद्विभक्तिवत्‌ प्रकृते चेष्ठे- 


है। प्रर्थात्‌ एक अंगुली से 'क' दूसरो अंगुली से खा जानना ऐसा शाब्दज्ञान 
होने के लिये होने वाली चेष्टा कृतसमया कहाती है उससे भिन्न अकृतसमया होती 
है। उन दोनों में से प्रथणथ कृतसमया चेष्टा वणलिपि के समान चेष्टा करने 
वाले के अभिप्राय में वतमान शब्द का स्मरण कराती है न कि संसर्ग के यथार्थ 
ज्ञान को भी उत्पन्न करती है, स्मरण में चढ़ा हुआ ( विषय ) रूप छाब्द ही उसमें 
प्रमाण है, शब्द लिज्भ ( अनुमापक हेतु ) होता है यह कही चुके हैं। शब्द का 
स्मरण चेष्टा का अवान्तर व्यापार भी नहीं है, क्योंकि विना चेष्टा के भी शब्द 
से अथं का ज्ञान होता है, यदि व्यापार हो तो चेष्ठा आवश्यक होगी | “यदि ऐसा 
हैं तो एडमूक ( गूगे ) का चेष्टा के अधीन व्यवहार कंसे होगा, क्योंकि उसे 
उसमें समय ( संकेत ) का ग्रहण नहों है' ऐसी पृर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता 

क्योंकि उसकी चेष्टा से अर्थ का निश्चय कंसे होगा यह भी विचारणीय है। क्योंकि 
उसे अर्थ में भी संकेत का ग्रहण नहीं है। किन्तु व्यवहार तो उसका अविनाभांव 
(व्याप्तिका) ग्रहण होने से हो सकता है,जेसे हाथी तथा अदव को चाबुक,अंकुश इनके 
अभिधघात ( चोट ) से छीघ्रातिरूप व्यवहार होता है। ( दूसरी अक्ृतसमया नाम 
की चेष्टा भी कृत्यन्बयिनी (कृति से सम्बद्ध तथा शप्त्यन्वयिनी ज्ञान से सम्बद्ध ) 

ऐसी दो प्रकार है जिसके क्रम से शंकरमिश्र वर्णन करते हैं कि )-कत्यन्वयिनी नाम की 
जो भ्रकृतसमया चेष्टा होती है वह प्रयोजक ( चेष्टा करनेवाले के आशय को स्मरण 
कराती हुई) प्रयोज्य (चेष्टानुसार कार्य करनेवाले )का का में प्रवृत्त करती है, नकि 
किसी विषय में ज्ञान उत्पन्न करती है। जसे शह्लु की ध्वनि होते ही तुम जाना 
ऐसी चेष्टा ( संकेत ) होने पर शद्भुध्वनि सुनते ही जिसे उक्त संकेत दिया रहता 
है वह पुरुष प्रस्थान करता है, ऐसे ही जब मैं तजंनी अंगुली को ऊपर उठाऊं तब 
तब तुम उसे पीठना ऐसी चेष्टा ( संकेत ) पानेवाला अंगुली उठते ही पीटता है 
न कि कुछ जानता है। ज्ञप्ति (ज्ञान ) से सम्बन्ध रखनेवाली अकृतसमया चेष्टा 
का यह उदाहरण है कि जसे दस अंगुलियों को ऊपर उठाने पर तुम दस रुपया भ्रथवा 


: अली. वेैशेषिकसूत्रोपस्कार: 
. कदेशानां नियतानामभावात्‌। तहिं संसगबोधमन्तरेण चेष्टातः कथ्थ॑ प्रवृत्ति- 
निवृत्ती इति चेतू संशयप्रतिभयोरन्यतरस्मादिति ग्रदाण। तस्मान्न चेष्टाउपि 
प्रमाणमिति ॥ ३ ॥ ः 
ननु शब्द: कथं छिल्क शब्दस्यापदेशस्व भावत्वेन लिड्भभिन्नत्वादित्या- 
शह्बयाह-- | 
हेतुरपदेशो लिड्॑ प्रमाणं करणमित्यनर्थान्तरम्‌ ॥४॥ 


अपदिश्यते कथ्यतेडनेनाथ इत्यपदेश: शब्दः, स च हेतुलिद्गपय्याय एव 
दर ढ़ कप [न 
प्रमाणमिति | लिज्गविधया प्रमाकरणमित्यथः | एवं करणशब्दो5पि लेड्रिक- 


पुराणों (पुराणों)क जानना ऐसी कारक (कर्म) के प्रधान रखनेवाली । हस्त के 
आकुंचन ( सिकुड़ने ) के देखने से तुम चले आना ऐसी क्रिया को प्रधान ( मुख्य ) 
करनेवाली भी चेष्टा । ऐसा होने से इस चेष्टा से केवल पदार्थों को स्मरण कराया 
जाता है, न कि उन पदार्थों को परस्पर अन्वय (सम्बन्ध) भी जाना जाता है, क्योंकि 
चेष्टा के एकदेश कोई नियत नहीं है, (प्रकृत में चेष्टा जिस प्रकार परस्पर अन्वय- 
बोधक कर्ता, कर्म इत्यादि विभक्ति होती हैं उस प्रकार ) । यदि ऐसा है तो पदार्थों 
के संसर्गज्ञान के विना चेष्टा से प्रवृत्ति तथा निवृति कंसे होती है? ऐसा पू्॑पक्षी 
प्रदन करे, तो संदयय तथा प्रतिभा इन दोनों में से किसी एक से प्रवृत्ति तथा निवृत्ति 
हो जायगी ऐसा जानो। इस कारण चेष्टा भी दूसरा प्रमाण नहीं है॥। ३ ॥ 

शब्द के अपदेश स्वभाव होने से (स्वरूप के आच्छादकरूप होने से) लिझ्भध से 
भिन्न होने के कारण छाब्द लिज्ध ( अनुमापक ) कैसे होगा ? इस पृव॑ंपक्षी के 
आक्षेप के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदा्थ-हेतु: « हेतु है, अपदेश ८ अपदेश है, लिज्धं & लिज्भ है, प्रमाणं-- 
प्रमाण है, करणं 5 करण है, इति>यह सब, अनर्थान्त रमु्ूभिन्न अथे नहीं है ॥ ४ ॥ 

भावाथ--अपदेश (शब्द) ही हेतु, लि तथा प्रमाण पर्याय वाला लिज्ू रूप 
से प्रमाण होता है ॥ '४॥ 

उपस्कार---अपदेश किया जाय अर्थात्‌ जिससे अथं कहा जाय । इस व्युत्पत्ति से 
वढ़ अपदेश शब्द कहाता है और वह हेतु, लिझ्भ पर्यायवाला ही प्रमाण 
होता है ( श्रर्थात्‌ उक्त व्युत्पत्ति से शब्द से अपदेश छाब्द है, और वह लिजूरूप से 
लिज्ुजन्य ज्ञान में ( अनुमान में ) ही हेतु है, शब्द भी अनुमिति ज्ञान का कारण 
होता है इसी प्रकार छाब्द में लिज्भररूप से करणता है, ऐसा होने से हेतु, अपदेश, 
#िज्ु, प्रमाण, करण यह सम्पूर्ण शब्द पर्याय हैं यह ध्रत्र का अथ है ) | 


शब्दस्यानुमानान्तभा व: ५०५ 


ज्ञानकरणे लिड्ड एवं वत्तेते। दयोी हि फ्रणगतिः, किश्चित्‌ सन्निकर्पाधीन- 
प्रवृत्ति किव्विच्वाविनाभावबलप्रवृत्ति | शब्दस्य तु अर्थन न सज्ञलिकर्षो नाप्य- 
विनाभाव इति कथमथ गमयेत्‌ | सलझ्लेताद्‌ गमयतीति चेत्‌ सझ्लेतो हि पदार्थ 
न तु तत्संसर्ग। तत्नापि सद्छुत इति चेन्न, तस्थानेकविधत्वेन सह्लुतविषयभावा- 
नुपपत्ते:। पदार्थसझ्नतबलादेव वाक्यार्थोडपि भासते इति चेन्न, अन्यसड्डेते- 
नान्‍्योपस्थितावतिप्रसज्ञात्‌ , शब्दस्मारिवंसगंत्वेन नियम इति चेत्‌ तथा- 
चेतन्नियमबलेनानुमानस्येव लब्धावसरत्वात्‌ | सह्कृतस्यापि इच्छामात्रत्वेनाति- 


-ऑब्सभरतरइकाअदाआउत2 


इसी प्रकार करण छाब्द में रूड्भिक ज्ञान (अनुमति) के करण रूपर्याज्ध में प्रवत्त 
होता है। भर्थात्‌ करण शब्द को अनुमितिकरण हेतु ऐसा अर्थ है। करण छाब्द दो प्रकार 
से प्रवृत्त होता है, कोई करण शब्द इन्द्रियार्थ संनिकर्ष के अधीन प्रवृत्त होता है, थ्रौर 
कोई अविनाभाव (व्याप्ति) के बल से प्रवृत्त होता है। शब्द का तो अर्थ के साथ न 
संनिकष है न व्याप्ति है तो वह अर्थ को कंसे बोधित करेगा । यदि 'संकेत ( शक्ति ) 
सम्बन्ध से श्र को शब्द बोधित करेगा! ऐसा कहो तो संकेत तो पदार्थ में होता है नकि 
पदार्थों के संसर्ग में ।'यदि संसग भी संकेत मानेंगे ऐसा कहो तो,संसर्ग अनेक प्रकार का 
होने से वह संकेत का विषय नहीं हो सकता। “वदार्थ में शब्द के संकेत के बल से ही 
एक पदार्थ से निरूपित संसगंवाले अन्य पदार्थरूप वाक्य का अर्थ भी प्रकाशित होता 
है ऐसी शंका करो तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि दूसरे के संकेत से दूसरे का 
बोध हो तो अतिप्रसक्ति दोष होगा। अर्थात्‌ वाक्याथ तथा पदार्थ का भेद होने से भेद 
के समान होने के कारण घटपदार्थ के संकेत से पटपदार्थ की उपस्थिति होने की 
आपत्ति आ जायेगी। यदि 'शब्द से स्मरण कराये संसर्ग को लेकर नियम माना 
जाय तो, इस नियम के बल से अनुमानप्रमाण ही को अवसर प्राप्त हो जायगा। 
( जो संकेत जिस अथं में होता है वह उस अथे के संसर्ग के उपस्थिति का कारण 
होता है--इस नियम के बल से उन अतिप्रसंगदोष का वारण होने पर भी वैशे- 
बषिकों का ही मत सिद्ध हो जाता है, अर्थात्‌ तुम्हारे कहे व्याप्ति के बल से संसर्ग के 
उपस्थिति को जनकता का अनुमान करने में तत्पदार्थ के संसर्ग बिषय होने से केवल 
संसर्ग के ज्ञान के जनक होने के कारण आपके माने हुए छाब्द में प्रमाणान्तरत्व 
संगत नहीं हो सकता ) । (इसी प्रकार दूसरा भी दोष हो सकता है इस आशय से 
शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--संकेत भी केवल इच्छारूप होने से अतिप्रसंग दोष 
आ जायगा। अर्थात्‌ सामान्यरूप से इच्छा मात्र ही संकेत होता है अथवा ईइ्वर 
की इच्छा ऐसा विकल्प कर प्रथम पक्ष में शंकरमिश्र ने अतिप्रसंग दोष दिया है 
कि भ्रान्त पुरुष को घटशब्द से पट जानना इस इच्छा से घट शब्द से पट का बोध 
होने लगेगा । (दुसरे पक्ष का क्षनुवाद कर हंकरमिश्र खंडन करते हैं कि )--ईइ्वर 


५०६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


प्रसक्तत्वात्‌। ईश्वरेच्छा नातिप्रसक्तति चेन्‍न, तदिच्छामन्तरेणापि गड्गादि 
पदात्तोराद्यपस्थितेरित्यलं नयायिक्रेषु ध्ृष्टतयेति ॥| ४ ॥ 

डपमानादीनामपि परामिमतानाम्‌ अविनाभावबलछप्रवृत्तिकानां लेड्रिक 
एवान्तभोब इति प्रतिपादयितुमाह- 

अस्येदमिति बुद्धचपेक्षितत्वात्‌ ॥ ५ ॥ 

उपमानाथोपत्ति सम्भवाभावानासिति शेष: । अस्य व्यापकस्य इदं व्याप्य- 
मित्याकारा या बुद्धिः सा जनकत्वेनापेक्षिता येषां ते तदपेक्षितास्तस्य भाव- 
स्तदपेक्षितत्व॑ तस्मादित्यथं:। आहिताग्निपाठात्‌ रान्तेन बहुत्रीहिः, तारका- 
दिपाठादितो वा । 


की इच्छा में उक्त अतिप्रसंग दोष न होगा' ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि ईइ्वर 
की इच्छा के विना भी गंगा आदि पद से तीर आदि अर्थ की उपस्थिति होती है 
इस प्रकार हम इस विषय में अधिक नैयायिकों से धृष्टता ( ढिठाई ) नहीं कर 
सकते ॥| ४ ॥ 

अन्य दाष्श निकों को अभिमत उपमानादि प्रमाणों का जो व्याप्ति के बल से ही 
भर्थ के सिद्धि में प्रवृत्त होते हैं लेज्भिक (अ्रनुमान) ज्ञान में ही अन्तर्भाव होता है 
यह प्रतिपादन करने के लिये सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अस्य 5 इसका, इदं 5 यह है, इति ल्‍ इस प्रकार, बुद्धचपेक्षितत्वातृ+ 
ज्ञान की अपेक्षा रखने से ॥। ५ ॥। 

भावाथ --उपमान, (अर्थापत्ति आदि प्रमाणों में भी इस व्यापक का यह व्याप्य 
है ऐसी बुद्धि की अ्रपेक्षा होने के कारण उपमादिकों का भी अनुमान ही में अन्तर्भाव 
होता है ॥| ५॥ 

पद्पदा्थ--सचूत्र में आकांक्षित 'उपमानाथ्थंपत्तिसंभवाभावनमु ८ उपमान अर्था- 
पत्ति, संभव तथा अभाव का इस समस्त पद का शेष भाग पूर्ण करना। ( इसमें 
संभव पद से ऐतिह्य का भी ग्रहण करना चाहिये । इस व्यापक का यह व्याप्य है 
इत्याकारक जो ज्ञान वह कारणरूप से जिनमें श्रपेक्षित है वे उस ज्ञान के अपेक्षित है 
उनका भाव है तदपेक्षिता उसके होने से ऐसा सूत्र का अर्थ । आहितार्नि गण में पाठ 
होने से 'क्त' प्रत्यय जिसके अन्त में है ऐसी बहुत्नीहि समास 'बुद्धचपेक्षितत्वात्‌ इस पद 
में जानना । अथवा 'तारकादिपाठ' से यह अथे लेना (अर्थात्‌ इसका यह है इस ज्ञान 
की अपेक्षा हुई है जिनको ऐसा विग्रह से 'इतच्‌ प्रत्यय' से यह अर्थ जानना चाहिये)। 
उनमें से उपमान अनुमान छब्द के द्वारा नहीं प्रमाण है। अर्थात्‌ शब्द ही से उपमान 
में शब्द तथा अथ के सम्बन्ध का ज्ञान होने से, शब्द का प्नुमान में अन्तर्भाव होने 
से यह आश्यय है ॥ ५ ॥ 


उपमानस्यानुमानातभोव:ः ५०७ 


तत्रोपमानं ताबदनुमानमेव टदब्दद्वारा। तथाहि गोसहशो गवय इति 
वाक्यन्तावत्‌ आरण्यकेन कीहक्‌ गवय इति नागरिकजिज्ञासायामभिधी «ते तत्र 
यो गोसद॒शः स गवयहब्दवाच्य इति सामानाधिकरण्यबलात्‌ अतिदेश बाक्य- 
श्रवणानन्तरमेव परिच्छिनत्ति, वन गतस्तु ताद॒शं पिण्डमुपलभ्यायमसो गवय- 
शब्दवाच्य इति प्रतिसन्धत्ते। अतिदेशवाक्यश्रवणसमये गवयत्व॑ प्रवृत्तिनि- 
मित्त न ज्ञातमत:ः कर्थ॑ संज्ञापरिच्छेद इति चेत्‌ छक्षणया तत्रतोतिसम्भवात््‌ | 
गोसहशो गवय इति वाक्येडन्वयानुपर्पात्तिविरद्दात्‌ कथं लक्षणेति चेत्‌ तात्प- 


वह इस प्रकार है कि-- नागरिक मनुष्य ने गवय कसा होता है ऐसा अरण्यवासी 
को प्रश्न करने पर गो के सदृद् गवय होता है। ऐसे वाक्य को श्रारण्यक से प्रयोग 
किया जाता है, उसमें जो गो के समान होता है वह वाक्य शब्द से कहा जाता है । 
इस प्रकार सामानाधिकरण्य ( एक ही में गो सब्श्ता तथा गवय शब्द बाच्यता) के 
ज्ञान के बल से उक्त कहे हुए वाक्य के श्रवरा के पश्चात्‌ ही नागरिक मनुष्य गो 
सदर ही गवय होता है ऐसा जानता है, अरण्य में जाने के परचात्‌ गो सददश पिण्ड- 
दरीर को पाकर यह वह गवय शब्द का वाच्य ( अथे ) है ऐसा निश्चय करता 
. है। यदि गोसह॒श गवय होता है' इस आरण्यक के कहे वाक्य के श्रवण के समय में गवय- 
तव गवय दाब्द के गवयरूप अथ को जानने में प्रवृत्ति का कारण है यह ज्ञान तो 
नागरिक को हुआ नहीं है तो उसे उक्त संज्ञा का ज्ञान कंसे होगा ! अर्थात्‌ गबय- 
त्वरूप प्रवृत्ति के निमित्त से यह पिण्ड ( दारीर ) गवय पद से वाच्य है, ऐसा 
यथार्थ ज्ञान केवल वाक्य से उत्पन्न नहीं है, क्योंकि उसकी उस समय उपस्थिति 
नहीं है तो शक़्यतावच्छेदक गवयत्व प्रकार से शक्ति ज्ञान का निश्चय केसे हो 
सकता है। यह पूर्वपक्षी की शद्भा का आशय है। इस हझंका के समाधानाथ शांकर- 
मिश्र कहते हैं कि लक्ष णा से उसे (गवयत्वरूप प्रदृत्ति निमित्त) का ज्ञान हो सकता 
है । यदि 'गोसदश गवय होता है' इस वाक्य में अन्वय की अनुपपत्तीरूप छक्षणा का 
बीज न होने से लक्षणा कंसे होगी ह ऐसी पूव॑पक्षी छांका करे तो, अन्वयानुपपत्तिरूप 
लक्षणा का बीज न होने पर भी तात्पर्यानुपपत्तिरूप बीज हो सकता है। अर्थात्‌ 
तात्पर्यानुपपत्ति ही लक्षणा का बीज है नहीं तो “यष्टी: प्रवेशय छडियों को भेजो, . 
इत्यादि वाक्य में छड़ी में प्रवेश क्रिया के अन्वय की असंभावना न होने से लक्षणा 
न होगी अतः तात्पयं ( छडी वाले वृद्ध पुरुषों के प्रवेश का तात्पर्यानुपपन्‍्न होने से 
तात्पर्यानुपपत्ति ही लक्षणा बीज है। उसी को भागे दिखाते हुए शंकर मिश्र कहते है 
कि)--गवय छाब्द की शक्ति का ज्ञान करने की इच्छा रखने वाले नागरिक पुरुष के 
सखण्ड (भांग को लेकर) गवयरूप अथ के प्रवृत्ति का निमित्त दिखाना आरण्यक पुरुष 
से उचित नहीं है, इस कारण अखण्ड (भाग रहित) गवयत्वरूप जातिविश्षेष में उसका 


५०८ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


य्योनुपपत्त: सक्तवात्‌ , न हि व्युत्पित्सुं प्रति गोसाह्श्यस्य सखण्डस्य प्रवृत्ति- 


निमित्तत्वेनोपद्शनमनुचितं तस्माद्खण्ड जातिविशेषे तात्पयमस्येति लक्षणा- 
सम्भवात्‌ | 
यद्वा गवयशब्दो गबयवाचऋ: असति वृत्त्यन्तरे शिष्टस्तन्न प्रयुज्यमान- 


त्वात्‌ , असति वृत्त्यन्तरे यः शब्दों यत्र शिष्ट: अयुज्यते स तस्य वाचको यथा 

गोशब्दो गोरित्यनुमानादेव गवयसंज्ञां परिच्छिनत्ति। तकश्व यस्त्वयोपमान- 

सहकारी वाच्य: स वरमनुमाने क्लप्तप्रमाणभावेडस्तु कि कल्पनीयप्रमाणभावे 
नोपमानेनेति, अनुमानमयूखे विस्तरोउत्रान्वेष्टव्यः । 


तात्पय है इस कारण लक्षणा हो सकती है। जिस स्थल में प्रवृत्तिनिमित्त के विशेष 
के ज्ञान से तात्पय नहीं है किन्तु जो गो सच्श होता है वहां गवय शब्द का वाच्य है 
इस प्रकार केवल स्वरूप का वर्णन है सो वहां भी उक्त सामग्री से उक्त गवयत्वरूप 
प्रवृत्तिनिमित्त के विशेष का ज्ञान होता ही है, वहाँ तात्पयं न होने से लक्षणा कंसे 
होगी ? इस शंका के उत्तर में (दुसरा प्रकार शंकरमिश्र दिखाते हुए कहते हैं कि )--- 
अथवा गवय हब्द, गवय का बोधक है, दूसरे अथ में जक्ति न होते हुए शिष्ट पुरुषों से 
गवयरूप अथ में प्रयोग करने के कारण, दूसरे अर्थ में शक्ति के न रहते जो शब्द जिस 
अर्थ में शिष्टों से प्रयोग किया जाता है, वह शब्द उस अथ का वाचक होता है, जैसे 
गो दब्द गोरूप भ्रथं का बोधक होता है, इस अनुमान से ही गवय संज्ञा ( गवय शब्द 
की गवयरूप श्रथ में संकेत) को नागरिक पुरुष जानता है। गो-साहदय की अपेक्षा से 
गवयत्वरूप अखण्ड जाति में तात्पयं है ऐसा लाघवरूप तके को आप उपमान का सहा- 
यक कहेंगे, अनुमान में वह जिसका प्रामाण्य स्वीकृत है। ऐसे ही सहायक होगा, तो 
उपमान में अधिक प्रमाणता मानने को क्या आवश्यकता है, ( अतः उपमान पृथक 
प्रमाण नहीं हो सकता )) इस विषय का अधिक विस्तार श्रनुमानखण्ड के मयूख 
व्याख्या में देख लेना चाहिये । 

इसी प्रकार अर्थापत्ति भी अनुमान ही है, वह इस प्रकार है कि जीते हुए 
चेत्र नामक मनुष्य की अत्यन्त हृढ प्रमाण से निश्चित गृह में असत्ता से बहिः (घर 
के बाहर ) सत्ता (रहना) को अर्थात्‌ कल्पना करना दुष्टार्थापत्ति मौमांसकों ने 
मानी है। उसमें उपपाद्य ( सिद्ध करने योग्य ) तथा उपपादक (साधक) इन दोनों 
के व्याप्य-व्यापक भाव के निश्चय के अधीन ही चेत्र की बहिः सत्ता (बाहर रहना) 
प्रतीत होता है, क्योंकि जीवित चेत्र को गृह में असत्त्व (न रहना ) बहिःसत्व 
( बाहर रहने ) के साथ होता है, अथवा बिना बहिः:सत्ता का जीवित चेत्र का 
गृहासत्त्व ( घरमें में न रहना ) अनुपपन्न है (नहीं हो सकता है )। ऐसा ज्ञान 


होता है 
इन दोनों में से प्रथम सहचार पक्ष में अन्वय व्याप्ति ही है, अन्तिम (ज्ञान) 


पक्ष में तो व्यतिरेक व्याप्ति का ही ज्ञान होता है। इति इस कारण अर्थापत्ति का 


अथौपत्तरनुमानत्वम्‌ ५०९ 


अर्थापत्तिर्प्यनुमानमेव। तथाहि दृष्टाथपित्तिस्तावज्जोवतश्त्रस्य ग्रहास- 
स्वेन हल तरप्रमाणावधृतेन बहिःसर्तव कल्पयति । ततन्नोपपाद्यो पपादकयोठ्यी- | 
प्यव्यापकभावावधारणाधी नंब बहि:सक्त्वप्रतीति, भवति हि जीवतो ग्रहा- 
सक्त्व॑बहि:सत्वेन सहचरितं, बहिःसत्त्वं बिना जीवतो ग्ृह्मसत्त्वमनुपप- 
न्‍नमिति वा ज्ञानम्‌। तत्राय्येष्न्चयव्याप्तिरेवान्य्ये तु व्यतिरकव्याप्तेरेब ग्रह 
इति। व्याप्तिरस्ति न तस्य ग्रहणमिहो पयज्यते इति चेत्‌ व्याप्तिप्रदमन्तरेणाथों- 
पतक्््याभासानवकाशात्‌ , स्वरूपसत्या व्याप्त्या वस्ततो यदुपपादक तस्यव कल्पना 
स्यादिति दिकू | संशयकरणिकाया विरोधकरणिकाया/श्वानुमानान्तर्भाव ऊदनी- 


अनुमान में अन्तर्भाव हो सकता है। “यदि व्याप्ति होने पर भी उसके ग्रहण ( ज्ञान ) 
को इसमें कोई उपयोग नहीं है ऐसा पूव॑पक्षी कहे तो स्वरूप से सत्‌ ( वर्तमान ) 
व्याप्तिभाव के विषय में न रहने से व्याप्ति ज्ञान के भिन्‍न अर्थापत्ति के आभास (प्राम- 
रूप से अ्र्थापत्ति को ) स्थान न मिलेगा, स्वरूप से सतत ( वर्तमान ) व्याप्ति का 
जो वास्तविक उपपादक ( उपपादन करने घाला ) है उसी की कल्पना होगी ऐसी 
अर्थापत्ति के खण्डन की रीति है। संदेहकरणवाली, तथा विरोधकरणवाली 
अर्थापत्ति का अनुमान में अन्तर्भाव होता है यह जान लेना, क्‍योंकि साथ में रहना 
रूप विरोध भी व्याप्ति से सम्बद्ध होता है। अर्थात्‌ देवदत्त मनुष्य के दातवर्ष जीना 
तथा गृहवृत्तिता के क्रमाव निश्चय के पश्चात्‌ किसी प्रकार गृहवृत्तिता का निश्चय 
होने पर जीवितता का तथा गृह से भिन्न में अवतंमानता इन दोनों के निशचयों में 
प्रामाण्य तथा अप्रामाण्य का निश्चय न होने से देवदत्त जीता है या नहीं ऐसा संदेह 
होता है, उसके निवारणार्थ बहि:सत्ता की कल्पना करना ऐसा एक मत है। दो 
प्रमाणों के विरोध के निश्चय से उत्पन्न दोनों प्रमाणों में वर्तमान अप्रामाण्य द्वारा 
उनके अविरोध का उपपादन करनेवाला ज्ञान भी शभर्थापत्ति होती है। इसमें दो 
प्रमाणों के विरोध का निश्चय कारण है, वह इस प्रकार है देवदत्त में शत वर्ष जीना, 
तथा घर से भिन्‍न स्थल में न रहना इन दोनों प्रमाणों में से शत वर्ष के मध्य में 
घर में अवतंमान देवदत्त में विरुद्ध अर्थ विषय निश्चय हुआ है, उससे दोनों प्रमाणों 
में अप्रामाण्य का संशय होता है, पश्चात्‌ एक प्रमाण के बलवान होने के ज्ञान से 
बहि:सत्व की कल्पना होती है, इससे दुबंल तथा बलवान दो प्रमाणों का विरोध 
न होना--अर्थापत्ति से सिद्ध होता है ऐसा दूसरा मत है। पर इन दोनों का गृह 
मात्र में वतंमानता के अभाव से व्याप्य शत वर्ष जीवितावा न यह देवदत्त है इस प्रकार 
विरोध निश्चयरूप पराम्ं से बहिःसत्त्व की सिद्धि अनुमान में ही अन्तगंत होती है 
यह आशय यहाँ जानना । ) इस प्रकार अथ में सम्बद्ध दृष्ठार्थापत्ति का अनुमान में 
प्रन्तर्भाव दिखाकर दाब्द से सम्बद्ध अर्थापत्ति का भी अनुमान में अन्तर्भाव दिखाते 


५१० द वेशेषिकसूत्रो परकारः 


यः । विरोधस्यापि सहानवस्थाननियमछक्षणस्थ व्याप्तिघटितत्वात्‌। श्रवाथो- 
पत्तिरप्यनुमितानुमानं-पीनो देवदत्तो दिवा न भुडक्ते इत्यनेन वाक्येन पीन- 
त्वमनुमितं तेन च पोनत्वेन रात्रिभोजनानुमानम्‌-देवदत्तो शात्रो भुड्क्‍ते 
दिवा5भो जित्वे सति पीनत्वासम्भवादिति। 

सम्भवोष्प्यनुमानमेव, तदुदाहरणं हि -सम्भवति खाय्यां द्रोणः सम्भ- 
बति द्रोणे आढकम्‌ सम्भवति सददस्र शतमित्यादि तत्रेयं खारी द्रोणबती तद्ध- 
टिवत्वात्‌ यद्येन धटितं तत्तन तद्॒तू, यथा<वयववान्‌ घट: | एबमन्यद्प्यूह्मम्‌ । 
यत्त सम्भवति ब्राह्मणे विद्या-सम्भवति क्षत्रिये शौय्यमित्यादि, तत्रमाणमेव 
न सवति अनिश्चायकत्वात्‌ । 


हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि श्रुतार्थापत्ति भी अनुमित का अनुमान रूप है--जसे 
पीन ( मोटा-ताजा ) देवदत्त नामक मनुष्य दिन में भोजन नहीं करता इस वाक्य 
से पीनत्व का अनुमान होकर, उस पीनत्व से रात्रि में भोजन का *देवदत्त रात्रि 
में भोजन करता है, दिन में भोजन न करते हुए पीनता का असंभव होने से” इस 
प्रकार अनुमान होता है। भर्थात्‌ शब्द की आकांक्षा शब्द ही से पूरी होती है, 
. इस न्याय से रात्रि में भोजन करता है ऐसे शब्द की कल्पना श्रतार्थापत्ति कहलाती 
है जिसका अनुमितानुमान में उपरोक्त प्रकार से अन्तर्भाव जानना चाहिये । 


व्याप्ति की अपेक्षा न करनेवाला संभव भी दूसरा प्रमाण है ऐसा कुछ दाशनिकों 
का मत है। वह भी बयाप्ति सापेक्ष होने से अनुमान में अन्तगंत है--इस् आशय से 
शंंक रमिश्र आगे कहते हैं कि संभव भी अनुमान ही है, उसका खारी ( १० सेर ) 
में द्रोण (४ सेर) का संभव है, द्वरोण में आढक ( अढ़ाई सेर ) का संभव है, हजार 
में सौ का संभव है, इत्यादि उदाहरण । किन्तु.यह खारी परिमाण पदार्थ द्रोण 
परिमाण वाली है, उससे युक्त होने से जो जिससे घटित (युक्त) होता है वह उससे 
युक्त होता है, जेसे अवयवों का आश्रय घट इत्यादि अनुमान में ही संभव प्रमाण 
का अन्तर्भाव हो सकता है। इसी प्रकार श्रौर भी उदाहरण में जान लेना | ब्राह्मण 
में विद्या हो सकती है, क्षत्रिय में शुरता हो सकती है, इत्यादि जो संभव प्रमाण 
का कुछ विद्वान उदाहरण देते हैं, वह निश्चयजनक न होने से प्रमाण ही नहीं हो 
सकता । 

कुछ मीमांसकादि विद्वान अनुपलब्धिरूप अभाव को दूसरा प्रमाण मानते 
हैं, अर्थात्‌ भावपदार्थों की व्याप्ति ही अनुमान का अद्भ होती है यह उनका आश्यय 
है, किन्तु भावनिष्ठ व्याप्ति फे समान श्रभाव में वर्तमान व्याप्ति भी अनुमान का - 
अज्भ होती है । इस कारण अनुमान में ही अनुपलब्धि का अन्तर्भाव हो सकता है 
ऐसा यहां नेयायिकों का मत है। इस आशय से झंकरमिश्र कहते हैं।कि--कार्य 


ऐतिहास्थानमानत्वम्‌ ५११ 


अभावो5पि न मानान्तरं काय्यण कारणानुमानवत्‌ काय्यौभावेन कारणा- 
भावानुमानस्य व्याप्तिमूलकत्वेनानुमान एवान्तर्भावात्‌ | 

भट्टमते तु भूतछादावभावग्राहक॑ प्रमाणमनुपलम्भाख्यमू । यत्‌ क्बचित्‌ 
प्रत्यक्षे क्वाचिच्ानुमानेउन्तभू त॑ चक्षुरादिनेवाभावग्रह्मत्‌ | न चेन्द्रियमधिकरण- 
ग्रह एवोपक्षलीणम्‌ , अभावग्रहपय्यन्तं तद्वथापारसच्त्वात्‌ | 

ऐतिहामविज्ञातप्रवक्ह॒क॑ प्रवाद्पारम्पय्यम्‌ । इति हेति निपातसमुदायः - 
पुरावृत्त वर्त्तते, तस्यथ भाव ऐतिह्यम्‌ | तत्‌ यदि बाधिताथ न भवति तदा 
शब्दान्तनिवेशादनुमानम्‌ । यदि बटे यक्षो मधूऋतरी गौरोत्यादि, तदू यद्या- 
प्रोक्त तदा पूवेबत्‌। नाप्तोक्तद्नत्तदा न प्रमाणम्‌ । तदेव॑ प्रत्यक्षमनुमानश्ेति 
सिद्ध' हृयमेव प्रमाणमिति ॥ ५ ॥ 


ाााा]४७७७७७४७७४४७४८४ए्ेशश/श/श//"/"/श/श/शशशशशशणशणशणशणशशणशणशशणशशशशशशशशणशणशशशशशशशश/शशशशणशणशणणणणाणणााााा““ा 999 >> अमल की लक श कमल 
से कारण के श्रंनुमान के समान काय्यं अभाव से कारण के अभाव का अनुमान 


भी व्याप्तिमुलक होने से अनुमान में ही अभाव का अन्तर्भाव होने के कारण अभाव 
भी दूसरा प्रमाण नहीं है । 


अधिकरण के प्रत्यक्ष होने से ही इन्द्रियों का व्यापार शान्‍्त हो जाता है तो 
उससे अभाव का प्रत्यक्ष कैसे होगा, तथा अलछीक ( असत्‌ ) स्वरूप अभाव के 
साथ इन्द्रियों के सम्बन्ध के न होने से प्रत्यक्ष न हो सकने के कारण एवं शब्दादिकों 
के अनुच्चारण दक्षा में भी अभाव का ज्ञान होने से भी उसका ग्रहण करने वाला 
अनुपलब्धि नामक प्रमाण मानना पड़ेगा--ऐसे भीमांसकों के मत पर तो शंक रमिश्र 
कहते हैं कि--इस मत में तो भृतछादि अधिकरण में अभाव को ग्रहण करने वाला 
अनुपलम्भ नामक प्रमाण माना गया है, किन्तु वह कहीं-कहीं प्रत्यक्ष तथा कहीं-कहीं 
अनुमान में कन्तगत होता है, क्योंकि चक्षुरादिकों से ही अभाव का ग्रहण होता है । 
यह पूवपक्षी नहीं कह सकता कि--अधिकरण भूतलछादिकों के ग्रहण में ही इन्द्रिय 
उपक्षीण ( चरितार्थ ) है, क्योंकि अभावज्ञान तक उसका व्यापार रहता है । पौरा- 
णिकों के माने हुए जिसके वक्ता का ज्ञान न हो ऐसे प्रवाद (कहावत ) के परम्परा ही 
को ऐतिह्य प्रमाण कहते हैं। इस ऐतिह्य 'पद' में 'इति ह' ये दोनों निपातों का समुदाय 
हैजो पुरावृत्त (पूर्व में हुए) वृत्त (वृत्तान्त) का वाचक है, उसके धर्म को 'ऐतिह्य' 
कहते हैं । ऐसा ऐतिह्य प्रमाण का यदि दूसरे किसी प्रमाण से विषय बाधित न हो 
तो छब्द के अन्तर्भाव होने से वह वेशेषिक मत से अनुमानप्रमाण होगा । क्योंकि 
इस बड के पेड़ पर यक्ष ( देवताविशेष ) है इस मधुक ( महुआ ) वृक्ष पर गौरी 
नाम की चिड़िया बोल रही है, इत्यादि ऐतिह्ाय प्रमाण का उदाहरण ऐतिह्य प्रमाण- 
वादी देते हैं, वह यदि आप्तपुरुष से कहा गया हो तो उपरोक्त के समान उसका 
शब्द में अन्तर्भाव होगा । यदि आप्तपुरुष से उक्त नहो तो प्रमाण ही न होगा। 


५१२ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


लेड्िक व्याख्याय इदानीं प्रकरणान्तरमारभते-- 
आत्ममनसो: संयोगविशेषात्‌ संस्काराश्च स्मृति: ॥ ६ ॥ 

उत्पद्यत इति शेष: । संयोगविशेषः प्रणिधानादिसन्निधानम्‌ । एतस्माद्‌- 
समवादिकारणादात्मनि समवायिनि स्मृतिविद्याविशेष उत्पद्यते। निमित्त- 
कारणमाइ-संस्कारादिति । चकारेण व्यापारी प्रवोनुभवः समच्चीयते । 
अनुभवयाथाध्योयाथाथ्यमियमनुविधत्त, रज्जुं भुजड्रतयोपलछूभ्य पलछायितस्य 
तथव स्मतेः। नच सततं स्पृतिप्रसज्जः, संस्कारोदबोधाधीनत्वात्‌ , वदुक्त 
प्रशस्तरेवपाद:--लिब्बदशनेच्छानुस्मरणाद्पेक्षादात्ममनसो: संयोगविशेषात्‌ 
पट्वभ्यासाद्रप्रत्ययजनिताच्च संस्काराद्द॒ष्ट श्रतानुभतेषु शेषानुठ्यवसायस्म- 
रणेच्छाद्षद्ेतरतो तविषया स्मृति:?” इति । ४ 


इस कारण उक्त प्रकार से प्रत्यक्ष और अ्रनुमान ऐसे दो ही प्रमाण वैशेषिक मत में. 
माने गये हैं यह सिद्ध होता है ॥॥ ५ ॥। 

इस प्रकार लद्धिक ( अनुमान ) की व्याख्या कर सांप्रत दूसरे प्रकरण का सृत्र- 
कार श्रारम्भ करते हैं-- 

पद्पदार्थ--आत्ममनसो: ७ आत्मा तथा मन के, संयोगविशेषात्‌ --संयोगविशेष 
से, संस्कारातू च ०ओर भावना नामक संस्कार से भी, स्मृति ७ स्‍्मरणरूप ज्ञान 
होता है।। ६ ॥। 

भावाथ--आत्मा तथा मन के असमवायिकारण प्रणिधानादि संनिधानरूप 
संयोगविशेष तथा भावना नामक संस्काररूप निमित्त कारण से आत्मारूप सम- 
वायिकारण में स्मरणरूप कार्य उत्पन्न होता है ।। ६ ॥। 

उपस्कार--सृत्र में आकांक्षित उत्पद्यते” उत्पन्न होता है ऐसा शेष पद पूर्ण 
करना । सुन्न में संयोगविशेष पद का प्रणिधान ( चित्त की स्वस्थता ) आदि का 
समीप होना अथथ है--इस संयोगविशेषरूप असमवायिकारण से समवायिकारण 
आत्मा में स्मृति नाम का विशेष विद्या (ज्ञान ) उत्पन्न होता है। इसके निमित्त 
कारण सुत्रकार कहते हैं-'संस्कारात्‌' इति। चकार से व्यापार वाला पूर्व का अनुभव 
संग्रह किया गया है। यह स्मृति पूर्वानुभव की यथार्थता एवं अयथार्थता का अनु- 
सरण करती है, क्योंकि रस्सी को सप॑ समझकर भागे हुए मनुष्य को अयथार्थे ही 
स्मरण होता है । संस्कार के उद्घोधक के अधीन होने के कारण सर्वदा स्मृति होने 
की आपत्ति नहीं श्रा सकती । यही भाष्य में प्रशस्तदेवपाद ने कहा है--कि लिज्भ 
का दर्शन, इच्छा पश्चात्‌ स्मरण, प्रणिधान आदि की अपेक्षा करनेवाले आत्मा तथा 
मन के संयोगविदशेष से पटु, अभ्यास तथा आदर-ज्ञान से उत्पन्न भी संस्कार से 
दृष्ट, श्रुत तथा श्रनुभव किये विषयों में, श्रविशिष्ट अनुव्यवसाय, स्मरण, इच्छा तथा 
देषरूप काय की उत्पादक, अतीत ( व्यतीत ) विषयों में स्मृति होती है, ऐसा । 


स्वप्ननिरूपणम्‌ . ५१३ 
आष ज्ञान सूत्रकृता प्रथल्न छक्षितं योगिप्रत्यक्षान्तभौबितम्‌। पदार्थ- 
प्रदेशास्ये तु प्रकरणे तदुक्त तद्यथा-“आम्नायविधातृणारषीणामतीतानागत- 
वत्तमानेष्वतोन्द्रियेष्वर्थघु धर्मादिषु ग्रन्थोपनिबद्धेषु छिब्लाद्यनपेक्षादात्मम- 
नसोः संयोगाद्धम विशेषाच्च प्रातिभं ज्ञानं यदुत्पद्यते तदाषम्‌” इति। तच्च 
कदाचिल्लौकिकानामपि भवति यथा “कन्यक्ा बदति श्रो मे श्राता5ड्गन्तेति 
हृदय मे कथयतोति? ॥ 5 ॥ 
तदेव॑ चतु्विधां विद्यां व्युत्पाद्य इदानीमविद्यां व्युत्पादयितुमहेति । तत्र 
संशयविपथ्ययों प्रसबज्ञात्‌ पुबमेव निरूपितो, स्वप्न निरूपयितुमाह-- 
तथा ग्वप्नः ॥ ७ ॥॥ 


योगिप्रत्यक्ष में अन्तगंत होने के कारण आपषेज्ञान सूत्रकार ने अधिक विद्या 
नहीं कही है । किन्तु पदार्थ प्रदेश नामक प्रशस्तपाद भाष्य कै प्रकरण में वह इस 
प्रकार कहा गया है कि---“आम्नायविधातुणां > आगम के निर्माता, ऋषीणां-ऋषियों 
के, भतीतानागतवर्तंमानेषु --भूत भविष्य तथा वर्तमान, अतीन्द्रियेष>अप्रत्यक्ष, ग्रंथो- 
पनिबद्धेएलग्रन्थो में वणंन बिये हुए, धर्मादिष>धमं अधर्म आदि पदार्थों में, लिद्भधाद्य- 
नपेक्षात्‌ > हेतु आदि को आवश्यकता न रखने वाले, आत्ममनसो:संयोगात्-आत्मा 
तथा मन के संयोग से, धर्मविशेषात्‌ चऋऔर विद्या, तप्थ्रर्णा तथा समाधि से 
उत्पन्न उत्कृष्ट विशेष धमम से भी, प्रातिभ > जो प्रातिभ (प्रतिभ से उत्पन्न ) 'ज्ञानं 
ज्ञान, उत्पद्यतेलउत्पन्न होता है, तत्‌ > वह, आष॑ > आपषंज्ञान कहाता है ।” इति > 
ऐसा । ओर वह प्रातिभज्ञान कभी-कभी लौकिक पुरुषों को भी होता है, जैसे कोई 
कन्या को तेरा भाई कब कआवेगा ? ऐसा प्रइन करने पर वह कहती है कि मेरा 
भाई कल आवेगा ऐसा मेरा हृदय कहता है, ऐसा और वह उसका कहना आपष॑ज्ञान के 
समान सत्य भी हो जाता है।। ६ ।॥। 

इस प्रकार चार प्रकार की विद्या का वर्णन करने के पद्चात्‌ सांप्रत भ्रविद्या का 
वर्णन करना उचित है, जिसमें संशय तथा अ्रनध्यवसाय रूप विपयंय का वर्णन प्रसंग 
से पूव॑ग्रन्थ में ही कर चुके हैं, अतः: तृतीय स्वप्न नामक अविद्या का सूत्रकार वर्णन 
करते हैं । 

पद्पदार्थ-- तथा + स्मृति के समान, स्वप्नःनस्वप्नज्ञान भी होता है।। ७॥ 

भावाथ- जिस प्रकार आत्मा तथा मन के संयोगविशेष और संस्कार से स्मरण- 
ज्ञान होता है उसी प्रकार स्वप्नज्ञान भी होता है। इन्द्रियों के व्यापारों के शान्त 
होने पर जिसका मन स्वरूप में लीन रहता है ऐसे मनुष्य को इन्द्रिय व्यापार से 
होने के समान जो अनुभव होता है उसे स्वप्नज्ञान कहते हैं ।। ७ ॥। 

१३ बै० 


५१४ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


यथा55त्ममनसोः संयोगविशेषात्‌ संस्काराच्च स्पृतिस्तथा स्वप्नज्ञान- 
मपीत्यथे:। उपरतेन्द्रियप्रामस्य प्रदीनमनस्कस्य इन्द्रिग्द्वारेण यदनुभवरन 
मानसम्‌, तत्‌ स्वप्नश्नानम्‌ । 

तच्च त्रिविधम्‌। किख्ित्‌ संस्कारपाटवात्‌ कामी क्रद्धो बा यमथमाहत- 
ख्िन्तयन स्वपिति तस्य तस्यामवस्थायां प्रत्यक्षाकारं ज्ञान पुराणादिश्रवणजनि 
तसंस्कारवशाज्जायते कणोजुनोयं युद्धमिदमित्याकारम्‌। किश्निद्धातूनां वात- 
पित्तइलेष्मणां दोषात्‌। तनत्र वातदोषादाकाशगमन-वसुन्धरापय्यट न-व्यात्रा- 
दिभयपलायनादीनि पश्यति । पित्तोपचयदोषमहिम्ना वहिप्रवेश-वहिज्वाला- 
लिज्ञन-कनकपवंत-विद्यल्लता विस्फुरण-द्ग्दाह|दिक पश्यति। इलेष्मदोषप्रा- 
बल्यात्त समुद्र सन्‍्तरण-नदी मज्ज न-धारासारव्षण-रजतपवतादि पद्यति । 
अदृष्टवशादपि तज्जन्मानुभूतेषु जन्मान्तरानुभूते वा सिद्धोप्छुतान्तःकरणस्य 


उपस्कार--जिस प्रकार आत्मा तथा मन के विशेष संयोग और संस्कार से भी 
स्मरणज्ञान होता है उसी प्रकार स्वप्नज्ञान भी होता हैं यह सूत्र का अथ हैं। 
इ->द्तोें के व्यापार से रहित तथा लीन ( लयावस्था में वर्तमान ) मन वाले प्राणी 
को जो इन्द्रियों के व्यापार होने के समान मानस अ्रनुभव होता है, वह स्वप्नज्ञान 
कहाता है। और वह तीन प्रकार का है। कोई स्वप्नज्ञान तो संस्कार के पाठ 
व सामथ्यं से होता है जैसे कामी अथवा क्रोधी प्राणी जिस कामिनी, क्षत्रु भ्रादि 
पदार्थ को आदर से चिन्तन करता हुआ निद्रा करता है, उस प्राणी को उस अवस्था 
में प्रत्यक्षठप कामी को कामिनी अथवा क्रोधी को पुराण-भारतादि इतिहास के 
श्रवण से उत्पन्न संस्कार के कारण यह कर्ण तथा अजुन का युद्ध हो रहा है ऐसा 
ज्ञान स्वप्न में होता है। और कोई स्वप्नज्ञान वात, पित्त तथा कफ इन तीनों के 
दोष से होता है। जिसमें वायु दोष से आकाश में गमन. पृथिवी में भ्रमण, व्या- 
ध्रादि 'हसक जीवों के भय से भागना, इत्यादि प्राणी स्वप्न में देखता है। पित्त के 
वृद्धि के दोष से अग्नि में प्रवेश, अग्नि की ज्वाला से आलिगन, सुवर्ण का पव॑त, 
विद्युतूहष लता का चमकना, दिलख्लाओं में दाह इत्यादि पित्तरोगी प्राणी स्वप्न 
में देखता है । इलेष्म (कफ) दोष की प्रबलता से तो समुद्र में तैरना, नदी में डूबना, 
जल की वर्षा की घाराओं की वृष्टि, चांदी का पव॑त इत्यादि कफरोगी प्राणी 
स्वप्न में देखता है। अदृष्ट के अधीन भी उस जन्म में अनुभव किये, या जन्मान्तर 
( पृ्व दूसरे जन्म ) में अनुभव किये पदार्थों का व्याकुल चित्त वाले प्राणी को जो 
ज्ञान उत्पन्न होता है ( वह श्रंदृष्ट हेतुक स्वप्न होता है ) उसमें घरंरूप अद्ृष्ठ से 
गज पर चढ़ना पव॑त पर चढ़ना, छत्र की प्राप्ति, पायस ( खीर ) का भोजन, राजा 
का द्शांत इत्यादि, भावी शुभसूचक त्रथा अधमंरूप प्रदष्ट से तेल से अभ्यंग स्नान, 


स्वप्नस्वप्नान्तिकनिरूपणम्‌ ५१५ 


यजज्ञानमुत्पद्यते, तत्र शुभावेदक॑घधम्मात्‌ गजारोहण-पबेतारोहण-छत्रढाभ- 
पायसभक्षण-राजसन्द्शनादिविषयकम्‌ | अधमोौत्तु तलाभ्यश्लनान्धकूपपतनो- 
श्रारोहण-पड़ुसज्जन-स्वविवाहदर नादिविषयक स्वप्नज्ञानमुत्पयते । त्रयाणां 
मिलितानामेवात्र कारणत्वं गुणप्रधानभावमाश्रित्यायं विभागों द्रष्टव्य: || ७ ॥ 

नलु यजज्ञानं स्वप्नमध्ये स्वप्नज्ञानानुभूतस्यंवाथेस्य स्पृतिरूपं जायते 
तश्र स्वप्नत्वं न वत्तेते स्वप्नस्यानुभवरूपत्वातू तथा च कस्मात्‌ कारणात्तदुत्प- 
त्तिरित्यत आह-- द 

स्वप्नान्तिकम्‌ ॥ ८ ॥। 


तथेति पू्व॑सूत्रादनुवत्तते । तेनात्ममनसो: संयोंगविशेषात्‌ संस्काराच्च 
यथा स्वप्नस्तथा सरवप्नान्तिकमपीत्यथे: । एतावानेव विशेषों यत्‌ स्वप्नज्ञानं 
पूवोनुभवजनितात्‌ संस्करात्‌, स्वप्नान्तिकन्तु ततकाछोत्पन्नानुभवजनित- 
संस्कारादेव । तदुक्त प्रशस्तदेवाचाय्य:--“अतीतज्ञानप्रत्यवेक्षणात्‌ स्म॒ृतिरेव” 


अन्धेरे कुएँ में गिरना, ऊँट पर चढ़ना, पंक ( कीचड़ ) में फसना, अपना विवाह 
देखना इत्यादि विषय वाले भावी अशुभ के सूचक स्वप्नज्ञान घामिक तथा अधा- 
भिकों को क्रम से होते हैं । इस स्वप्नज्ञान में संस्कार नाटक, धातु दोष तथा अदृष्ट 
इन मिले हुए तीनों को कारणता है जिससे एक प्रधान दो गोण (विशेषणता) रूप से 
ऐसा विभाग देखना चाहिये।॥| ७ ॥। 

स्वप्नज्ञान के मध्य में स्वप्नज्ञान से अनुभव किये हुए पदार्थों का जो स्मरण 
रूप ज्ञान होता है, वह स्वप्न नहीं हो सकता, क्योंकि स्वप्नज्ञान अनुभवरूप 
होता है, तो किस कारण से उत्पन्न होता है ? इस प्रइन के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--स्वप्वास्तिकं-:स्वप्त के मध्य में होने वाछा स्मरणरूप ज्ञान कंसे 
होता है ॥ ८ ॥ 

भावार्थ--आत्मा तथा मन के संयोगविशेष तथा संस्कार से भी जिस प्रकार 
स्वप्नज्ञान होता है उसी प्रकार ( स्वप्नान्तिक ) स्वप्न मध्य में स्वप्न स्मरणरूप 
ज्ञान भी होता है।। ८ ॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में पूर्व सुत्र से तथा” इस पद की अनुवृत्ति ( आगमन ) 
होती है इससे आत्मा तथा मन के संयोगविशेष संस्कार से भी जिस प्रकार स्वप्न: 
ज्ञान होता है उसी प्रकार स्वप्नान्तिक ( स्वप्न मध्य में स्वप्न स्मरण ) भी होता 
है यह सूत्र का अथथं है। इतना ही विशेष है कि स्वप्नज्ञान पूर्व में श्रनुभव किये 
पदाथे के श्नुभव से उत्पन्न संस्कार से उत्पन्च हाता है किन्तु स्वप्तान्तिक स्थृति 


५१६ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


इति । उक्तत्व वृत्तिकारे:--बनुभूतवस्तुस्कुरणार्थतया न स्मरणादर्थान्तरं सव- 
प्नज्ञानम” इंति। 

स्वप्नमध्ये प्रमाभूतं॑ यजज्लानं तत्‌ स्वप्नान्तिकमिति केचित्‌ । यथा 
शय्यायां शयानोअ्स्मीत्यादि ॥ ८ ॥ 

स्वप्नस्वप्नान्तिकयो: कारणं समुच्चिचनोति -- 


घर्माच्च ॥ ९॥ 
अधमंसमुच्चयार्थश्वकार: । कृतव्याख्यानमेतत्‌ ॥ ९॥ 


इदानीं पय्योयमधिक्ृत्याहू-- 
इन्द्रियदोषात संस्कारदोषाच्चाविद्या ॥ १० ॥ 


ज्ञान केवल उस स्वप्न काल के अनुभव से उत्पन्न संस्कार ही से । यह प्रशस्त देव 
आचाय॑ ने भी भाष्य में कहा है--अतीततज्ञानप्रत्यवेक्षणात्‌ृ--बीते हुए स्वप्न के 
पुनर्दंशंन से, स्मृति: एव > वह स्वप्नान्तिक स्मरण ही है” ऐसा | भर्थात्‌ स्वप्नान्तिक 
यद्यपि इन्द्रिय व्यापार रहित हीन मनवाले को होता है तो भी स्वप्न में अनुभव 
किये विषय का प्रत्यवेक्षण होने से वह स्मरण ही है। जिससे अविद्या चार ही 
प्रकार की है यह सिद्ध होता है। स्वप्न के मध्य में यथाथ्थंरूप जो ज्ञान होता 
है उसे स्वप्नान्तिक कहते हैं ऐसा कुछ विद्वानों का मत है जसे मैं शय्या पर सोया हूँ 
इत्यादि-इस प्रकार ॥| ८ ॥। 

स्वप्नज्ञान तथा स्वप्तान्तिक दोनों के कारण का संग्रह करते हुए सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदा्थ--घर्मात्‌ च>और धर्म तथा अधमंरूप अदृष्ट से स्वप्नांतिक ज्ञान 
होता है ॥॥ ८ ॥। 


भावषाथं-- स्वप्नज्ञान तथा स्वप्नांतिक दोनों में घ्मं तथा अधमरूप अदृष्ट 
भी कारण है ॥ ९ || 


उपरकार --सृत्र में चकार से अधमं का संग्रह होता है, इस सूत्र को सातवें सूत्र 
में व्याख्या की गई है ॥ ९॥। 

सांप्रत (पर्याय) साक्षात्‌ विषयेय रूप अविद्या को उहेशकर सृत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदा्थं--इन्द्रियदोषात्‌ > इन्द्रियों के दोष से, संस्कारदोषात्‌ च॑ 5 संस्कार 
के दोष से भी, अविद्या  मिथ्याज्ञान होता है ॥ १० ॥ 


.. भावाथ--विपयंय ( भिथ्या ज्ञान ) रूप अविद्या इन्द्रियों के तथा संस्कार के 
दोष से उत्पन्न होती है॥ १० ॥ 


अविद्याविद्यानिरूपणम्‌ ५१७ 


अविश्वेति सामान्यवाच्यपि पद विपय्येये बत्तेते प्रकरणात्‌ संशयस्वप्ना- 
नध्यवसायानामुक्तत्वातूं। तत्रेन्द्रिययोषो बातपित्ताद्यमिभवकृतमपाटवम्‌ । 
संस्कारदोषो विशेषादशनसाहित्यं तद्धीनं हि मिथ्याज्ञानं जायते॥ १० ॥ 
अविद्यासामान्यछक्षणमाह-- 


तद्दृश्ज्ञानम्‌ ॥ ११ ॥ 


तदित्यव्ययपदं सबंनामसमानारथकमविद्यां परामशति। साउविद्या दुष्ट- 
ज्ञानं- व्यभिचारिशानमतस्सिम्तदिति. ज्ञानं-व्यधिकरणप्रकारावच्िछलन्नं-- 
विशेष्याबृत्ति4कारकमिति यावत्‌ | दोषश्व ज्ञानस्थानिश्वयरूपत्वमपि | तेने- 
ककोटिसस्तवे5पि संदयो दुष्ट एवानवधारणात्मकत्वात्‌ । तदनेन संशयविपर्यय- 
स्वप्नानध्यवसायानाब्वतुणामप्युपग्रह:॥ ११ ॥ 
अदुएं विद्या ॥ १२॥ 
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उपस्कार---सूत्र में सामान्यरूप से अज्ञानवाचक अविद्या शब्द विपयंय 
( मिथ्याज्ञान ) का बोधक है, क्‍योंकि संशय, स्वप्न, तथा अनध्यवसायों के 
वर्णित होने से उसी का प्रकरण है। उसमें वात, पित्त, श्लेष्म आदिकों के आक्रमण 
से भये हुए इन्द्रियों के श्रसामथ्यं को इन्द्रिय दोष कहते हैं। >शेष के अदर्शन ( न 
दिखाई पड़ने को ) साहित्य ( सामग्री ) को संस्कार दोष कहते हैं, क्योंकि उन्हीं के 
अधीन ही मिथ्याज्ञान उत्पन्न होता है ।। १० ॥। 
अविद्या सामान्य का सूत्रकार लक्षण कहते हैं---- 
पदपदा्थे--तत्‌ > वह अविद्या, दुष्टज्ञानंल्दोष युक्त ज्ञान होती है ॥ ११॥ 
भावाथे--व्यभिचारी ज्ञान को अविद्या कहते हैं ।। ११ ।। 
उपस्कार--सूत्र का 'तत्‌' यह अव्यय पद है जो स्वंनाम दाब्दों के समान भ्रथ॑ 
वाला होने से अविद्या को ग्रहण करता है। अत: 'सा” वह अविद्या, अर्थात्‌ उस 
धर्म से रहित अर्थ में उस धर्म को विषय करने वाला व्यभिचारि ज्ञान-झथवा व्यधि- 
करण (अन्य अथ में वर्तमान) विशेषण से युक्त ज्ञान, अर्थात्‌ विशेष्य में न रहनेवाले 
धर्मंछष विशेषण वाला ज्ञान दृष्टतज्ञान कहाता है। निश्चय न होना यह भी एक 
ज्ञान या दोष होता है। इसी से एक कोटि ( भाग ) के होने पर भी संशयरूप 
ज्ञान निश्चयात्मक न होने के कारण दुष्ट ही है। इस प्रकार इस सूत्रोक्त सामान्य 
लक्षण से संशय, विपयंय, स्वप्न, तथा अनध्यवसाय चारों का भी संग्रह होता 
है ॥ ११ |! 
पद्पदार्थ--अदुष्ट दोष रहित (ज्ञान), विद्या > विद्या कहाती है ॥॥ १२ ॥ 
भावार्थं--दोषरहित इन्द्रियादिकों से होनेवाले ज्ञान को विद्या कहते हैं ॥१२॥ 


५१८ रा वैशेषिकसूत्रोपरकारः 


ज्ञानमित्यनुवत्तेते । अदुष्ट्रमदुष्टेन्द्रियजन्य यत्र यद्स्ति तत्र तदनुभवों वा 
समानाधिकरणप्रकाशनुभवो वा विशेष्यावृत्त्यप्रकारकानुभवों वा विश्येत्यथ: । 
तथाध्यक्षं लेज्जिकतन्व दयमेव ॥ १२ ॥ द 
नन्वाषमपि ज्ञानं समानाधिकरणप्रकारकमेव तच्च नेन्द्रियजन्यमसन्नि- 
कृष्टाथंगोचरत्वात्‌ | न छैद्लिक लिझ्लानुसन्धानमन्तरेण जायमानत्वात्‌। तथा 
चेतत्करणं ठतोय॑ं प्रभाणमायातमत आह-- 
आष सिद्धदशंनशञ्व पर्मेभ्यः ॥ १३॥ 
ऋषीणां गालवप्रश्वती्ना यदतीतानागतविषयक झ्ञानं तदाषम्‌। यच्च 
सिद्धानां मन्त्रौषधिगुटिफाशझनादिना व्यवहितविप्रकृष्टाथंगोचरश्लानं प्रतिसि- 
द्विगतानां यदशनं तदुभयं धर्मेभ्यो यथार्थेसाक्षात॒कारि ज्ञानं जायते। तथद्यो- 
कल लक मद नि कम कम 


उपस्कार--सृत्र में 'ज्ञानं' ज्ञान यह पद पृवंसुक्त से अनुवृत्त होता है ( आाता 
है ) दोषरहित इन्द्रियों से उत्पन्न होने से अदुष्ट ( दोषरहित ) भर्थात्‌ जिसमें जो 
धर्म हो उसमें उस धर्म का अनुभव अथवा समानाधिकरण (एक आश्रय में वर्तमान ) 
विशेषण का अनुभव (प्र्थात्‌ उस विश्ेषण वाले विशेष्य में उसका ज्ञान)। यहां स्मृति 
के करण में प्रमाणता के वारणाथ अनुभवपद दिखाया है। पझ्नथवा विछेष्य में न 
रहनेवाले धर्मं को बिशेषण न. रखनेवाला अनुभव विद्या कहाती है यह सुत्र का 
अर्थ है। निविकल्पक ज्ञान में प्रमात्व के लाभ के लिये यह द्वितीय कल्प शंकरमिश्र 
ने किया है और वह प्रमाण विद्या प्रत्यक्ष और लेगिक के ऐसी वेशेषिकमत में दो 
प्रकार है ॥॥। १२ || 

झ्राषज्ञान भी समानाधिकरण विशेषण वाला ही होता है, जो इन्द्रिय तथा अर्थ 
के सन्निकर्ष से उत्पन्न न होने के कारण प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । तथा लिख के 
अनुसन्धान (व्याप्तिविश्ििष्ठज्ञान) के बिना होने में लेंगिक ( भनुमान ) भी नहीं हो 
सकता, ऐसा होने से आषंज्ञान का करण तीसरा प्रमाण है यह प्राप्त होता है इस 
पुर्वंपक्षी की शंका का सूत्रकार उत्तर देते हैं-- 

पद्पदार्थ--भर्ष ७» ऋषि सम्बन्धी ज्ञान, सिद्धदनं च ८ और सिद्धों का दर्शन 
भी, धर्मेभ्य: - अदष्टरूप धर्मों से होता है ॥| १३ ।। 

भावाथ--ऋषियों का भ्रूत, भविष्य तथा वतमानविषयक ज्ञान तथा सिद्धि 
को प्राप्त सिद्ध पुरुषों को ज्ञान होता है वह धर्म से प्रत्यक्षात्मक होता है ।॥। १३॥। 


उपस्कार--गालव, वसिष्ठ आदि ऋषियों को जो भूत, भविष्य तथा वर्तमान 
विषयों का ज्ञान होता है वह आषंज्ञान कहाता है । और जो यन्त्र, औषधि, ग्रुटिका 
( गोली ), अठअजन ( काजल ) इत्यादि सिद्ध कर उनसे ब्यवधान युक्त तथा दृष्ठ के 
विषयों का जो ज्ञान प्रत्येक सिद्धिप्राप्त सिद्धों को दक्षंन ( प्रत्यक्षज्ञान ) होता है हव 


आपषोदीनामनुमान्तर्भावः | ५१९ 


गिप्रत्यक्षेडन्तर्मावान्न विद्यान्तरमिति वृत्तिकृत:। आप ज्लानं चतुर्थी विश्व, 
सा च ऋषीणां लोकिकानाञ्व भवति | तच्च मानसं प्रत्यक्षमेव उठ्मक्षासह- 
कृतेन मनसा जनितं नियमसन्द्शनादि-लिज्लजनितं वा। प्राग्भवीयसंरका- 
राधोनवात्र व्याप्रिधी:, स्तनपानेष्टसाध नताव्याप्रिप्रहचत्‌ । 

प्रशस्ताचाय्योस्तु सिद्धदशन न ज्ञानान्तरमित्याहुः । तथा द्वि यदि सिद्धा- 
नां गरुटिकाश्ननादिसिद्धिनिमित्तप्रभवं॑ व्यवष्तिविप्रकृष्टविषयं तदुच्यते तदा 
प्रत्यक्षमेव । यदि तु ॒दिव्यान्तरीक्षभौमानां प्रहनक्षत्रसव्चारादिनिमित्ताधी ने 
तदा तल्लेबड्लिकमेव तथा सहचारदशनेन व्याप्तिपरिच्छेदादिति ॥ १३॥ 

इति श्रीशाझ्ु रे वैशेषिकसूत्रोपस्का रे नवमाध्यायस्य द्वितीयमाहिकम्‌ । 

समाप्रश्चायं नवमो5्ध्याय: । 


दोनों ( आषं तथा सिद्धदर्शन ) धर्मों से जंसा पदार्थ है वेसे ही पदार्थ को दिखाने 
वाला ज्ञान उत्पन्न होत। है। वह योगिप्रत्यक्ष के श्रन्तगंत होने से दुसरी विद्या नहीं 
है ऐसा वृत्तिकार का मत है। किन्तु भाष्यकार प्रशस्तदेव के मत से आषेनामक- 
ज्ञान भी चतुथथं विद्या ही है, किन्तु वह भी ऋषि तथा लौकिक पुरुषों को भी होती 
है और वह मानसप्रत्यक्ष ही है जो सम्मावना के सहायता से मन से उत्पन्न होता 
है अथवा व्याप्ति स्मरणादि विशिष्ट लिज्ज से उत्पन्न होता है। क्योंकि पूवजन्म से 
उत्पन्न व्याप्ति ज्ञान के संस्कार के अधीन व्याप्ति का ज्ञान होत! है, जेसे पूर्व॑जन्म में 
किये दुग्धपान के इष्टसाधनताज्ञान से बालक को व्याप्ति ज्ञान होता है। 


किन्तु प्रशस्तदेवाचाय के मत में सिद्धदर्शन प्रमाणान्तर नहीं है क्योंकि यदि सिद्धों 
का पूर्वोक्त गुटिका, अठजन इत्यादि सिद्ध होने के कारण उत्पन्न हुआ व्यवहित तथा 
दूर के विषयों का ज्ञान सिद्धदर्शंन कहा जाय तो पह प्रत्यक्ष में ही अन्तयंत होता है और 
यदि स्वर्ग, अस्तरिक्ष (आकाश) तथा पृथ्वी पर रहनेवालों को सूर्यादि ग्रह अश्विनी 
आदि नक्षत्रों के संचार ( भ्रमण ) इत्यादि निमित्तों से उत्पन्न सिद्धदर्शंन लिया 
जाय तो वह लेज़िक ( अनुमान ) ही होगा। क्योंकि उस प्रकार के सहचार के 
देखने से व्याप्तिज्ञान के अधीन ही वह होता है।। १३ ॥। 

इस प्रकार दांकरमिश्रकृत वैशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में नवमाध्याय का 
द्वितीय आहिक और नवम अध्याय भी समाप्त हुआ । 


दशमाध्याये प्रथमाहिकम 


आत्मगुणानां कारणतो भेद्व्युत्पादनं दशमाध्यायाथः । तत्र “आत्मशरीरे 
न्दियाथबुद्धिमन:पवृत्तिदोषप्रत्यमावफलदुःखापवर्गासतु प्रमेयेम्‌! अ० १ आ० १ 
सू० ९ इति गौतमोये प्रमेयविभागसूत्रे सुखस्यानभिधानात्‌ दुःखाभिन्नमेव 
सुखमिति भ्रमनिरासाथ सुखदुःखयोरेब प्रथमं भेदमाह-- 
इष्ठानिष्ठका रणविशेषाद्विरोधाचच. मिथ: सुखद खयो रथान्तर- 
भाव: ॥ १॥ 
सुखदुःखयोमिथः परस्परमर्थान्तरभावो भेदो वेजात्यमिति यावत्‌ | कुत 


इत्यत आह-इश्टनिष्टका रणविशेषात्‌ इष्ट इष्यमाणं ख़कचन्दनविनतादि अनि- 
ष्टमनिष्यमाणमद्दिकण्टिकादि तद्गपं यत्‌ कारणं तस्य विशेषाद भेदात्‌, कारणवबे- 


आत्मा के गुणों का कारण से भेद का वर्णन करना दशमाध्याय का विषय है। 
उसमें “आत्मशरीरेच्द्रियार्थबुद्धिमन:प्रवृत्तिदोषप्रेत्यभावफलदु:खा पवर्गास्तु प्रमेधम 
आत्मा १, शरीर २, इन्द्रिय ३, अर्थ ४, बुद्धि ५, मन ६, प्रवृत्ति ७, दोष ८, 
प्रेतम्माव ९, फल १०, दुःख ११ और श्रपवर्ग १२ ऐसे बारह प्रकार के प्रमेय 
पदार्थ हैं ( अ. १ आ. २सू., ९ ) ऐसे गौतम मुनिप्रणीत न्‍्यायदर्शन के प्रमेय- 
पदार्थ के विभाग सुत्र में सुख के न कहने से दुःख से अभिन्न ( दुःखरूप ही ) सुख 
गुण हैं, ऐसे भ्रम के निवारणार्थ सुख तथा दुःख इन दोनों का ही सूत्रकार प्रथम 
भेद कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--दृष्टनिष्टका रणविश्येषात्‌ + भ्रिय तथा अप्रियरूप कारणों का विशेष 
होने से, विरोधात्‌ च-ओऔर परस्पर सुख तथा दुःख का विरोध होने से भी, सुख- 
दुःखयो: - सूख तथा दुःख का, श्रर्थान्तरभाव:-भेद है ।॥। ११ 

भावाथे--माला चन्दन आदि प्रिय, तथा सपं, कण्ठक आदि अप्रिय पदार्थ 
रूप कारणों के भेद से, तथा परस्पर साथ न रहना रूप विरोध होने से भी सुख 
तथा दुःख रूप आत्मा के गुणों का परस्पर भेद, नकि दुःख रूप से सुख है ॥ १ ॥। 

उपस्कार--सुख तथा दुःख का मिथ: (परस्पर ) अर्थान्त रभाव अर्थात्‌ विजातीय- 
तारूप भेद है यह तात्पयं है। क्‍यों ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार ने 'इष्टानिष्ट 
कारणविदेषात्‌र यह हेतु दिया है जिसका यह अथे है कि दृष्ट नाम इष्यमाण 
( चाहा जानेवाला ) माला, चन्दन, कामिनी इत्यादि, तथा अनिष्ट नाम अनिष्य- 
माण [ न चाहा जाने वाढा ) अहि ( सर्प ) कण्टक ( कांटा ) आदि स्वरूप जो 


सुखदुः अयोरथोन्तरता ५२६ 


जात्याधीन कार्य्यवेजात्यमावश्यकं यतः | भेदकान्तरमाह- विरोधात्‌ सहान- 
वस्थानलक्षणात्‌ न ह्योकस्मिन्नात्मन्येकदा सुखदुःखयोरनुभवः | चकारादनयो 

य्यभेदे भेद्क समुश्चिनोति | तथाहि- अनुग्रहाभिष्वद्धनयनप्रसादादि सुख- 
स्‍्थ, दैन्यमुखमालिन्यादि दुःखस्य काय्येमिति ततोडप्यनयोभद्‌ः | तदुक्त प्रश- 
स्ताचाय्य:- अनुग्रहलक्षणं॑ सुख ख्रगाद्यभिप्रतविषयसान्निध्ये सति इष्टोत्पन्न- 
धीन्द्रियाथसन्निकर्षाद्धमायपेक्षादात्मन सो: संयोगाद्‌ यदनुप्रहामभिष्वड्गनयना- 
दिप्रमोदजनकमुत्पयते तत्‌ सुखम” इति। तदिदमतीतेषु खक्चन्दनादिषु 
स्मृतिजमनागतेषु सछुल्पजम्‌ । गौतमीये सूत्रे सुबापरिगणन बराग्याय सुख- 
मपि दुःखत्वेन सावयता बराग्यं स्यादेतदथमिति ॥ १॥ 


नन्वास्तां सुखदु खे परस्पर भिन्‍न ज्ञानादमिन्न स्यातां समझृत्यनुभववांद- 
त्यत आह-- 


फायर >उत्तर प्रकयाल्‍आऊ, 


क्रम से सुख तथा दुःख के कारण उनके विशेष अर्थात्‌ भेद से, क्योंकि कारण के विल- 
क्षणता के अधीन कम में वेलक्षण्य अवश्य होता है। दूसरा भेद साधक हेतु सूत्रकार 
देते हैं कि-लाथ न रहनारूप विरोध होने से भी, सुख तथा दुःख का भेद है, क्योंकि 
एक काल में एक आत्मा में सुख तथा दुःख का अनुभव नहीं होता । सूत्र के चकार 
से सुख तथा दुःख दोनों के कार्य के भेद से भी इन दोनों का भेद है इसका संग्रह 
होता है। वह इस प्रकार है कि अनुग्रह : ( दया ) का सम्बन्ध नेत्र की प्रसन्नता 
इत्यादिक सुख ग्रुण का, तथा दीनता, मुख की पलिनता आदि दुःख गुण का कार्य 
होता है | अतः कार्य के भेद से भी सुख तथा दुःख गुण का परस्पर भेद है। यह 
प्रशस्तपादाचायं ने भी कहा है--'अनुग्रहलक्षणं-अनुग्रहस्वरूप, सुखंजसुख, 
खगाद्यभिप्रेतविषयसांनिध्ये+्माला आदि प्रिय पदार्थों की समीपता, सति ८ होने 
प्र, दृष्टोत्पन्नधीन्द्रियार्थंसंनिकर्षातृ<प्रिय पदार्थों में उत्पन्न ज्ञान तथा इन्द्रिय और 
प्रियपदार्थ के संनिकर्ष से तथा घर्मायपेक्षात्‌रूधर्मादिकों की अपेक्षा रखनेवाले 
आत्ममनसो: संयोगात्‌ ७ भात्मा तथा मन के संयोगादिसंबधसे, यतृऋूजो, अनुग्रहा- 
भिष्वंगनयनादिधप्रमोदजनकं-अलुग्र हसम्बन्ध, नेत्रादि के हर्ष का जनक, उत्प- 
चते>उत्पन्न होता है, तत्‌ल्‍वह, सुखं5सुख कहा जाता है” इति>ऐसा । वह यह सुख 
व्यतीत हुये माला चन्दनादि विषयों में स्मरण से उत्पन्न होता है, और भविष्य 
उक्त विषयों में संकल्य ( मानस कर्म ) से उत्पन्न होता है । यदि ऐसा है तो-नन्‍्याय- 
सूत्र में गौतम मह॒षि ने इसकी क्‍यों न गणना की ? इस प्रइन के समाधानाथ शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि गौतम मुनि ने सूच में वराग्योत्पादन के लिये सुखगुण की गणना 
नहीं की है, क्योंकि सुख को भी दुःखरूप से भावना करने वाले प्राणी को वराग्य 
होगा इस लिये ऐसा तात्पय है ॥ १ !। 

“सुख तथा दुःख परस्पर भिन्न गुण हों, किन्तु वे दोनों ज्ञान से भिन्न न होंगे, 


५२२ वैशेषिकसूत्रोपरकार: 


संशयनिर्णयान्तराभावश्च श्ञानान्तरत्वे हेतु: ॥ २ ॥ 


सुखदुःखयोश्ञोनान्तरत्वे श्ानभिन्नत्वे संशयनिणयाभ्यन्तरत्वामावो देतुर्लि- 
ज्मित्यथ: | तदयमथ:-सुखं दुःखं वा श्ञानं भवत्‌ संशयरूपं वा स्थात्‌ निणेय 
रूपं वा ? नाद्ः कोटिद्यानुल्छेखित्वात्‌। न द्वितोयः एककोट्यनुल्लेखित्वात्‌ । 
तथा च यावद्विशेषबाधात्‌ सामान्यबाध: । द्वावेवष हि श्लानस्य विशेष संशयत्वं 
निणयत्वन्व , तदुभयव्च सुखे दुःखे च बाधितमिति ज्ञानत्वमपि तत्र बाधितम्‌ 
चकरादनुभावबाधं समुश्चिनोति | सुखदुःखयोरहं सुखी दुःखोति मानसो<5नु 
भवो न त्वहं जाने सन्देद्षि निश्चिनोमीत्याकारोइनुभव इति ॥ २॥ 

भेदकान्तरमाह-- 

तयोनिष्पत्ति: प्रत्यक्षडैड्िकाम्याम्‌ ॥ ३ ॥ 


जसे स्मृति ओर अनुभव ज्ञान से भिन्न नहीं हैं? ऐसी शंका का उत्तर सूत्रकार 
कहते हैं 

पद्पदाथ--संशयानिर्ण यान्त राभाव च-संश्य तथा निर्णय में कोई न होना 
भी, ज्ञानान्तरत्वे > ज्ञान से भी भिन्न होने में, हेतु:-कारण है ॥ २ ॥। 

भावाथं--सुख तथा दुःख न संशयरूप ज्ञान हो सकता है न निर्णय रूप इस 
कारण ज्ञान से सुख तथा दुःख भिन्न हैं ॥ २॥ 

उपस्कार--पुख तथा दु:ख गुण के ज्ञानान्तर अर्थात्‌ ज्ञान से भिन्न होने में 
संशय तथा निर्णय के अन्तर्गत न होना हेतु नाम साधक लिज्ज है। 

अतः यह अर्थ निकलता है कि सुख श्रथवा दुःख गुण यदि ज्ञान हो तो वह 
संशयरूप ज्ञान होगा या निश्चयरूप ज्ञान। उनमें से संशयज्ञान के समान सुख 
तथा दुःख में दो विरुद्ध कोटियों का उल्लेख न होने से प्रथम संशयपक्ष नहीं हो 
सकता तथा एक कोटि का उल्लेख न होने से निर्णयरूप द्वितीय पक्ष भी नहीं 
हो सकता । ऐसा होने से ज्ञान के संशयादि रूप विदेषों के बाध से सामान्यरूप से 
सुस दुःख ज्ञान नहीं है। ऐसा बाध सिद्ध होता है। क्योंकि ज्ञान के संशय तथा 
निश्चय ऐसे दो ही विशेष हैं, वह दोनों उक्त प्रकार से बाधित होने के कारण सामा- 
न्यरूप से ज्ञानता भी सुख तथा दुःख मेंब ।धित है। सूत्र में चकार से अनुभव के 
वाघ का संग्रह होता है। सुख्र तथा दुःख का मैं सुखी हूं मैं दःखी हैँ, ऐसा अनुभव 
होता है, नकि मैं जानता हूँ, मैं सन्देह करता हूं, मैं निश्चय करता हूं, ऐसा अनुभव 
होता है । इति इस प्रकार सुख तथा दुःख ज्ञान से भिन्न हैं यह सिद्ध है!। २॥ 

सुख तथा दःख के ज्ञान से भिन्न होने में दूसरा हेतु देते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ - तयो:८उन संशय तथा निर्णय दोनों की, निष्पत्ति:--उत्पत्ति होती 
है, प्रत्यक्षरज्िकाभ्यामु 5 प्रत्यक्ष तथा अनुमान से ॥ ३ ॥ 


सुखदुःखयोश्ञनान्तर्गतता तगत द ५२३ 


तयो: संशयनिर्णययोर्निष्पत्तिरुत्त्तिः प्रत्यक्षाल्लिन्नाच्च सुख दुःखं वा न 
प्रत्यक्षसामग्रीजन्यं न वा लिज्न जन्यम्‌ । चतुर्विय दि सुखं-वैषयिक मानोरथिकम्‌ 
आमभिमानिश्माभ्यासिकद्न | तत्र त्रयाणामिन्द्रियस ब्विकर्षप्रभवरत्व॑ नारत्येव । 
प्रथममिन्द्रियार्थसन्निकर्षजत्वात्‌ ज्ञान स्थादिति चेन्न सामग्रथेकदेशस्य कांय्य- 
. स्थ साजात्यानापादकत्वात्‌ अन्यथा दिऋकाछूसाधारण्येन सकलकाय्येंकजा- 
व्यापत्ते: । किब्न इन्द्रियार्थसन्निकषोदुत्पद्यमानं सुख निविकल्पकं बा स्यात्‌ 
सबिकल्पक॑ वां ? नादः अतीन्द्रियत्वप्रसज्ञात्‌ । न द्वितीयः विशेष्यविशेषणभा- 
वेन दयोरना कछूनरूपत्वात्‌ । किक सुखदुःखयोरवश्यसंवेद्यत्वात्‌ ज्ञानस्यावश्य- 
संवेद्यत्वेडनवस्थाप्रसज्ञात्‌ । लैज्जिकमिति लिज्ञमेव वेषयिकवत्‌ । 

व्रत्तिकृतस्तु तयोज्ञौनसुखयोनिष्पत्ति: प्रत्यक्षलेज्धिकाभ्यां प्रत्यक्षरैज्धि कज्ञान- 
5 पल स क्‍ नल न पकलम की लीक 


भावाथ--संशय तथा निर्णय इन दोनों ज्ञानों की प्रत्यक्ष तथा अनुमान से 
उत्पत्ति होती है, सूख या दुःख को न प्रत्यय की सामग्री से न हेतु से उत्पत्ति होती 
है, श्रतः सुख तथा दु:खज्ञान में अन्तर्भाव नहीं हो सकता ॥ ३ ॥ 

उपस्कार--उन संशय तथा निर्णय दोनों की प्रत्यक्ष सामग्री तथा व्याप्ति- 
विशिष्ट लिख से उत्पत्ति होती है, सुख अथवा दु:ख न प्रत्यक्ष की सामग्री से उत्पन्न 
होता है अथवा न व्याप्तिविशिष्ट लिज्भ से उत्पन्न होता है। १. वैषधयिक (विषय से 
होनेवाला ), २. मानो रथिक (केवल मन से होनेवाला ), रे. आभिमानिक (केवल अहूं- 
कार से होनेवाला), तथा ४. आभ्यासिक (अभ्यास से उत्पन्न) ऐसे चार प्रकार का सुख 
संसार में होता है। उनमें मानोरथिक का द्वितीय सुख तो इन्द्रिय संन्निकर्ष से 
उत्पन्न हो ही नहीं सकते । “प्रथम वेषयिक सुख तो इन्द्रिय तथा पदार्थ विषयों के 
संग्निकर्ष से उत्पन्न होने के कारण प्रत्यक्ष ज्ञान हो जायगा” इस छांका का शंकर- 
मिश्र उत्तर देते हैं कि ऐसा नहीं हो सकता क्‍योंकि सामग्री का एकदेद्ष काय॑ में 
समान जातीयता नहीं ला सकता । ऐसा नहो तो दिशा तथा काल के साधारण 
होने से संपूर्ण जगत के कायं एक ही जाति के हो जाँयगे और पू्वपक्षी यह बतावे 
कि इन्द्रिय तथा अर्थ के संन्निकर्ष से उत्पन्न होनेवाला सुख निविकल्पक प्रत्यक्ष 
होगा अथवा सविकल्पक प्रत्यक्ष । सुख में अतीन्द्रिय हो जाने की आपत्ति आने 
के कारण प्रथम ( निविकल्पक ) पक्ष नहीं हो सकता तथा सुख एवं दुःख दोनों के 
विशेष्य-विशेषणभावरूप से ज्ञान न होने के कारण सविकल्पक प्रत्यक्ष में भी सुख 
तथा दुःख का अन्तर्भाव नहीं हो सकता और सुख तथा दुःख दोनों के ज्ञान से 
अवद्य जानने योग्य होने के कारण ज्ञान को अवश्य जानने की योग्यता मानने से 
अनवस्था दोष आ जायगा | सृत्र में (लैज्िकं) इस पद में स्वार्थ में प्रत्यय होने से 
उसका 'लिड्भ' ही अर्थ है जैसे स्वार्थ में, 'वेषयिक' पद होता है। तयो:>उन दोनों श्ञान- 


५२९ वेशेषिकसूत्रोपरकार: 


व्याख्यानाभ्यां व्याख्याता। प्रत्यक्ष ज्ञानमिन्द्रियजम्‌, छेलज्लिकन्तु लछिड्न जम्‌, 
सुखादिकन्तु नताहशमिति व्याचक्र:॥ ३॥ 
कक / ५ 
लेड्जिकज्ञानात्‌ सुब्वादे: प्रकार भेदाधी न॑ भेदमाइ-- 
अभूदित्यपि || 9 ॥ 


( ईतिशब्दः प्रकारे । अविशब्दो भविष्यतोत्याकारान्तरसभुच्चये | तथा च 
पवेते वहिरभूड्विष्यति वेति छैज्लिके ज्ञानेउतीतादिः प्रकारो दृश्यते, न चैबंप्र- - 
कार सुखं दुःखं बोत्पद्य मानमुपलब्धम्‌ ॥ ४ ॥ 

भेदकान्तरं समुच्चिनोति-- 

सति च कार्थ्यादशंनात्‌ ॥ ५ ॥ 
कर थे ६300... ८. दि ए पे €्‌ 

सति इन्द्रियाथसल्निकर्ष सति च व्याप्रिपक्षधमेतादिप्रतिसन्धाने काय्यस्य 
सुखस्य दुःखस्य वाउद्शनात्‌ न ॒प्रत्यक्षमात्र' सुख दुःखं वा, न लेल्लिकमात्र' 
सुखयो: --शञान तथा सुख की उत्पत्ति 'प्रत्यक्षल्ेज्धिकाम्यांन्प्रत्यक्षत्ञान तथा लैज़िक- 
ज्ञान की ब्याड्याओं से व्याख्यात हुई। इन्द्रियजन्य ज्ञान प्रत्यक्ष होता है और 
लिज्ध से उत्पन्त ज्ञान लैज्भिक कहाता है। सुख-दुःख आदि ऐसे नहीं होते, ऐसी 
वृत्तिकार ने इस सूत्र की व्य।र्या की है ॥ ३ ॥। 
. लेज़िकज्ञान से प्रकार के अवीन सुखादिकों का भेद सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदा्थ--अभृत्‌ हुआ था, इति अधपि+ऐसा भी ॥ ४॥। 
भावाथ--लेज्िक्ज्ञान में भूत, भविष्य इत्यादि व्यवहार होने से, सुख तथा 
दुःखगुण में वक्त व्यवहार न होने के कारण भी सुखादि लैज्िकज्ञान नहीं 
हो सकता ॥ ४ ॥। 

उपस्कार--मृत्र में इति शब्द का अथं है प्रकार । और अपि शब्द 'भविष्यत्ति” 
होगा, इत्यादि दूसरे प्रकारों को कहता है। ऐसा होने से पव॑त में वह्धि था या 
होगा इस प्रकार लेज्िकज्ञान में प्रकार देखा जाता है, किन्तु उत्पन्न होनेवाला 
उज अथवा दुःख इत प्रकार के व्यवहारवाला उपलब्ध (ग्रहीत) नहीं होता ॥| ४ ॥ 

दूसरे भेदसाधकहेतु का सुत्रकार संग्रह करते है-- द 

पदपदा्थ --सति च> और इन्द्रिय तथा अर्थ का संनिकर्ष रहते, कार्यादशनातृ- 
सुख अथवा दुःखरूप कार्य देखनेमें नहीं ग्राता ॥। ५ ॥ 

भावाथे--इन्द्रिया्थ संतिकर्ष तथा व्याप्तिविशिष्ट हेतु के रहने पर भी सुख 
दुःख आदि काय॑ देखने में नहीं आते, अत: सुख तथा दुःख केवल प्रत्यक्षरूप अथवा 
लेज्ि क (अनुमान) रूप नहीं हो सकते । इससे यह अर्थ निकलता है कि--सुख 
तथा दु:ख सामान्यज्ञानहूप नहीं हो सकते। ऐसा तृतीय सूत्र में कह चुके हैं ! 


सुखदुःखयोज्ञोनानन्तगंतता ५२५ 


वा | तद्यमथ:--ब्लानसामान्यं तावत्‌ सुखदुःखे न भवत इत्युक्तम। ज्ञानविशेष: 
प्रत्यक्षज्ञानं वा भवेदनुमितिरूपं वा ? इन्द्रियार्थसन्निकर्ष खकचन्दनादिपत्यक्षे 
सुखत्वानुभवा भावात्‌ । न ट्वितायः, चन्दनाय्नुमितौं बन्द्याग्ननुमितौ वा सुख- 
त्वदुःखयोरननुभवाज्न तद्विशेषोड्पीति ॥ ५॥ द 

भेदकान्तरमाहू-- 

एकार्थंसमवायिका रणान्तरेषु इष्ठत्वात्‌ ॥ ६ ॥ 

सुखदुःखयोरिति शेषः | सुख प्रति एकाथसमवेतानि असाधारणकारणानि- 
धमः सुखे रागः सुखकारणेच्छा तदुपादानयत्न: खक चन्दना दिज्ञानम्‌ । दुःखं प्रति 
तु-अधम: अनिष्टकण्टकादिज्ञानम्‌, एपु एका्थंसमवायिष्रु कारणेष दृश्त्वादि- 
त्यथ: | ज्ञानन्दुनिविकल्पकमे कारथंस मवेतमसाधारणकारणं नापे क्षत एवं । सबि- 
कल्प न्त्वपेक्ष ते विशेषणज्ञानं तत्त कारणान्तरं स्वविजातीयकारणं न भवति, 
मन:संयोगस्त साधारणत्वाद्विवक्षितः । यद्यपि स्पृतिः संस्कारमसाधारणमपे- 


यदि सुखदूुःख ज्ञानविशेष रूप होंगे तो क्या वे प्रत्यक्षज्ञानरूप होंगे, अथवा 
अनुमितिरूप । इन्द्रिय तथा अर्थ कै संनिकर्ष एवं माला, चन्दन आदि के प्रत्यक्षज्ञान 
सुखस्वरूपता का अनुभव नहीं होता इस कारण प्रथम पक्ष नहीं हो सकता । तथा 
चन्दन आदि की अनुमिति अथवा वक्नि आदि की धवगुमिति में सुखरूपता तथा 
दु:खरूपता इन दोनों में एक किसी का अनुभव भी नहीं होता । अतः द्वितीय पक्ष 
भी नहीं हो सकता । इस प्रकार प्रत्यक्ष अथवा अनुमिति के विशेषों में सुख तथा 
दुःखरूपता का अनुभव न होने के कारण सुख तथा दु:ख प्रत्यक्ष तथा अनुमिति- 
रूप ज्ञान के विशेष भी नहीं हो सकते ।। ५ ॥। 

ओर दूसरा भेदसाधक हेतु सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदा्थ--एकार्थंशमवायिका रणान्तरेषु ७ सुख तथा दु.ख के दूसरे असा- 
घारण कारणों में, दृष्टत्वातू-दिखाई पड़ने से ॥। ६ ॥। 

भावाथे--तथा सुख और दु:ख के अपने अपने दूसरे विशेष कारणों में देखाने 
से भी सुख तथा दु:ख का ज्ञान से भेद है !। ६ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित 'सुखदु:खयो:” इस पद का शेष पूर्ण करना । सुख- 
गुण के एकार्थसमवेत अर्थात्‌ श्रसाधारण कारण ये हैं जैसे सूख में धर्म, सुख के कास्ण 
की इच्छा, उसके ग्रहण का श्रयत्न, तथा चन्दन आदि विषयों का ज्ञान | दुः:खगूण 
में तो अधर्म, अप्रिय कांटे आदि का ज्ञान, इन एका्थंसमवायि ( असाधारण ) 
कारणों में दिखाई पड़ने से यह सूत्र का अथ है । निविकल्पक प्रत्यक्षज्ञान वो सब अर्थ 
में समवेत असाधारण कारण की अपेक्षा नहीं ही करता। सविकल्पक प्रत्यक्षश्ञान 
तो विशेषणज्ञान की अपेक्षा रखता ही है, किन्तु वह दूसरा कारण अपने से विरुद्ध 


५२६ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


क्षते वथापि तड्ढे द्‌. स्फुटसिद्ध एवेत्यनुभवमादाय भेद्चिन्तनात्‌ । छेज्लिके यद्यपि 
व्यापिस्मतिपक्षप+तादिज्ञानापेक्षा तथाप्यन्तरशब्देनेब तदूव्युदासः। तदय॑ 
प्रमाणार्थ*-सुखदुःखे अनुभवभिन्ने स्वसमानाधिकरणस्वजातीयासाधारणका- 
रणजन्यत्वात्‌ स्पृतिवदाद्रराव्द्वच्च ॥ ३ )| 

नन्‌ यदि कारणभेदाधोनो ज्ञानात्‌ सुखदुःखयोः सुखाच्च दुःख स्य स्तम्भ- 
कुम्भादिवदेव परस्पर भेदः, तदा शरीरस्प तदवयवानाव्च शिर 'पादप्रष्टीदरा- 
दीनां न परस्पर भेदः स्यात्‌ , तत्र हि परमाणुठयणुकादोनां छोहितरेतसो वो कार- 
णानामविशेषाद्त्यत आह-- 

एकदेशे इत्येकस्मिन्‌ दिर:ः पृष्ठ मुदर मर्माणि तद्विशेषेभ्य: | ७ ॥ 
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जाति का कारण नहीं होता, मन का संयोग तो साधारण कारण होने से विवक्षित 
(कहने की इच्छा का विषय) नहीं है यद्यपि स्मरणरूप ज्ञान असाधारण संस्काररूप 
कारण की अपेक्षा रखता है, तथापि उस स्मरण से सुख-दुःख आदि का भेद 
है यह स्पष्ट ही ज्ञात है। इसी कारण प्रत्यक्षादि अनुभवरूप ज्ञान को लेकर सुख 
तथा दुःखज्ञान से भेद का विचार इस श्रकार किया गया है। लेज़िकज्ञान में 
व्याप्तिस्मरण, पक्षधमंतादि ज्ञान की अपेक्षा होती है, तथापि श्रन्तर शब्द से 
उसकी व्युदास ( निवृत्ति ) हो जाती है। इस कारण यह श्रमागज्भत ग्र्थ यहां 
सिद्ध होता है, अर्थात्‌ सुख तथा दुःख, अनुभव से भिन्न हैं, अपने आश्रय में वर्तमान 
तथा अपने जाति के विशेष कारण से उत्पन्न होने के कारण, स्मरण तथा आदि 
शब्द के समान--इस अनुमान से सुख-दुःख का अनुभवरूप ज्ञान से भेद सिद्ध 
होता है ॥| ६ ॥॥ 

“यदि ज्ञान से सुख तथा दुःख का कारण के भेद के अधीन भेद हो तथा सुख 
से भी दुःख का 'स्तम्भ ( खंभा ) कुंभ ( कलश ) इन रोनों के भेद के समान 
परस्पर में भेद हो तो, शरीर तथा उसके शिरः ( सिर पाद पैर ) पृष्ठ ( पीठ ) 
आदि अवयबों का भी परस्पर में भेद न होगा, क्योंकि उनमें परमाणु दृचझुक 
आदि अथवा लोहित (रक्त) रेत (वीयं) रूप कारणों में विशेष नहीं है” इस शंका 
के उत्तर में सुश्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--एकदेशे -- अवयव में, इति 5 ऐसा, एकस्मिन्‌ ८ एक ( शरीर ) में, 
छ्िरः «सिर है, पृष्ठ ऋ पीठ है, उदरं ऋ पेट है, मर्माणि 5 हृदयादि मर्मस्थान हैं, 
तद्विशेष: # इनकी विजातीयता, तढ्विशेषेम्य: 5 उनके कारणों की विजातीयता से 
होतीं है ॥ ७ ॥ 

भावार्थ--एक ही अवयवरूप शरीर में यह शिर रूप एकदेश ( अवयव ) है, 
यह पृष्ठ है, यद्द उदर है, ये मर्मस्थान हैं ऐसा विशेष (वैलक्षण्य) व्यवहार उनके अव- 
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एकदे श इति । अवयवे इत्यथ: । एकस्मिन्निति शरीरे इत्यथेः | शिर इत्येक- 
देश: ठदरं पृष्ठ ममोणि च स्नायुप्रभ्नतीनि तेषां विशेषों वेज्यात्यम, तहिशेषेभ्य 
स्तत्‌ऋारण विदषेभ्यः | तत्रावि कारणबेजात्यादेव बजात्यम्‌ , न हि यज्नातीयं 
शिरः:समवायिकारणं तब्जातीयमेबोदरप्रष्ठादेरपि, तन्तुकपालछादुयुपादानवंजा- 
त्याव्‌ पटघटादौ बेजात्यवत्‌ तन्नाषि व जात्यसम्भवात्‌ | तन्तुकपालछाद्रपि अंशु- 
शकरादिवजात्यात्‌। एवं तत्र तत्राप्यन्वेष्टडयम | परमाणनां साधारण्येड्पि 
स्वस्वोपा दानवैजात्यस्य सबत्र वेजात्यप्रयो जकत्वात्‌ । द्रव्यत्वेन तृपादानस जात्य॑ 
न वैज्ञात्यप्रयोजकमिति दिक्‌॥ ७॥ 

इति श्रीशाइ्रे वेशषिकसूत्रोपस्कारे दशमाध्यायस्य प्रथममाहिकम ॥ 


यवादि रूप कारणों के विशेष ( विलक्षणता ) से होता है। अतः शिर आदि अवयव 
तथा. शरोर अवयवी का परस्पर में भेद हो सकता है ॥ ७॥ 

उपस्कार--सूत्र के एकदेश शब्द का अर्थ है श्रवयव । एकस्मिन्‌ इस पद का 
अथ्थ है शरीरखूप अवयवी | शिर यह एकदेश ( अवयध ) है तथा उदर, पृष्ठ तथा 
स्‍्तायु ( चरबी ) थादि ममंस्थान, इनके विजातीयतारूपविशेष, उसके कारणों के 
विशेषों से होता है । वहां भी कारणों की विजातीयता से ही विजातीयता है, क्योंकि 
सिर को समवायिकारण जिस जाति का है उसी जाति का उदर, पुष्ठ इत्यादि अव- 
यवों का कारण नहीं है, कारण यह कि तन्‍्तु, कपाल आदि समवायी कारणों के विजा- 
तीय होने से पट, घट आदि कार्यों में विजातीयता वहां भी विजातीयता हो सकती है, 
तथा तन्‍्तु, कपाल इत्यादि की विजातीयता उनके अंशु तथा ( शकेर ) कपाल 
के टुकड़ों की विजातीयता से होती है । इसी प्रकार उनके उनके भी विजातीयता में 
उनके अवयवों की विजातीयता कारण है यह जान लेना । परमाणुओं के साधारण 
होने पर भी अपने-अपने कायं के समवायिकारणों की विजातीयता अपने-अपने 
कार्य के विजातीयता की प्रयोजक ( कारण ) हो सकती है। द्रव्यत्व सामान्यरूप 
से समवायिकारणों की समानजातीयता काये में विजातीयता की प्रयोजक नहीं 
ऐसी दिक (उक्त कथन) की रीति है ॥ ७॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृृत वैशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में दशमाध्याय का 
प्रथमा छ्विक समाप्त हुआ । 


दशमाध्याये द्वितीयाहिकम 
इदानीं प्रसड्न्‍भतजयाणां कारणानां विशेष विवेच नमारभते-- 
कारणमिति द्वव्ये काय्येसमवायात्‌ ॥ १ ॥ 
कारण समवायिकारणमिद्मिति-प्रतोतिप्रयोगों द्र॒ब्ये द्रष्टट्यों । कुत एबमत 
आह-कारय्येसमवायात्‌ । छार्याणि द्रव्यगुणकमाणि तत्रेव समवेयन्ति यतः ॥१॥ 
ततू कि समवायिकारणत्वमत्र द्रव्याणामत आह-- 
संयोगाद्वा ॥ २ । 


सांप्रत प्रसंगसंगति से सामान्यरूप से कारणों का विशेषरूप से विवेचन (वर्णन) 
सुत्रकार आरम्भ करते हैं-- 

पद्षदा्थें--रा रणं - समवायिकारण है, इति > इस प्रकार ( व्यवहार होता 
है ), द्रव्ये --द्रव्यपदार्थ में, कार्यसमवायात्‌ ७ द्रव्य गुण. आदि कार्यों में समवाय- 
सम्बन्ध होने से ।। १।॥ 

भावाथ--द्रव्य, गुण तथा कमेरूप कार्यों के द्रव्यपदार्थ में समवायमस म्बन्ध से 
रहने के क/रण (यह) द्रव्य समवायिकारण है ऐसी प्रतीति तथा शब्द का प्रयोग 
होता है इससे द्रव्य कार्यमात्र में समवायिकारण होते हैं यह सिद्ध होता है ॥ १ ॥। 

उपस्कार--सुत्र के कारण शब्द से यह समवायिकारण है ऐसी प्रतीति तथा 
शब्द का प्रयोग देखने में आता है ! ( भर्थात्‌ अन्यथासिद्धि से शुन्य होते हुए जो 
काय के नियम से पूर्व में रहता है उसे सामान्यरूप से कारण कहते हैं। ) वह सम- 
वायि, असमवायि तथा निमित्तकारणरूप से तीन प्रकार है। उनमें से समवाय- 
सम्बन्ध से पटादि कार्यों को उन तन्तुआदि पटादिकों का समवायिकारण होता 
है, अर्थात्‌ समवाय सम्बन्ध से काये का आधार होना सामान्यरूप से समवायिकारण 
कहाता है वह द्रव्य ही होते हैं दूसरे नहीं । ऐसा क्‍यों ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्र- 
कार ने 'कायंसमवायात्त! ऐसा हेतु दिया है जिसका द्रव्य, गुण तथा कर्मूप कार्यों 
(द्रव्यों) में ही समवायसम्बन्ध से रहते हैं जिस कारण ऐसा अथ है ।। १ ॥। 

तो क्या द्रव्य केवल समवायिका रण ही होते हैं ? इस प्रइन के उत्तर में सूत्रकार 
कहते है-- 

पद्पदाश-संयोगात्‌ वा > अथवा संयोग के द्वारा ( द्रव्य निमित्तकारण ) भी 
होते हैं ।॥। २ ॥ 

भावाथ--पटकाये की उत्पत्ति में जैसे तन्‍्तु समवायिकारण होते हैं, वंसे तुरी. 
तत्तुस॑योग के पट में कारण होने से उसके द्वारा ठुरी तथा तन्तु पट में निमित्तकारण 
भी होते हैं ।। २।. 
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पटोत्पत्तो तन्‍्तूनां समवायिकारणत्ववत्‌ निमित्तकारणत्वमपि तुरीतन्तुसं- 
योगस्यथापि पटकारणत्वात्‌, तत्संयोगद्वारा तुर्यास्तन्तोश्व पटनिमित्तकारणत्व- 
मपि | वाकारः समुच्चये । तुरोतन्तुसंयोगं प्रति तन्‍्तोः समवायिकारणत्वे5पि 
पट प्रति तद्द्वारा निमित्तकारणत्वात्‌ ॥ २ ॥ 

कसणि यारशकारणत्वं तदाह -- 

कारणे समवायात्‌ कर्माणि || ३ ॥ 

असमवायिकारणानो ति शेषः । असमवायिकारणत्ववच कायकारणभाबस- 
म्चन्ध्येकाथ समवेतकारणत्वम्‌। तच कार्येार्थलमवायात्‌ कारणंका्थसमवा- 
याद्वा । लत्राद्या लध्बो द्वितोया महतोति बेगेषिकपरिभाषा । तत्र कया प्रस्यास- 
कत््या संयोगविभागसंस्कारान प्रति कमंणाससमवायिकारणत्वमिन्यत आद-का- 
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उपस्कार -- पट की उत्तत्ति में तन्तुओं में समवायिकारणता के समान निमित्त 
कारणता भी है, क्‍योंकि तुरी तथा तन्तुओं के संग्रोग को भी पट में कारणता होने 
से उस संयोग के द्वारा तुरी तथा तन्‍्त्॒ पट-कार्य के निमित्त कारण भी होते हैं। 
सूत्र में 'वा' शब्द संग्रहाथेंक है, जिससे तुरी तथा तन्तुओं के संयोग में तन्तु में सम- 
वायिकारणता होने पर भी पट में उसके द्वारा निमित्तकारण होने से ( उसका भी 
संग्रह होता है ) ॥ २ ॥ 

कर्म पदार्थ जैसे कारण होते हैं वह सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ्थे--कारण - संयोगादि समवायिकारण में, समवायात्‌ ७ समवेत होने 
से, कर्माणि & कमंपदायथ (असमवायिकारण होते हैं ) ॥ ३ ॥। 

भावाथ--संयोग विभाग आदि कार्यों में, उनके समवायिकारण में समवेत 
होने के कारण करमंपदार्थ असमवायिकारण होते हैं ।। ३ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित 'असमवायिकरणानि” ऐसा शेष पद प्रण करना । 
कार्यका रणभावरूप सम्बन्ध के सम्बन्धी एक अथे में समवायसम्बन्ध से वर्तमान 
कारण को असमवायिकारण कहते हैं। अर्थात्‌ समवाय तथा स्वसमवायिसमवे- 
तत्व इन दोनों में से किसी एक सम्बन्ध से समवायिकारण में सच्निहित होनेवाले 
कारण को असमवायिकारण कहते हैं। उसमें संयोग श्रादि कार्यों के अ्समवायि- 
कारण कमंपदा्थ में समवायसम्बन्ध से उसके समवायिकारण में प्रत्यासन्न होने से 
असमवायिकारणता का व्यवहार होता है यह आह्यय यहां जानना चाहिये । 
आगे शंक रमिश्र कहते हैं कि वह असमवायिकारणता काये के साथ एक अथं में 
समवेत होने से, अथवा काये के समवायिकारण के साथ एक अथं में समवेत होने से 
दो प्रकार की होती है। इन दोनों में से प्रथम असमवायिकारणता की 'लबष्वी' 
छथघु तथा द्वितीय की 'महती' ( बड़ी ) ऐसी वेशेषिकों क्री परिभाषा ( सांकेतिक 
नाम ) है। इन दोनों में से किस संनिकर्ष से संयोग, विभाग तथा संस्काररूप 
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७३० वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


रणे समवायात्‌ | कारणे संयोगादिसमवायिकारणे समवायात्‌ , तथाच काय- 
कार्थसमवायल क्षणया लघ्व्या प्रत्यासत्त्पा संयोगादी कर्मणो उसमवायिकारण- 
त्वमित्यथे: ॥ ३ ॥ क्‍ 
. रूपादीनां गुणानामवयववत्तिनामवयबिगुणादिषु कीटशी कारणतेत्यपे- 
क्षायामाह -- 
तथा खरूपे कारणंकार्थशमवायात्च ॥ ४ ॥ 

रूप इति। रूपरसगन्धसपशंसह्न/थापरिमाणप्रथक्त्वगुरुत्वद्रवत्वस्नेहायु- 
पलक्षयति । तथेत्यसमबायिकारणत्वमतिदिशति । कारणेकार्थंसमबायादिति । 
अवयविरूपादीनां समवायिकारणं यद्वयवि तेन सहैकाथसमवायेन महत्या 
प्रद्यासस्याउवयविरूपादिकमार भते, तदू यथा कपालरूपादि घटे रूपादिक- 
भारभते इति सर्वत्र द्रष्टव्यम्‌ू। चकारादमीषां क्वचिन्निमित्तत्वमपि समुच्चि- 
नोति ॥ ७॥ 


जात (१ ४४  ++ द 
कार्यों में कमंपदार्थ असमवायिकारण होता है ? इस प्रइन के उत्तर में 'कारणे 
समवायात्‌' काये के समवायिकारण में सनिहित होने से, ऐसा हेतु दिया है । जिसके 
कारण संयोगादि कार्य के समवायिकरण में, समवायसम्बन्ध से वततमान होने से ऐसा 
अर्थ है, ऐसा होने से कम के साथ एक अर्थ में संनिकषंरूप लघुसंनिकर्ष से संयोगादि 
कार्य में कर्मंपदार्थ असमवायिकारण होता है ऐसा सूत्र का अथ है ॥ ३ ॥। 

अवयवों में वर्तमान रूप आदि ग्रुण अवयवियों का रूप आदि गुणों में कौन से 
कारण होते हैं इस शिष्यों की अपेक्षा ( जिज्ञासा ) में सृत्रकार कहते हैं-- 

पद्षदा्थ--तथा > वैसे असमवाथिका रणता (होना ही) रूपे 5 रूपा दि गुणों में 
कारणैकार्थंसमवायात्‌ चर कार्य के समवायिकारणों के साथ एक श्रर्थ में समवाय- 
सम्बन्ध से वतंमान होने से ॥ ४ ॥। 

सावा्थे--घट आदि अवयवियों के रूपादि रूप कार्यों के समवायिकारण घटादि 
रूप पदार्थ के साथ कपाल में कपाल का रूप समवायसम्बन्ध से वतंमान होने के 
कारण स्वसमवायिसमवेतत्वरूप परम्परासम्बन्ध से कपालरूपादि घटादि खूपों के 
असमवायिका रण होते हैं ।। ४ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में 'हूप' यह पद रूप, रस, गंध, स्पर्ष, संख्या, परिमाण, पृथकत्व, 
गुरुत्व, द्रवत्व तथा स्नेह आदि गुणों को सूचित करता है। और तथा यह पद 'अस- 
मवायिका रणता' का अतिदेश करता है। 'का रणकार्थलमवायात्‌' इस सूत्र के पद 
का अवयवियों के रूप आदि गुणों का समवायिकारण जो अवयवबि उसके साथ एक 
अर्थ में समवायरूप पूर्वोक्त 'महती प्रत्यासत्ति स्वसमवायिसमवेततारूप परम्परा- 
सम्बन्ध से अवयवी के रूपादि गुणों को अवयवों के रूपादि गृण उत्पन्न करते हैं, वह 
जैसे कपालादिकों के रूपादि ग्रुण घटादिकों में रूपादि गुणों को उत्पन्न करते हैं ऐसे 


असमवायिकारणनिरूपणम्‌ ५३१ 


द्रव्यारम्भे संयोगस्यासमवायिकारणस्य रूष्वीं प्रत्यासक्तिमाह-- 
कारणसमवायात्‌ संयोग: पटस्य | ५ ॥ 
कारणे समवायिकारणे समवाणात्‌ संयोगो5पि पटादो कार्य्य काय्य शाथे- 
समवायलक्षणया प्रत्यासक््याइसमबायिकारणमित्यथः । पटपदेन कास्यद्रव्य- 
मात्रमुपलछक्षयति । यदि त्ववयवावयवसंयोगोडपि पटादेरसमवायिकारणं तदा 
कारणेकाथसमवायोडपीति कश्चित्‌ ॥ ५॥ 
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संयोगस्य कचित्‌ महत्या प्रत्यासत्त्या द्वारणत्वमित्याइ-- 
कारणका रणसमवायातच्थ | ६ ॥ 

तूलपिण्डाबयवे बत्तेमानः प्रचयाख्य: संयोगस्तूलकपिण्डे महत्त्वमारभते 
तत्र कारणका्थसमवाय: प्रत्यासत्तिरित्यथ: !। 5 ॥ 
ओर सब गुणों में दख लेना चाहिए । सूत्र क॑ चकार से उक्त गुण कहीं-कहीं निमित्त 
कारण होते हैं यह सूचित होता है ॥। ४ ॥ 

द्रव्यों के उत्पन्न करने में काय के साथ एक अर्थ में रहनारूप लघु 
(साक्षात्‌ समवाय ) रूप सम्बन्ध से संयोग असमवाथिकारण होता है यह सुत्रकार 


कहते हैं--- 
पदपदाथ- का रणसमवायात्‌  समवायिका रण में समवेत होने से, संयोग: 


संयोग असमवायिकारण है, पटस्य ८ पटकाये का ॥| ५ || 
भावाथ--पट आदि काये का काये ( पट ) के साथ एक अथ ( तनन्‍्तु ) में 
समवायसम्बन्ध से वर्तमान होने से, कारण ( तन्तु ) आदि का संयोग असमवायि- 


कारण होता है ।। ५ ॥ 
उपस्कार--का रण में अर्थात्‌ समवायिकारण ( तनन्‍्तु ) में समवाय होने के 


कारण अर्थात्‌ साक्षात्‌ समवायसम्बन्ध से रहने के कारण पढ आदि काय में कार्ये- 
कार्यरूप प्रत्यासत्ति से असमवायिका रण होता है यह सूत्र का अथे है। इस सूत्र 
में 'पट' यह शब्द संसार के सम्पूर्ण काय॑ द्रव्य का सूचक है । यदि एक तनन्‍्तु अवयव 
से दूसरे तन्‍्तु अवयव का संयोग भी पटादि द्रव्यों का असमवायिकारण हो तो 
कारणकथ प्रत्यासत्तिरूप उक्त परम्परा सम्बन्ध भी हो सकता है इस प्रकार इस 
पृत्र की दुसरे दाशनिक व्याख्या करते हैं ।। ५ ॥ 

'कहीं-कहीं संयोग 'महती' नामक दूसरे परम्परासम्बन्धरूप प्रत्यासत्ति (संनि 
कष ) से भी कार्य में असमवायिकारण होता है' यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--का रणका रणसमवायात्‌ च 5 समवायिका रण के समवायिकारण 
में समवेत होने से ( संयोग असमवायिकारण होता है) ॥ ६॥ 

भावाशे--तूलक पिण्ड में उत्पन्न होने वाले महत्‌ परिमाणरूप काय॑ में तूल- 
पिण्ड अवयव में वतंमान प्रचय नामक संयोग मह॒त्‌ एरिमाण काये के समवायि- 
कारण तूलपिंड के समवायिकारण तुलपिण्ड के अवयव में रूप एक श्रथ में समवेत 


५३२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


एवं समवायिनिरूषितां कारणतां निरूप्य निमित्तकारणतां निरूपयितु 
प्रकरणान्तरमार भते-- 
संयुक्तसमवायादर्नेवेंशेषिकम ॥ ७ ॥ 
अग्रेवेंशेषिक॑ विशेषगुणमौष्ण्य संयुक्तसमवायात्‌ पाकजेषु निमित्तकार- 
णम्‌ । उपलक्षणब्वतत्‌ ज्ञानं प्रति सर्वेषां निमित्तकारणत्वं, बुद्धिसुखदुःखेच्छा- 
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द्ेषप्रयत्नघमाधमेभावनानां निमित्तकारणत्वमेव । सुखादीनां भेस्प्रतिपादनाय 
प्रपद्चो5्यं द्रष्टठव्यः ॥ ७ ॥ 


इदानीमाम्नायप्राम!ण्यं द्रढयितुमुक्तमेबा रथ माह-- 
दृष्नानां दप्रप्रयोजनानां दृष्ाभाय प्रयोगोषध़्म्युदयाय | ८ ॥ 
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होने से महत्‌ परिमाण में परम्परारूप गुरुसम्बन्ध से असमवायिकारण होता है ॥६।॥ 
उपस्कार--तूलपिण्ड ( घने रुई के गोलेरूप अवयव ) में वतमान प्रचय 
नामक संयोग, तूल के अवयवीरूप पिण्ड में मह॒त्‌ परिमाण को उत्बन्न करता है 


उसमें भावार्थ के प्रद्शितरूप से कारणेकार्थशमवायरूप संनिकर्ष है यह सूत्र का 
अर्थ है ।। ६ ॥। 
इस प्रकार समवायिता से ( समवायसम्बन्ध से वतंमानता ) निरूपण की गई 


कारणता का निरूपण कर, निम्मित्तकारणता का वर्णन सूत्रकार करते हैं-- 
पद्पदा्थ--संयुक्तसमवा यात्‌-संयुक्त में समावायसम्बन्ध होने से, अग्ने: ८ 

अभ्नि का, वैशेषिक > विशेषगुण, ( निमित्त कारण होता है ) ॥ ७ ॥। 
भावार्थ--अग्ति का उष्णतारूप विशेष गुण पाकज रूपादि गुणों में निमित्त- 


कारण होता है।। ७ ।॥। 
उपस्कार--अग्नि का वशेषिक अर्थात्‌ उष्णतारूप विशेष गुण सयुक्तसमत्राय 


सम्बन्ध से पाक से घटादिकों में उत्पन्न होनेवाले रूपादि कार्यों में निमित्त कारण 
होते है। यह सूत्रकार का कहना ज्ञानगुण में संपूर्ण निमित्तकारण होते हैं भर्थात्‌ 
ज्ञान, सख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धमं, अधम तथा भावना ये इतने गुण निमित्त- 
कारण ही होते हैं । यह सब विस्तार सूत्रकार ने सुखादि ग्रुणों के भेद दिखाने के 
लिये किया है यह यहां जानना चाहिये ॥ ७ ।। 
के आम्नाय ( वेद ) में पूर्व उक्त प्रामाण्य को दृढ़ करने के लिये सूत्र॒कार 

कहत ह-- 

पद्पदार्थं--दष्टानां > देखनेवाले, दृष्टप्रयोजनानां > सिद्धप्रयोजन (कार्य) वाले 
(कर्मों का ), दृष्टाभावे > पुरुष दोष न दिखाने से, प्रयोग: > अनुष्ठान, अभ्युदयाय ८ 
अह्ृष्ट के उत्पत्ति के लिये (होता है) ॥॥ ८ ॥। 

भावाथै-प्रत्यक्षादि प्रमाणों सें दिखाई पड़ने वाले थाग, स्नान, तथा दान 
इत्यादि पुण्य क्रियाओं के (जिनका प्रयोजन (कार्य )वेदादि प्रमाणों से सिद्ध है) तत्काल 


अा> रत ऑआ | कक 
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इृष्टानां-प्रमाणत उपलब्धानां कर्णां यागदानस्नानादोनां, रृष्टप्रयोजना- 
नां-इृष्टमुपदिष्ं प्रयोजन येषां. तथाहि “स्वगंकामो यजेत” “अग्निहोबं जुह 
यात्‌ स्वगंकाम:”? इत्यादी विधिसमभिव्याहृ॒तमेव फठम्‌ , क्वचिदाथंबादिकं 
यथा 'य एता रात्रीरधीयीत तस्य पितरो, घतकुल्या मधुकुल्या: क्षरन्ति” 
इत्यादी, क्वचिच्चोपादानिकम यथा बिश्रजिता यजेत”” इत्यादो, अन्न हि 
द न्‌ विधिसमभिव्य त॑ नाथवादोपस्थितमित्यौपादानिकं--काल्पनिर्॑ स्वग- 
स्यच स्वतःसुन्दरस्य फलस्य कल्+नीयत्वात्‌ , तथा चाशुतर विनाशिएामेतेपां 
कमणां चिरभाविने फढाय ऋारणत्वमनुपपद्ममानमत एतेषां प्रयोगोडनुछानम- 
भ्युदयायापुवा येत्यथथ: । ननु श्रुतिप्रामाण्ये सति म्टाद वं तदेव तु दुलभम , न हि 
मीमांसकाजामिव नित्यनिर्ेषत्वेन श्रुतिशसाण्यं त्वयेष्यते, 'रुषेयत्वेनाभ्युप- 


नष्ट हो जाने से बिलम्ब से होनेवाले स्वर्गादि फल में कारण न होने की आपत्ति 
के वारणार्थ बध्य में जो अद्ष्ट माना जाता है वह उक्त कर्मों का अवान्तर फल 
होता है ॥॥ ८ ॥। 

उपस्कार--सूत्र के दृष्टान्त' इस झाब्द का अर्थ है--प्रमाण से उपलब्ध 
(दिखाई पड़नेदाले) याग, दान, स्नान आदि कर्मों के तथा हृष्टप्रयोजनानां 
“जिनका प्रयोजन ( काये ) वेदादिओं में उपदिष्ट है, जैसे 'स्वगंकाम:८ स्वर्ग 
की इच्छा करनेवाला, यजेतृन्याग करे” “अग्निहोत्रं>अग्निहोत्र नामक याग में, 
जुहुयातु+हवन करे, स्वगंकाम:-स्व्ग की इच्छा करनेवाला” इत्यादि विधिवाक्यों 
में प्रतिपादन किया हुआ स्वर्गादिफल है। कहीं-कही आअर्थवाद (प्रशसा) वाक्य से 
(फल सिद्ध होता है) जसे 'यःब्ज्जो पुरुष, एता रात्री: - इन रात्रियों में, अधीयीत#« 
वेदाध्ययन करें, तस्य>ूउस पुरुष के, पितर:बभ्माता पितादि पितृगण, छूतकुल्या: «० 
घृत की नदियां, तथा मधुकुल्याज्शहद की नदियों को, क्षरन्ति-बहाते हैं” 
इत्पादिकों में । कहीं-कहीं श्रौपादानिक (समवायिकारण से होनेवाला फल होता है) 
जसे “विव्वजिता ८ विश्वजित्‌ नामक याग से, यजेतवूयाग करें--इत्यादियों में । इस 
वाक्य में विधिवाक्य से कहा हुआ्ना, तथा अथंवाद से उपस्थित फल भी नहीं है 
अत: बह ओपादानिक है--अर्थात्‌ काल्पनिक ( युक्ति कल्पना से सिद्ध ) है, 
जो दुःख के न होने से स्वयं सुन्दर होने के कारण स्वर ही मानने योग्य है, ऐसा 
होने से आशु (शीघ्र) नष्ट होनेवाले इन यागादि कर्मों से विलम्ब से होनेवाले स्वगं- 
रूप फल में पृववर्तितारूप कारणता के असंभव होने के कारण उक्त इन कर्मों 
का अनुष्ठान (आचरण ) अभ्युदय अर्थात्‌ 'अपूर्व' अदृष्ट (धर्माधर्म) रूप मध्यवर्तिफल 
को उत्पन्न करता है, यह सूत्र का अर्थ है। यदि वेद प्रमाण हो तो यह पूर्वोक्त सिद्ध हो 
सकेगा, किन्तु वही वेद का प्रामाण्य ही तो सिद्ध होना दु्लंभ (कठिन) है, क्योंकि 


५३४७ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


गमात्‌ , पुरुषस्य च श्रमप्रमादविप्रल्िप्णदिसम्भवादत आह-दृष्टाभाव इति। 
टृष्ट पुरुषान्तरेषस्मदादो श्रमप्रमादविप्रल्तष्सादिक पुरुषदूषर्ण तदभावे सतो- 
व्यर्थ: । क्षितिक्त॑त्वेन नेदवच्तृत्वेर वाइनुमितस्यथ पुरुषधोरेयस्य निर्दोपित्वेन- 
बोपस्थि): ! तथाच तह्चसां न निरभिधेयता न विपरीताभिधेयता न नि- 
ध्ययोजनामिघेयता, भूतेन्द्रियमनस' दोषात्‌ भ्रमप्रमादररणापाटवादिप्रयुक्ता 
एवं वचसामविशुद्धयः सम्भाव्यन्ते । न चेश्वरवचसि तासां सम्भवः, ठदुक्तम्‌ 
रागाज्ञानादिभिव॑क्ता ग्रस्तत्वादततं बढत्‌ । 
ते चेश्वरे न विद्यन्ते स त्रयात्‌ कथमन्यथा ॥ इति ॥ ८॥ 
ननु तेनेश्वरेण वेद: प्रणीत इत्यत्रेब विप्रतिपकत्तिरत आह-- 
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'अकालछ ** $+ ४०; 


मीमांसकों के समान आप (नैयायिक ) नित्य दोषराहित्य के कारण वेद को प्रमाण 
नहीं मानते हैं। किन्तु आप तो ईश्वररूप पुरुष से निर्मित होने से वेद को पौरुषेय 
कहते हैं, और पुरुष को तो भ्रम. विप्रलिप्सा (ठगना ), प्रमाद भादि दोष हो सकते 
हैं” ऐसी पूर्वपक्षी की शंका के वारणार्थ सूत्रकार ने “दृष्टाभावे” ऐसा हेतु अथ में 
विशेषण दिया है। जिसका देखा गया है दूसरे ईश्वर से भिन्न हमारे ऐसे जीवात्माओं 
में भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा (ठगने की उच्छा), इन्द्रियों की असमर्थता ईत्यादि 
पुरुष दोषों का अभाव रहना ऐसा अथ होता है (अर्थात्‌ मीमांसकमत के समान 
न्यायमत में वेद स्वयं प्रमाण नहीं है, किन्तु ईश्वरोक्त होने से ऐसा यहां वशेषिकों 
का आशय है। ) इसी ग्राद्यय से श्रंकरमिश्र आगे कहते हैं कि पृथिव्यादि कार्य के 
कर्तारूप से, अथवा वेद के वक्ता के रूप से पूर्वोक्त अनुमानप्रमाण द्वारा सिद्ध पुरुष 
धौरेय (श्रेष्ठ) आत्माओं में अग्रसर ईश्वररूप आत्मा को दोष रहितरूप से ही 
उपस्थिति होती है । ऐसा होने से उक्त रूप निर्दोष ईइवररूप आत्मा के वचनों में 
निरमिधेयता (अर्थ से शुन्यता) तथा विपरीत अभिधेयता (विपरीत अर्थंयुक्तता), 
तथा निष्प्रयोजनाभिधघेयता (प्रयोजनरहित अर्थबोधकता) नहीं हो सकती, क्योंकि 
पुथिवी आदि भृतद्रव्य, इन्द्रिय तथा मन के दोष से म्रम, प्रमाद तथा इन्द्रियों की 
असमर्थता इत्यादिकों के कारण ही वचनों में अशुद्धियां हो सकती हैं, और ईश्वर 
के बचनों में उन अशुद्धियों का होना असंभव है, इसी कारण विद्वानों ने--रागा- 
ज्ञानादिभि:ज्अनु राग, अज्ञान अदृंकार आदि दोषों के कारण, वक्ता ८ कहनेवाला, 
ग्रस्तत्वात्‌5प्रस्त होने के कारण, अनूतं ७ मिथ्या वचन को, वदेतृ+कहेगा | ते च ८ 
और वे रागादि दोष, ईश्वरे-ईश्वर में, न विद्यन्ते नहीं हैं, सःन्‍्वह ईश्वर, ब्रयात्‌ु 
- कहेगा, कर्थ > कैसे, अन्यथा 5 विपरीत (असत्य)  इति 5 ऐसा कहा है ।। ८ ॥। 
'इस ईश्वर ने वेद बतलाया है इसी में विवाद है ? ऐसी शंका के समाधानार्थ 
सुत्रकार कहते हैं-- 
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तद्॒चनादाम्नायस्य प्रामाण्यमिति ॥ ९ ॥ 

इति शास्त्रपरिसमाप्तो । तद्बचनात्तनेश्वरेण वचनात्‌ प्रणयनादाम्नायस्य 
वेदस्य प्रामाण्यम्‌। तथाहिं वेदास्तावत्‌ पौरुषेया वाक्यत्वादिति साधितं न 
चास्मदाद्यस्तेषां सहख्ल्‍शशाखावच्चछिन्नानां वक्तारः सम्भाव्यन्ते, अतीन्द्रियाथ- 
त्वात्‌ू ,न चातिन्द्रियाथंदशिनोउस्मदादग: । किद्नाप्तोक्ता वेदा महाजनपरि- 
गृद्दीतत्वात्‌ , यन्ना प्रोक्त न तन्‍्महाजनपरिगृहोतं महाजनपरिगृहीतद्वद तस्मा- 
दाप्तोक्तम्‌ । स्वतन्त्रपुरुषप्रणोतत्वच्ाप्तोक्तत्वम्‌। महाजनपरिगृहीतत्वद्ब सर्वेदश- 
नान्‍्तःपातिपुरुषानुष्ठी यमाना थेत्वम्‌ू । क्वचित्‌ फलाभावः कमकतृसाधनवंगु 
ण्यादित्युक्तम्‌। कतृस्मरणाभावान्नवर्मिति चेन्न, कतृस्मरणस्य पृवमेव साधित- 
त्थात्‌। ततप्रणीतत्वन्ब स्वतन्त्रपएरुपप्रणोतत्वादव सिद्धम , न त्वस्मदादीना 


'धरयाातामदराअनभपरवतारतात+ 0. सदादमाकाकाएान- थ काका 2 पथ 2जकयापनापकराकअा+ढसककाट 


पद्पदार्थ--तद्बचनात्‌ू-उस ईश्वर से उक्त निर्मित होने के कारण, आम्नायस्य- 
बेद को, प्रामाण्यं > प्रमाणता है, इति > इस प्रकार ।॥।९॥। 

भावाथे--लौकिक वाक्‍्यों के समान वेदवाक्यों में भी समानरूप से पुरुषोक्तता 
की सिद्धि पूव॑तन्‍्थ में सिद्ध कर चुके हैं, अतः ईश्व ररूप पुरुषविशेष से निर्मित होने 
के कारण वेद प्रमाण हैं, यह सिद्ध है ॥ ९॥। 

उपस्कार--इस सूत्र में 'इति' यह शब्द वेशेषिकदर्शनशास्त्र की समाप्तिका 
बोधक है । 'तद्बचनात्‌' इस पद का अर्थ है ईश्वर से 'वचनातु' उक्त निर्मित होने से 
आम्नाय ( वेद ) प्रमाण है। वह इस प्रकार है कि वेद पुरुषविशेष से उक्त हैं, 
वाक्य होने से, ऐसा पूर्व में सिद्ध कर चके हैं। हजारों शाखाओं में विस्तृत उन 
वेदों के हमारे ऐसे जीवात्मा वक्ता नहीं हो सकते, क्‍योंकि वेद में हमारे ऐसे जीवों 
को अतीन्द्रिय ( प्रत्यक्ष न होनेवाले ) स्वर्ग, अपूर्व तथा देवता आदि पदार्थों का 
वेदों में वणंन किया गया है। तथा वेद, आप्त पुरुष से उक्त नहीं होता वह महा- 
जनों से स्वीकृत नहीं होता, और यह वेद तो महाजनों से स्वीकृत हैं इस कारण 
आप्त ईश्वर पुरुष से उक्त है। स्वतन्त्र पुर्ष से निर्मित होना ही आप्तोक्तता होती 
है। सम्पूर्ण दशनशास्त्रों को माननेवाले पुरुषों से जिसके विधियों का आचरण 
किया जाय वह सम्पूर्ण महाजनों से स्वीकृत कहाता है। यदि कहीं वेदोक्त कर्म से 
फल नहीं होता तो वह कर्ता, कम, साधन इनके वगुण्य ( अंगहीनता ) के कारण 
नहीं होता ऐसा कह चुके हैं । यदि “बेद के कर्ता का स्मरण नहीं होने से वेद पौरु- 
षेय ( ईश्वरोक्त ) नहीं हो सकता” ऐसी पूर्वपक्षी शंका कर तो, यह ठीक नहीं 
है, क्योंकि वेद के कर्ता का स्मरण है यह भी पूव॑ग्रन्थ में सिद्ध कर चुके हैं। सव- 
तन्त्र पुरुष से निर्मित होने से ही वेद में ईश्वर से निर्मित होना सिद्ध होता है. क्योंकि 
हमारे ऐसे जीवात्माओं को हजारों शाखा वाले वेद के निर्माण करने में स्वतन्त्रता 


५३६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


सड्खशाख वेद्प्रणयने स्वातन्5रयं सम्भवतोत्युक्तत्वात्‌ | किन्न प्रमाया गुणजन्य- 
त्वेन वद्किप्रमाया अपि गुणजन्यत्वमावज्यकम्‌ | ततन्न च गुणों वक्‍तृयथार्थ- 
वाक्याथज्ञानमव वाच्यः, तथाच तादश एव वेदे बा, यः स्वर्गापूर्वादिविष- 
यकस/क्षातऋरवान्‌ , तादशश्व नेश्वरान्य इति सुष्ठु ॥ ९॥ 

अक्रत भवानीतनयों भवनाथसुतो भवाचेने निरतः। 

एतं *णादसूत्रो पस्कार शह्ढकूरः श्रीमान्‌ ॥ 

इलाघ एपदं यद्यपि नेतरेष।मियं कृति: स्यादुपह्मसयोग्या । 

तथापि शिष्य गुरुगीरवे 8 परस्तहस््रे: समुपासनोया ॥ 

इति श्रोशाझ्ूरे वशेपिकसूत्रो पस्शारे दशमध्यायस्य 
द्वितीयमाहिकम्‌ | समाप्रश्चायं दशमाध्यायः । 
समाप्थ्वेदं शासत्रम्‌ | 


ण-----.25....... 
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नहीं हो सकती यह भी कह चके हैं। इसी प्रकार प्रमा ( यथा ज्ञान ) की गुणों 
से उत्पत्ति होने के कारण, वेद के अर्थ का यथार्थ ज्ञान का भी गुणों से उत्पन्न होना 
आवश्यक है । और उसमें वह गुण वक्ता का यथार्थ वाक्य के अर्थ को विषय करनेवाला 
ज्ञान ही यह कहना पड़ेगा, ऐसा होने से उसी पुरुषविशेष को वेद का वक्ता कहना' 
होगा, जो वेद में उक्त स्वर्ग, अपूर्व तथा देवता आदिकों का प्रत्यक्षरूप ज्ञान का 
आधार हो, ऐसा वक्ता आप्त पुरुष ईश्वर से मिन्‍न नहीं हो छकता यह कहना 
ठोक है ॥। ९ ॥। 

अकृत > किया, भवानीतनय: ८ भवानी नामक माता के पुत्र, भवनाथसुत:८८ 
भवनाथ नामक पिता के पुत्र, भवार्चने > शिव को आराधना में, निरत:ब्तत्पर, एवं 
+ इस, कणादसू त्रोपस्कारं ८ कणादिमुनि के बनाये सूत्रों की उपस्कार नाप्रक व्याख्या 
को, शंकर: > शंक रमिश्र, श्रीम।नुरूश्री युक्त ने । 

इलांघास्पद॑ -- प्रशंसा के योग्य, यद्यपिजपद्मपि, न> नहीं होगी, इतरेषां-द्सरों 
के लिये, इयं ८ यह, क्ृति:न्व्याख्या करना, स्थात्‌ > होगी, उपहासयोग्यान्‍ूहंसी के 
योग्य । तथापि ८ तथापि, शिष्य:,> शिष्यों से, गुरुगौरवेण>गुरु के गौरव के कारण, 
परस्ससहल्च: > हजारों से अधिक शिष्यों से, समुपासनीया > उपासना की जाने 
योग्य है । 
इस प्रकार श्रीशंकरमिश्र कृत वेशेषिक सृत्रोपस्कार नामक व्याख्या में दशमाध्याय 

का द्वितीयाह्विक समाप्त हुआ । दक्षमाध्याय भी समाप्त हुआ । और यह 
वेशेषिकदर्शन शास्त्र भी समाप्त हुआ । 
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